[ १ अध्याय 


~व --------------------- त 





२४४ बृहदारण्यकवातिंकसार ` 








आत्मनस्तत्र पारोक्ष्यं पूर्॑मेव निराद्रतम्‌ । 
रब्दः स्वयसुदासीनः परोक्षत्वापरोक््ययोः ॥ २६० ॥। 
देशादिभिव्यैवहिते पारोश्येणाऽवबोधयेत्‌ । 
इतर्वापरोक्ष्येण दश्चमस्त्वमसीतिवत्‌ ॥ २६१ ॥ 
देशात्कालाद्स्तुतो वा व्यवधानं मनागपि । | 
शेकरारम्यवस्तुनौ नास्ति तत्र पारोक्ष्यधीः कुतः ॥ २६२ ॥ 








आत्मनस्तत्र' इत्यादि । आत्मा परोक्ष हे, इसका निराकरण तो श्रह्यासनः 
परोक्षत्वं मूढोऽपि प्रतिषचते इस पूर्वोक्त पते दी कर चुके षै अतः पुनः 
निराकरण करना पिष्टपेषणके समान दै । जिस अर्मे किसीकी विप्रतिपत्ति हो, 
उस अर्थका साधन-बाधन अपेक्षित होता है । जो सरथं मूढबुद्धिको मी सन्दिग्ध 
नहीं हे, मव्युत निश्चित हे, उसका साधन करना व्यर्थ ह। (संदिग्धे न्यायाः परवन्त" 
इस न्यायसे संदिग्ध अर्थका ही सोपपत्तिकं निर्णय करना चाहिए । द्वितीय 
कर्पके विषयमे कटते दै शशञ ब्द्‌ः"इति । शब्द परोक्षत्व तथा अपरोक्षत्वमें 
स्वयखुदासीन है अर्थात्‌ परोक्षत् शब्दस्वभावनिवन्धन नहीं है, अगर देता होता 
तो दशमस्त्वमसि' इत्यादि वाक्ये अपरोक्ष ज्ञान नहीं हो सकता । अपरोक्ष 
भमक निदधति भी दशमोऽहम्‌" ८ दसवां भे ह ) इस अपरोक्ष ज्ञानसे ही होती 
है, अतः शब्दस परोक्ष ह्य होता है, देसा नियम नही षै ॥ २६० । । 

देशादिभिनन्यवहितम्‌" इत्यादि । आदिते कालादिका हण दै । दश्च ओर 
कारुसे व्यवहित अका रब्दसे परोक् ज्ञान ही होता है, अपरोक्ष नहीं । जिस 
पदाथका जिस देश जओौर कार्खनं षन होता दहै, उस देश मौर कारमं यदि 
बह पदार्थं न रहकर देशान्तर जौर कलान्तरं रहतादहै, तो वह देच 
1 काते ग्यवहित होनेसे शब्द द्वारा परोक्षज्ञानका गोचर होता है । 
| # रामो राजा बभूव" इत्यादि वाक्यसे श्रीरामजीके राजा होनेका ज्ञान 
पर्च ही होता ह, अपरोक्ष नहीं होता ओर जो अर्थं देशादिसे व्यवहित नही 
71111 

ध पे मि पा 1 ह्‌" यहज्ञान अपरोक्ष हयी होताहै। 
प्‌ ` ज्यवहितसे भिन्न-- अर्थात्‌ अन्यवहित, यह अथे है ॥२६१॥ 
>गगत्कालाद्‌ इत्यादि ! जव देश करार तथा वम्तसे भो + >__ 
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फेकास्म्यस्य स्वतो युक्तेरज्ञानात्तस्य बाध्यता । 
ज्ञानादज्ञानहानौ स्यात्‌ किमपेक्ष्य वियुक्तये । २४४ ॥ 
तमोमात्रान्तरायत्वादेकार्म्याख्यस्य वस्तुनः । 
असाध्यसाधने तस्मिन्‌ काऽपेक्षा भावनां प्रति ॥ २४५ ॥ 


प्रमाता, प्रमाण खरौर प्रमेय अथवा प्रमाता, कती ओर मोक्ता---इन तीरनोके 
रोपका जो साक्षी अटुप्त चेतन्य आसा है उसके छोपकी शङ्का केसे हो सकती 
है अर्थात्‌ जो प्रमाता आदि भाव तथा अभावका साक्षी (धकाशक) निस्यचेतन्य- 
स्वरूप है उसके प्रकारके ोषकी शङ्का केसे हो सकती है £ अभाव असाक्षिक 
नहीं माना जाता, क्योकि प्रमेयसमुदायदप भाव ओर अभावका साक्षी आसा है । 


आस्ाका यदि जभावहो, तो उसका साक्षी कौन होगा £ जसे स्वय स्वभावका 
साक्षी नहीं ह्येता चैसे दी स्वाभावका साक्षी नहीं हो सकता । अपनी सत्ताके 
समयमे अपना अभाव नहीं रह सकता ओौर अपने अभावके समयमे अपनी सत्ता 
नीं रह सकती, अतः आसा निप्याटप्त चेतन्यघ्वरूप है ॥ २४२ ॥ 

(देकातम्यस्यः इत्यादि । छटे विकल्प दोष देते ई -सुक्तिके र्षि 
विधि है, यह कहना भी ठीक वहीं है, क्योकि एेकात्यस्वरूप मुक्ति नित्यसिद्ध है, 
साध्य नहीं हे । 

राङ्ा--यदि सुक्ति नित्ये, तो वह संसारदशामें अनुभवकी विषय क्यों 
महीं होती £ अतः अननुभव ही उसंकी नित्यसिद्धा बाधक हे । 

उत्तर-अज्ञान अनुभवका प्रतिबन्धक है । जेसे अन्धकारावृत देशम घरादिके 
रहनेपर उनका प्रत्यक्ष नहीं होता ओर प्रदीपादिसे प्रतिबन्धकौभूत अन्धकारकी 
निवृत्ति होनेपर प्रव्यक्ष होता, वैसे दी आत्मस्वूप सुक्ति नित्य होने 
संसारदशामे भी है ही, परन्तु अन्धकारस्थानापन्न अज्ञानसे प्रतिबद्ध है, इसठिषए 
संसारकारमे वह ॒प्रस्यक्च नदीं होती । प्रदीपस्थानापन्न आसमतत्वके साक्षाकरारसे 
प्रतिबन्धक अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर पूर्वसिद्ध मुक्तिकी अभि्यक्ति होती दै 
अज्ञानेनावृतं ज्ञान तेन सुद्यन्ति जन्तवः इस श्रीमद्धगवद्वीताके वाक्यर्मे उक्त 
अ्थका ही निरूपण किया गया है) शाखजन्य आत्मतच्वका साक्षाक्रार ` 
अज्ञानकीं निवृत्तिके लिए अपेक्षणीय है, अतः तदतिरिक्त प्रसंख्यानविध्यादि 
सुक्तिके छिए प्राथनीय नहीं हैँ ॥ २४४ ॥ 

उक्त अथको ही पुनः स्पष्ट करते है--(तमोमात्रान्तरायत्वा °! इत्यादिसे । 

यदि उक्त रीति मक्ति स्वतःसिद्धं है. उसे साधनकी अपेक्षा नहीं दहै. 
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माजादि्रयरोपेऽपि रोपसाक्षितयेष्प्रते | 
योऽसावटप्रचेतन्यस्तष्ोपः शङ्कयते कथम्‌ ।॥ २४१ ॥ 


बह मीनजन्य फर नहीं हो सकता । नित्यत जर अनित्यत्वकी एकत्र स्थिति परस्पर 
विरोधे नहीं दो सकती । उसके अज्ञानकी निदृत्ति शाप्नसे दी होती हे, 
अतः वह यी प्रसंख्यानविधिका फर नदीं है | पमाणसे -ममेयकी .सिदि होती ह, 
यह सर्वतन्त्रसिद्धान्त है । प्रमाण न होनेसे क्रर्मरोमादि प्रमेय नहीं माने जाते, 
इसमे किसीको मी विभ्रतिपत्वि नहीं दै । 
अन शङ्का यह दहोतीदहैे किंजञेसे घटादि प्रमेय स्वातिरिक्त चक्षु आदि 
प्रमाणोसे सिद्ध होते है वेसे दी आत्माकी मी स्वातिरिक्तवस्त्वन्तरसे सिद्धि दोनी 
चाहिए । अतः आत्माको स्वयंसिद्ध मानना उचित नदीं है | 
उत्तर- यदि आत्माकी सिद्धि वस्तन्तरसे मानियेगा, तो वस्त्वन्तरकी 

सिद्धि फिर वस्तन्तरसे कदिएगा । एेसी परिस्थितिमें अनवस्था दोष दोगा । अन्ततो 
गत्वा यदि वस्त्न्तरकी सिद्धि स्वतः मानिये, तो जिस वस्तुकी सिद्धि स्वतः 
मानियेगा वदी आत्मा होगा, केवर शब्दमात्रे मतभेद होगा, वस्तु. नहीं । जौर 
मात्मातिरिक्त स्वयसिद्ध पदार्थे कोड प्रमाण मी नदीं है, अतः अप्रामाणिक स्वय 
सिद्ध पदार्थकी कल्पनाकी अपेक्षासे श्व्यादिभ्रमित स्वयसिद्ध आत्माका स्वीकार द्यी 
्रयस्कर है । इस बिचारसे आत्मप्रकाश्च नित्य होनेसे प्रसाणजन्य फर नहीं है, किन्तु 
तद्रत अज्ञानकी निवृत्ति दी शास्र प्रमाणका फर है । तदतिरिक्तं फरुके जमावसे 

` प्रसख्यानसें विधि नहीं हयो सकती ! रोके मी प्रमेयके प्रतिपादनके छिए प्रमाणकी 
जिज्ञासा होती है, किन्तु पमाणम प्रमाणान्तरकी जिज्ञासा न होनेसे भमाणकी सत्ता 
प्रमाणान्तरके बिना मानी जाती है अर्थात्‌ प्रमाण स्वयंसिद्ध है। सव प्रमाणोँमें 
आत्मा मूद्धीमिषिक्त परमाण है । आत्मा तो प्रमितिसमवायी होनेसे भमाता दै, अतः 
प्रमितिकरण-प्रमाण-केसे दो सकता दहै, क्योकि करण ओर करतां एक नहीं हें 
ठीक हे, छौकिक व्यवहार प्रायः प्रमाता प्रमितिका करण नहीं कहराता, परन्तु 
वेदान्तर्मे उपाधिके भदसे आसा प्रमितिकरणरूप प्रमाण मी कहरखाता है । अतएव 
न्मे ममाण हिवः, यह कुसुमाञ्ञछिका खोक भी संगत होता है एवं परमेरवरका 
व्राचक शब्द मी प्रमाण है, श्रमाणे प्राणनिर्यः' यह विष्णुसहस्रनामे प्रमाण 
दाब्दं मी -पदड़ा जाता है । अतएव न्यायसूत्रमे मङ्गलार्थं सर्वप्रथम प्रमाणशब्द ही 
पढ़ा है, श्रमाणप्रमेय ०* इत्यादि न्यायका प्रथम सूत्र है ॥ २४२ ॥ 

 .. ,. पश्चम. विकद्पक्छा निराकरण करते दैँ---+खानारिचरयत्तेचेरपि? रत्यादिमे । 
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एेकारम्यस्य स्वतो पुक्तेरज्ञानात्तस्य बाध्यता । 

ज्ञानादज्ञानहानौ स्यात्‌ किमपेक्ष्य विषुक्तये ॥ २४४ ॥ 

तमोमात्रान्तरायत्वादेकात्म्याख्यस्य वस्तुनः । 

असाध्यसाधने तस्मिन्‌ काऽपेक्षा भावनां प्रति । २४५ ॥ 

प्रमाता, प्रमाण ओौर प्रमेय अथवा प्रमाता, कती ओर मोक्ता--इन तीनोके 

छोपका जो साक्षी अदुप्त चैतन्य आसा है उसके खोपकी राङ्का केसे दो सकती 
है अर्थात्‌ जो प्रमाता आदि माव तथा अभावका साक्षी (काशक) नित्यचेतन्य- 
स्वरूप है उसके प्रकारके रोपकी शङ्का केसे हो सकती दहै £ अमाव असाक्षिक 
नहीं माना जाता, क्योकि प्रमेयसमुदायरूप माव ओर अभावका साक्षी आत्मा हे । 


आसमाका यदि जभावहो, तो उसका साक्षी कौन होगा £ जसे स्वय स्वभावका 
साक्षी नहीं होता वैसे दी स्वामावका साक्षी नहीं हो सकता । अपनी सत्ताके 
समयमे अपना अभाव नहीं रह सकता ओर अपने अभावके समयमे अपनी सत्ता 
नहीं रह सकती, अतः आसा नित्याटप्त चेतन्यस्वरूप है ॥ २४२ ॥ 

'ठेकारम्यस्य" इत्यादि । छठे विकल्प दोष देते दहै -सक्तिके रिष 
विधि हे, यह कहना भी टीक नहीं है, क्योकि एेकाल्म्यस्वख्प सक्ति नित्यसिद्ध दै, 
साध्य नहीं है | 

राङ्का-- यदि सुक्ति नित्यैः तो वह संसारदश्चामें अनुभवकी विषय क्यों 
नहीं होती £ अतः अननुभव ही उसकी नित्यसिद्धता्मे बाधक दे । 

उत्तर- अज्ञान अनुभवका प्रतिबन्धक है । जसे अन्धकाराव्रत देशे घरादिके 
रहनेपर उनका प्रत्यक्ष नहीं होता जर प्रदीपादिसे प्रतिबन्धकीमूत अन्धकारक 
निवृत्ति होनेपर प्रत्यक्ष होतादै, वैसे दी आत्मस्वखूप सक्ति नित्य दोनेसे 
सेसारदशमें भी है ही, परन्तु अन्धकारस्थानापन्न अन्ञानसे प्रतिवद्ध है, इसलिए 
संसारकार्म वह प्रत्यक्ष नहीं होती । प्रदीपस्थानापन्न आत्मततत्वके सान्ञात्कारसे 
प्रतिबन्धक अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर पूर्वसिद्ध ख॒क्तिकी अभिव्यक्ति होती ह, 
'अज्ञानेनावरृतं ज्ञान तेन युद्यन्ति जन्तवः इस श्रीमद्धगवद्धीताके वाक्यम उक्त 
अर्थका दही निरूपण किया गया है। शाख्लजन्य आत्मतत्वका साक्षात्कार 
अज्ञानकी निवृत्तिके ठिए अपेक्षणीय दहै, अतः तदतिरिक्त प्रसंख्यानविध्यादि 
मुक्तिके किए प्राथनीय नहीं हैँ । २४४ ॥ 

उक्त अथको दी पुनः स्पष्ट करते है--'तमोमात्रान्तरायत्वा०” इत्यादिसे । 

यदि जन्त रीति मक्ति स्वतःसिद्धं है. उसे साधनकी अपेक्षा नहीं हे 
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थदाऽनुभषकामस्य कायत्वेन प्रतीयते । 








प्रस्य तदैकारम्यतात्प्यं कथमुच्यते ।२४६ ॥ 
युक्तं नेकस्य ज्ञाखस्य तात्पथै कार्यसिद्धयोः । 
ह्यस्याऽपि प्रधानत्वादवरिष्ट्वं नेव सम्भवेत्‌ ॥ २४७ ॥ 





लोज्ञान व्यथै । इस श्काका निराकरण करते है साध्य-साधनविभागशु्य 
आस्मकरवरूप मोक्षम विधेय अभ्यास आदिकी अपेक्षा नहीं है, किन्तु 
तिरोधायक अक्ञानकी निकृक्तिके छि ज्ञानकी अपेक्षा दै । अन्तराय 
( व्यवधायक ) तमोमाघ्र ( अज्ञान ) मुक्तिकी अभिन्यक्तिमिं प्रतिबन्धक है, अतः 
उसकी निषटत्तिके किए - ज्ञानकी अपेक्षा होनेपर भी साध्य-साधन-विभागसे श्चूल्य 
एकास््यख्प मुक्ति भावनाकी अपेक्षा नहीं है, यह दरोकका अथं | 
भाव यह हे किं तच्वज्ञानोप्पत्तिसे पहले साध्य-साधनका विभाग दै, अतः तत्‌-तत्‌ 
साध्य फरोंकी प्रा्िके किए तत्‌-तत्‌ साधनोँकी अपेक्षा होती है, परन्तु 'आे- 
वेद्‌ सर्वम्‌ इस्यादि श्॒तिसे आत्मतच्वसाक्षाकार होनेके बाद द्तज्ञानका उप- 
मदेन होनेसे द्वेतज्ञाननिबन्धन साध्यसाधनादिके विभागका रोप होनेपर भावना 
आदिकौ अपेक्षा नहीं होती, अतएव शयत्र तस्य सर्वमासेवामूततत्केन कं पयेत्‌ केन 
क श्रुणुयात्‌! यह श्रुति आस्मन्नञानदशामै सामान्यतः साध्यसाघनका प्रतिषेध 
करती है | २४५ ॥] 

यदाऽलुभवकामस्य' इत्यादि । राङ्का-- यपि प्रसंख्यान साक्षात्‌ मौक्षका उपाय 
नहीं है, मासमतच्वक्ञान ही साक्षात्‌ मोक्षका उपाय दै, फिर मी तच्ज्ञानका 
रष (अङ्ग) प्रसंख्यान हे, क्योकि पसंह्यानके बिना (तत्वमसि आदि 
वाक्य दारा जासतत्का ज्ञान नहीं हो सकता, इसरिए परम्परया मोक्षके छिए 
प्रसंख्यानविधि आवद्यक है । 

उत्तर मक्के मति उपायभूत साक्षास्कारके छिए यदि प्रसंस्यानका विधान 
मानोगे, तो वेदान्तका मासमक्यवस्तुमे तायं नहीं होगा, क्योकि उक्त याल्का 
तात्य प्रसंख्यानविधिमे ही सिद्ध होगा, एेसा होनेपर आसक्य, वेदान्तवे न 
दोनेसे, निष्मरामाणिक हो जायगा ॥ २४६ ॥ 


_ श्त वाक्य प्रसख्यानविधि जर आलमेत्व उमयप्रक है, इसका निराकरण ` 
" करते है-- यक्छर मकरस्य शासनस्य) रत्यारिमे ) 


भराम्यप्रक्षि ] भाषादुवादसहित ` ३३९ 


ब्रह्मात्मत्वं यदि ज्ञातं कुतस्तर्हि परोक्षता । 

न ह्यात्मनः परोक्षत्वं मूढोऽपि प्रतिषद्यते ।॥ २४८ ॥ 
मितेबेद्धिर्मयधृद्धौ तद्ब्दिर्मितिबद्धितः। 
इत्यन्योन्याश्रयत्वेन मितिषृद्धिः कर्थं तव ॥ २४९. ॥ 


एकं ही वाक्य सिद्ध ओर साध्य उभयपरक नदीं हो सकता, क्योकि उसका 
दोनों भर्थोनिं सख्य तात्पयै माननेसे वाक्यमेद ह्यो जायगा । ओर प्रसंख्यान 
द्वारा वस्तुके बोधने उसका तात्पर्यं माननेपर तो वाक्यभेद नहीं होगा, 
प्रसंख्यानमेँ अवान्तर तात्य ओौर रेकास््यके बोधनमे सख्य ॒तात्पयं हो सकता 
है, परन्तु णेसा मान नद्यं सकते, कारण कि “मूतं भव्यायोपदिद्यतेः इस 
न्यायसे मूतकी अपेक्षा मन्य ही प्रधान होता है, अतः वस्सुके बोधन द्वारां 
प्रसख्यानसे दही सुय तात्य मानना उचित है, ओर एेकात्म्यकी सिर्धिके लिए 
मुख्य तात्पर्य एेकाल्म्यर्मे दी मानना उचित दहै। इस तरह दोनी मुख्यं तावप 
मानने विरोध है, क्योकि साध्य सतत कार्यदी है ओौर सिद्धं साध्यकी सिद्धिकें 
किए है, अतः एक वाक्यका दोनों अर्थमिं सख्य तात्पर्यं नदीं हयो सकता । 

"वे शिष्य्यैनैवः का तात्पयं यह है कि यदि प्रसंख्यानविशिष्ट ॒रेकाल्म्यमे यं 
एेकास्यविशिष्ट प्रसंख्यानं विवि. मानी जाय, तो एक अर्थं भधान जौर ठुंसरा 
अप्रधान होगा एवं प्रधानम स॒ख्य तात्पर्यं तथा अप्रघानम अवान्तर तात्पयं होगा । 
भदि दोनों अथ प्रधान माने जार्यै, तो विरोध दह्योगा । एकको भरधान भौर वसरेकौ 
अधरघान मानने्मे दोष नहींहे। न्नेव' से विशिष्टविंधिकां खण्डन करते है - 
उक्तं रीतिसे दोनों अर्थोकि भ्राधान्यरूपसे विवक्षित होनेसे विरिष्ठकी विपि मी 
मर्दी हो सकती ॥ २४५७ ॥ 

आसमतत्व ज्ञात ै इस पक्षम तो परोक्ष दी ज्ञमं होगा, अतः 
भंपरोक्ष ज्ञानक छिए विधि भपेक्षित है, इस पूर्वोक्तका खण्डन करतैं है - 
(्रह्मात्मत्वम्‌' इत्यादिसे । 

ब्रह्मातमत्व यदि ज्ञात होगा तो नह्य परोक्ष केसे होगा 2. विषय परीक्ष 
होनेसे ज्ञान परोक्ष होता है । मूलं मी पुरुष स्वात्माका परोक्ष अनुभव नही करता, 
किन्तु अपरोक्ष दी अनुभव करताद्ै। सो स्र दह्ीसेदहो जोयगा, सके 
किए प्रसंख्यान विवधिकी आवश््यक्रता नदीं है ॥ २४८ ॥ 

 , भ्मितेब्रैदधिभमद्द्धौः इत्यादि । एक-एक पादसे मितिषी इद्धि होती 
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पादानामपि सम्भूय न युक्ता ददीनार्थता । 
सम्भूयकारितोत्पत्तौ दृष्टा न त्ववभासने ॥ २५० ॥ 


इस पूर्वोक्त अर्का अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डन करते है ज्ञानकी दद्धि 
विषयातिश्चयके बिना नीं होती अर्थात्‌ इस ज्ञानसे यह ज्ञान अधिक, 
इसमे कारण विषय दही है । न्युनविषयक ज्ञानसे अधिकविषयक ज्ञान 
वड़ा कहा जाता है । स्वतः ज्ञानम उत्करष॑या अपकर्षक नहीं है । विषयक 
उत्कषे ओर जपकषंसे ज्ञानम उत्कर्षं ओौर अपकर्षका व्यवहार होता & । अतएव 
उदयनाचायने कुघमाञ्जकलिमे कदा है-- "विषयेण विरोषो हि निराकारतया चियाम्‌” । 
विषयेण" यह तृतीया अभेदे है । ज्ञानम विषय ही विरोषष्ै, कारण कि ज्ञान 
निराकार है, अतः आकार द्वारा उसका उत्कषं ओर अपकर्षं॑न्हं होता, किन्त 
विषय ही विरोष है । मेयकी वृद्धि मितिकी बृद्धिके निना नहं होती । मेयकी 
वद्धिसे मितिकी इद्धि, मितिकी बरद्धिसे मेयकी बृद्धि, यह अन्योन्याश्रय दोष दै, 
जतः सपके मतसे मितिकी बृद्धि केसे होगी £ अर्थात्‌ नद्यं हो सकती । 
एक-एक पादसे मितिकी वृद्धि तब होगी, जब मेयी बृद्धि होगी, जौर मेयकी 
इद्धि दोनेपर भिन्नविषयक मितिके स्वस्वविषयमे व्यवस्थित होनेसे भिन्न-मिन्न 
मिति होगी, एक मिति तो होगी नही। ेसी अवस्था मितिकी ब्रदधि 
केसे होगी ? यह तादय हे ॥ २४९ ॥ 
| जो यह कहा गया दै कि तेर, बत्ती `ओौरे भग्निके इषटान्तसे चारौ पाद्‌ मिरुकरं 

भोत्भेकत्वके बोधकः सो भी टीक नहीं, यह कहते दै पादानामपिः 
इत्यादिसे । - 

उक्त इष्टान्तसे चारों पाद मिरुकर ज्ञानके उत्पादक हो सकते ह, अर्थक भकाराकं 

भंडी हो सक्ते। जसे तेक, बी ओर जगम्ि- ये तीनों मदीपके उत्पादक दैः | 
भदीपसे षरादि वस्तुका प्रकाश होता दै । तेर जदि सब मिरुकर घरके प्रकाडचक 
नदी ह । तेरु आदि तीनां वस्तुरओंको एक जगह रखनेपर मी प्रदीपकी उत्पत्ति 
निना चस्तुका भका नही होता, जतः उक्त तीनों द्वारा उत्प प्रदीप दी रोकं 
जथका भ्कारक देखा गया दै, पैसे ही उक्त पादचसुष्टय सम्भूय मिर्कर 
ममितिके उत्पादक दँ जौर ` प्रमिति भर्थकी मकाराक हे, गही उक्त दृष्टान्तसे 
सिद्ध होतः है 1 २५० ॥ | 
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तेखवत्य्मयोऽप्येते प्रदीपोत्पत्तिकारणम्‌ । 
जातात्मलाभो दीपोऽथं स्वयमेव प्रकाशयेत्‌ ॥ २५१ ॥ 
अतः सम्भूयकारित्वं यदि बश्षि तदोच्यताम्‌ । 
मानस्वरूपलाभाय, न तु मेयोपरड्धये ।। २५२ ॥ 
मानपाद त्वमप्येषां मत्रादीनामसङ्गतम्‌ । 
प्रमातुमानपादत्वे मान स्यादप्रमाठरकम्‌ ।। ।॥ २५३ ॥ 








^ तैलवत्यैग्नयोऽप्येते' इत्यादि । तेर, वत्ती ओौर अग्नि ये तीनों प्रदीपकी 
उत्पत्तिके कारण हँ । इन तीर्नोसे उत्पन्न. प्रदीप स्वय--उक्त तीनोंकी सदायताके 
बिना--अर्थका प्रकारक है ॥ २५१ ॥ 

अतः; संभरूयकारित्वम्‌! इत्यादि । चकि उक्त तीनों प्रदीप उत्पत्िके कारण हैः 
अतः उन्म संमूयकारित्व दै, अर्थात्‌ वे मिर्कर कारण दै, यह यदि करट, तो भले ही 
आप कर्हँ, किन्तु किस कार्यम संमूयक्ारिता दै, एेसी जिज्ञासा होनेपर परमितिकी 
उत्पत्ति सम्भूयकारिता है अथके बोधम नहीं, यदी समीचीन उत्तर होगा । इससे 
आपका अमीष्ट नहीं सिद्ध होता ॥ २५२ ॥ 

प्रमात्रादिरमे मानपादत्व मानकर यह दोष दिया है, वस्तुतः प्रमात्नादि 
मानपाद नहीं हो सकते, यह कहते है--“मानपादत्वमप्येषाम्‌' इत्यादिसे । 

प्रमात्रादिर्मे मानपादत्व मानना अत्यन्त असङ्गत है, क्योकि प्रमाण सपरमातरक्‌ 
होता है, अप्रमातक नहीं । पमाता, मानपाद द्ोनेसे, प्रमाणके अन्तरगत हो जायगा, 
जसा कि आप कहते हैँ । एेसी अवस्थार्म प्रमावृद्युल्य दी भमाण होगा, सौर णेसा दो 
नदीं सकता, कारण कि प्रमाण करण है, करण कवरव्यापारका विषय होता दै । 
यदि कती दही नहीं होगा, तो उसके -व्यापारका विषय करण कैसे होगा 
ओौर यह भी सुषम दृष्टिसे विचार करना चाहिए कि यदि प्रमाता मानां है, 
तो इसमे प्रहन यह दहोतादहै कि संसारी आत्मा मानां दैः या असंसारी ? 
प्रथम पश्चमे संसारी आस्मा मानका आश्य है, अतः वह मानका अं नहीदहो 
सकता । क्योकि आश्रयाश्रयिभाव अत्यन्त भिन्ल्मे होता हे, अभिन्नमे नहीं । 
अख आओौर अरीका अत्यन्त मेद नदी माना जाता | द्वितीय कश््प्मे संसारी 
आत्मा प्रमेय है । भतः वह प्रमाणांश नदीं हो सकता, विषयत्व ओौर विषयत्व 
एकम नदीं रहते । भरमाणमे निषयित्र रहता दहै ओौर भमेयर्म विषयत्व । 
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प्रमाणादतिरिक्तो यो मेयं मानेन बुध्यते | 

स प्रमाता कथ तस्य मानपादत्वपुच्यते ॥ २५४ ॥ 
दितीयपादः शब्दाख्य एकारस्य बोधयेन्न वा । 
अबोधे मानयादत्वं केन द्वारेण गच्छति ॥ २५५ ॥ 
पोधे त॒ तावतैवाऽत्र पुमथस्य समाभितः । 
अप्रामाण्यभय कस्मा्यन युक्तिमपेक्षते ।॥ २५8६ ॥ 





च कि + 


यदि प्रमेय मानाच होगा, तो प्रमेयतरूपसे विषयत्व ओर मानांत्वखूपसे 
विषरयित्वकी आपत्ति होनेसे एकमे विरुद्ध दौ धर्मोकी आपत्ति हो जायगी; जो 
अत्यन्त अनुचित है ॥ २५२ ॥ 

प्माणसे अतिरिक्त प्रमाता होता है, यही स्पष्ट कहते टै -श्रमाणाद- 
तिरिक्तो' इत्यादिसे । 


प्रमाणसे ८ साधनसे) अतिरिक्त (मन्न) जो प्रमासमवायी प्रमाती 
प्रमाण द्वारा प्रमेयको जानता है वह प्रमाता मानका अश्च है, यह कैसे 
कहते हो £ अथात्‌ अनुचित कहते हो ॥ २५४ ॥ 


(द्वितीयपादः `इस्मादि । शब्दको द्वितीयपाद कहते ै, इसमे यदहं 
भ्न होता है कि शब्दनामक द्वितीयपाद रेकात्म्यखूप अथैका बोध कराता हैया 
नहीं £ प्रथम पक्षम यदि वह उक्तं अथके बोधका जनक नहीं है, तो उसे किस रूपसे 
मानपाद कहते हँ । ममितिकरण द्वारा प्रमाण कहराता है । जन चाब्द्‌ उक्त अ्थ- 
विषयक प्रमितिका जनक नहीं है, तो प्रमाण दी नहीं हआ, फिर अप्रमाणको 
प्रमाणां कहना मिथ्या दी है ॥ २५५ ॥ 


बोधे तु तावतेवाऽत्रः इत्यादि । यदि आल्मैकत्वनिषयक बोध शष्दसे 
होता है, यह मानते हो, तो उस बोधमात्रसे मोक्षरूप पुरुषार्थकी प्रापि होनेसे 
फरपयन्त शष्दका व्यापार . समा हो मया,. अतः सप्रबरोजनस्व होनेसे प्रामाण्य दी 
हे» तो फिर उस्म अपामाण्यका मय ह किससे £ यदि कदो किं निष्ममोजनत्वके 
भयसे शब्द ॒युक्तिकी अपेक्षी करतां है, तो यहः भी युक्तं न॑हीदै, कथोकरि 
सप्रयोजनत्नसे निष्परयोजनेलकी निदृत्ति होनेसे म्यक! शरण ही नदीं है, असिः ` 
दाभ्दक्रो युक्तिंकी जरप्ष भह हो सकती ॥ २५६ ॥ . 


परामाण्यपरीक्षा ] भाषानुवादसदहित २४३ 












स्स ~~ षं 


परोक्षत्वेन चास्ेण बुद्धं न त्वुभूयते । 
अप्रामाण्यभर्यं तस्मादिति चेद्युज्यते न यत्‌ ॥ २५७ ॥ 
भेयस्वभावात्‌ पारोक्ष्यं किं वा स॒ब्दस्वभावतः । ` 
आये कि बह्मता तत्र परोक्षा स्यादुतात्मता ।॥ २५८ ॥ 
यत्साक्षादपरोक्ष तद्‌ बह्यति बरह्मणः श्चतौ । 
युख्यापरोक्ष्यञरुदितं पारोक्ष्य शङ्कयते कतः ॥ २५९ ॥ 





"परोक्षत्वेन" इत्यादि । शब्दसे आत्मतस्वका ज्ञान तौ जखूर होता ह, | 
किन्तु अनुमव--भव्यक्ष नहीं होता, इसिष्‌ अग्रामाण्यका भय होता है । 
ज्ञानमात्रसे सुक्ति नदीं होती, किन्ठ॒ अनुमवसे होती दै, इसलिए युक्तिकी ` 
सहायता अपेक्षित है । यपि शाब्दज्ञान भी अनुभव ही है, तथापि अञुमवसे 
अपरोक्षास्क अनुभव विवक्षित है; यह भी युक्त नहीं है, कारण कि आस 
तत्वा शाब्दज्ञान भी अपरोक्षात्मक दी होता दहै, परोक्षात्क नहीं होता| 
जव प्रमेय परोक्ष होता दै तब तद्विषयक शाब्दज्ञान भी परोक्ष होता षै । जब विषय 
अपरोक्ष होता है, तव तद्विषयक शाब्द ज्ञान भी अपरोक्ष ही होता है | परोक्षत्वं 
जौर जपरोक्षत्र मेयके अनुसार दै, शब्दके अनुसार नहीं ॥ २५७॥ 


भेयस्वभावात्‌ पारोक्ष्यम्‌" इत्यादि । तत्त्वमसि" आदि शब्द द्वारा ज्या 
तमज्ञान परोक्ष होता हे, यह जाप कहते है, इसमे प्र यह है कि उक्त ज्ञानं 
 परोक्षत्व मेयस्वभावस्ते होता है, जथवा शब्दस्वभावसे ? प्रथम पक्षे फिर विकल्प 
 है-- ब्रह्म परोक्ष हे या आत्मा ? ब्रह्म ओौर आत्माक्रा ज्ञान होनेपर उनके अमेदका 
ज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । अतः प्रमेय ब्रह्म ओर मात्मा दोनों ह । 
एक-एकका परोक्ष होनेपर उनके भेदका ज्ञान परोक्ष होगा, इस तात्पर्ये एक-एकमसें 
परोक्षसका प्रश्रे ॥ २५८ ॥ [त | 


'यत्साक्षादपरो०* इत्यादि । “यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ह्मः इत्यादि वाक्यसे द्य 
अपरोक्षात्‌ अर्थात्‌ जपरोक्ष है, यह ज्ञात होता है । साक्षावशब्दसे जह्य यख्य ` 
अपरोक्षत्व दै, घटादिकी तरह ज्ञान द्वारा नही, यह ज्ञात होता है, अतः जहे 
ˆ परोक्षत्वकी ङ्का क्यो करते हो £ निश्चय संसयका पतिबन्धक होता ह । निदषि 
ति ह्यारा निथित अथैमे सन्देह ही नदीं हो सकता ॥ २५९ ॥ 





चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषालुवादसदित ९९५ 


क्क्व ग ष्क क ता अ नि नि वि सि रि कि 


तस्मानाऽनात्मनोऽस्त्यात्मा नाऽप्यनात्माऽऽत्मनः स्वतः। 
आत्मनस्तु स्वतःसिद्धिभरान्तेः सिद्धिरनात्मनः ॥ ५५७ ॥ 
श्रतिगुबाचयनात्मानमपेक्यात्मा प्रसिद्श्यति । 

इति चेत्‌ तदपेक्षाऽपि न स्वरूपस्य सिद्भ्यति ॥ ६५८ ॥। 
गुरुशाच्लादयो आन्ति वारयन्त्येव केवलम्‌ 

न त्वात्मानं साधयन्ति स्वय तेनाऽऽत्मवन्वतः ।। & ५५९ ॥ 
गर्वादयो दि सात्मान आत्मनैव भवन्ति दि । 
विनाऽऽत्मानं निःस्वरूपाः कथ ते साधयन्ति तम्‌ ॥ ६६० ॥ 
सान्यसाधनभावस्ते यदीष्टस्तद्यनादमनः । 

ग्रापस्य सात्मतामात्मा साधयेदिति य॒ल्यते ॥ ६६१ ॥ 
बुद्ष्यादेर्विंषयान्तस्य स्वसाम््यादसिष्यतः । 
आत्मना सह सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वखक्षणः ॥ ६६ २॥ 


4तस्माम्ना० इत्यादि । इसङ्िद अनात्माकछा आत्मा नहीं है ओौर 
आत्मा स्वयं अनात्मा नदीं &। आत्माकी तो स्वतः सिद्धि है ओौर अनात्माकी 
आन्तिसे सिद्धि दवी है ॥ ६५७ ॥ 

श्रति °” इत्यादि । श्रुति, गुरु आदि भनासमाकी दी सपेक्षा करके आत्माकी 

सिद्धि होती है, यह नदीं कहना चाहिए, क्योकि आत्माके स्वरूपकी सिद्धिके किए 
गुरु, शाख आदिकी अपेक्षा नहीं टै ॥ ६५८ ॥ 

“गुरुश्ाञ्ा० इत्यादि । गुरु, शासन सादि अन्तिका निवारण करते दै, 
भआत्माकी सिद्धि नहीं करते; क्योकि आत्मा तो स्वरूप दी है ॥ ६५९ ॥ 

शगुर्वादयोः इत्यादि । गुरु, शास्र आदि मी आत्मास्ते द्यी सात्मावाठे 
हुए हे; आत्माके विना तो जब उनका स्वरूप दी नष्टं रहता, तब वे भात्माको 
कैसे सिद्ध करेगे ॥ ६६० ॥ 

साश्यसाघन ० इत्यादि । यदि तुरम्द साध्यसाधन-भाव इष्ट है, 
अनात्मामे सात्मताष्ी प्रापि कराके आत्मा अनातमाकी सिद्धि करेगा; यष्टी मानना 
युक्त ह ॥ ६६१ ॥ 

बुदुध्याद्‌ ० इत्यादि । बुद्धिसे केकर विषय पर्यन्त जङ्‌ पदाथ अपनी 
सामथ्येसे तो सिद्धद्ोते नदीं; क्योकि वेज है, आतसमकरे साथ उनका 
कात्मात्मीयत्वलक्षण सम्बन्ध है ॥ § ६२ ॥ | 
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९९६ बृददारण्यकवार्तिक्सार ( १ अध्याय 
अबाध्यत्वात्‌ स्वरूपत्वाद्भाध्येनाऽनात्मना सह । 
अग्याङत्ताननुगतं सङ्गतं रज्जुसर्पवत्‌ ॥ ६६३ ॥ 
च्याकृताय्याछृते हत्थ कल्पिते हि विचारतः । 
एते वारयितु त्रे एवकारमघ्त्रयत्‌ ॥ ६६४ ॥ 
उपेति सामीप्यवाची तनिष्ठा प्रत्यगात्मनि । 
कायकारणरूपाभ्यां प्रत्यङ्‌ नेदीय दक्यते !} ६६५ ॥ 
ग्याकृताचव्याकृतात्मभ्यां भ्रान्तः प्रत्यङ्‌ विभिद्यते । 
परत्यक्तक्वधिया हत्वा वाबुपैत्यात्मतन्त्रताम्‌ ॥ ६६६ ॥ 
बोधादृष्वं यथा प्रत्यग््रह्मणोरेकता तथा । 
पुराऽपि क्म सामीप्य तेन विश्रान्तमात्मनि । ६६७ ॥ 
वाक्य तत्वमसीत्यादि प्रसिद्ध निखिलागमे । 
आसीतेति तश्चब्देन बट स्थत्वमघ्त्रयत्‌ । ६६८ ॥ 

-अबाध्यत्वात्‌" इत्यादि । अनाध्य जौर स्वरूप होनेसे बाध्य अनासक्ि 
साथ रणज्जूसपेकी तरह अत्याश्चाननुगव (न भिन्न है न मिला इमा) 
सम्बन्ध है ॥ ६६२ ॥ 

व्याकृता ०” इत्यादि । व्याङृत ओौर मयाकृत इस पकार करित है 
विचारसे उनका त्याग करनेके किए “मात्मेत्येव्चपासीत' इस सूत्रम /एव' श्रन्द 
कहा गया है ॥ ६९४ ॥ 

“उपेति' इत्यादि । “उपः शब्द ॒सामीप्यका वाचक ह, उसका पर्यवसान 


भत्यगात्मामे है, क्योकि कार्थकारणरूपसे प्रत्यगात्मा भत्यन्त निकट देखा 
जाता है ॥ ६६५ ॥ 


“व्याकृता ०› इत्यादि । ग्याङत भौर अन्याङृतरूपसे अमसे प्रत्यगास्मामे 
मेद भतीत होता है । प्रत्यकृतत्वज्ञानसे उन दोनोंका नाश्च करके सातमङूपताको 
प्राप्त होता है ॥ ६६६ ॥ 
 बोषाद्‌ध्वेम्‌' शत्यादि । बोषके अनन्तर छते मत्यगात्मा ओौर नक्षकी 
एकता है, वैसे ही बोधक परे मी एकता थी, इसर्िए सामीप्यकी आत्मामं 
विश्रान्ति है ॥ ६६७ ॥ 

वाक्यम्‌” इत्यादि । (तत्वमसि, इत्यादि . वाक्य पएकताके प्रतिपादक सब 
वेदोमि भसिद्ध ह "मसीत" इस शब्दसे क्ूटत्यत्वका सूचन किया गया है ॥६६८॥ 


चतुथं ब्राह्मण | माषायुवादसदहित ९९७ 


नच न्क 





व्युत्थाय कारणात्कार्यात्तत्वन्ञानवरत्मना । 

उपेत्य कूटस्थमजमासीताऽपरिणामवाच्‌ ॥ ६६९ ॥ 
मावत्वकञ्चुको यद्वदात्माऽनात्मानमीक्षते । 
दृष्टिमात्रैकरूपत्वान्न तथाऽऽत्मानमीक्षते ॥ ६७० ॥ 
कतैत्वप्रतिषेधाथ द्रष्ड्््टेरिति श्चतिः । 

दृष्टिरेव त॒यो द्रष्ेत्याह दृष्टिविशेषणम्‌ ॥ ६७१ ॥ 
इत्यात्मघ्रत्रवाक्येऽस्मिन्‌ पदार्थः प्रविवेचितः । 
वाक्यार्थोऽप्यत्र निष्पन्नः सङ्कन्पेण प्रदर्यते ॥ ६७२ ॥ 
वाख्यमन्तन्यताहीनो व्यक्ताव्यक्तविरक्षणः । 

अभिन आत्मा कूटस्थ इति बक्यार्थं इष्यते ।। ६७३ ॥ 
ष्याङृतान्याटृताभ्यां तद्रस्तुतचवं तिरोदितम्‌ । 

इति यच्छर्कितं तन्न स्वरूपस्याऽतिरोष्ितेः ॥ &७४ ॥ 

“व्युत्थाय इत्यादि । काये जौर कारणक स्वरूपभूत भत्यगात्माके तत्त्वन्ञानके 
दवारा कारण गौर का्यैसे ब्युत्थान करके याने उनका त्याग करके कूटस्थ 
अजको प्राप्त कर परिणाम रहित होकर स्थित होवे ॥ ६६९ ॥ 

(मातृत्व ० इत्यादि. । मातृत्वकश्चक अर्थाव्‌ प्रमातृत्वसे उपहित होकर जैसे 
आत्मा अनात्माको देखता है, वेसे आत्माको पभरमाताख्प होकर नदी देखता; 
क्योकि दष्टिमात्र & आत्माका स्वरूप हे ॥ ६७० ॥ 

(कतरत्व ०” इत्यादि । "नहि द्रष्डु््टे्विपरिरोपो नियतेः यह शति जो दष्टा 
दै, वह दृष्टि ही है, इस भकार समानाधिकरण षष्ठी विभक्तिसे उक्त द्रष्टाका 
दृष्टिरूप विरोषण कतैत्वका प्रतिषेध करनेके किए है, एेपा कहती दै॥ ६७१ ॥ 

इत्यात्म ०? इत्यादि । योँ आत्मसू्नवाक्यमे पदार्थोश्ा विवेचन किया गया, 
अब इसमे जो वाक्यार्थं सिद्ध होता है, वह संक्ेपसे दिखाया जावा है ॥ ६७२ ॥ 

(वाच्यमन्त ०” इत्यादि । वह सात्मा न तो वाच्य है गौर न मन्तव्य 
स्थात्‌ उन दोनोसे भिन्न एवं व्यक्त भौर अव्यक्त दोनोसे विरक्षण है जौर 
द्वितीय तथा कूटस्थ है, इस प्रकारका वाक्यार्थं इष्ट है ॥ ६७२ ॥ 

°व्यादकरता ०? इत्यादि । वह॒ वस्तुका तच्च जाग्रत्‌ भौर स्वभ्रमे वया्कतसे 
जओौर सुखप्तिम अन्प्ाकृतसे तिरोहित दै, इस परकारकी जो शङ्का की गद थी, 
वह ठीक नहीं है, क्योकि स्वूपका तिरोधान कमी मी नही हो सकता | 

१२३ 
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स्वस्वरूपं तिरोधातं नहि केनाऽपि श्यते । 
विस्फार्यन्तामिहाऽक्षाणि किमक्षैरपराध्यते ॥ ६७५ ॥ 
आपादयेयुः शब्दादीन्यद्यक्षाणि तथापि ते) 
का हानिस्तस्य शब्दादेरेव त्वं विवरुष्यताम्‌ ॥ ६७६ ॥ 
तेः शब्दादितया भाति तषरूपतया न तु । 
इति चेदत एवैतदेदवाक्येन वबुष्यताम्‌ ॥ ६७७ ॥ 
न परोक्षत्वमाश्षङ्ख स्वस्वरूप्वहेतुतः । 
शब्दादितत्वं यद्रोद्धुः स्वरूपं तम्र ॒चेत्तरत्‌ ॥ ६७८ ॥ 

[ भाव यह है कि क्या जाभत्‌ ओर स्वम केवर चैतन्य तिरोहित है या उसका 
अह्मत्व तिरोहित दै £ प्रथम पृक्ष तो ठीक नदी है; क्योकि चैतन्य तो स्वशूप षै, 
अतः उसका कमी तिरोधान नहींदहो सकता ओर द्वितीया परिहार भागे 
कर्हुगे ] ॥ ६७४ ॥ 

स्वस्वरूपम्‌” इत्यादि । मपने स्वरूपका तिरोधान तो किसीसे मी दो नदी 
सकता, अतः इस विषयमे भपनी इन्िर्योको खोलो, क्योकि उन्मि कय अपरा 
किया ह ?॥ ६७५ ॥ 

आपादयेयु; इत्यादि । यद्यपि जाग्रत्‌ ओौर्‌ स्वभन अवस्था श्नि 
शब्द मादिका ही हण करती दै, तत्वका ब्रहण नहीं करती, तथापि उुम्हारी 
क्या हानि हे ! क्योकि "शब्दोऽस्ति, 'सर्शोऽस्ति' ८ शब्द है, स्पश है › हइत्यादि- 
रूपसे सदूप आत्मा भी शब्द आदिके साथ-साथ प्रतीत होता ही है ॥ ६७६ ॥ 

तिः शब्दादितया' इत्यादि । यदि शङ्का हो कि इन्धियों द्वार भात्माका 
परिक्ञान शब्द आदि रूपसे होता ह, तच्वखूपसे नदीं होता, तो यह कहना मी 


दीक नहीं द, क्योकि इसी अनुपपचिसे तो उसको वेदवाक्ष्योसे जानो, पसा हम 
कहते. ॥ ६७५७ ॥ 


न परोशषत्व ०) इत्यादि । इन्दियोसे आसमाका शान परोक्ष ही होगा, यह शङ्क। 
नहीं करनी चाहिए, क्योकि आत्मा तो स्वस्वरूप है । सवरप कमी परोष्छ 
नह हमा करता है । ज्ञावाका जो स्वरूप दै, वह शम्वादिका वत दी षे, 
अन्य नहीं है ॥ ६७८ ॥ 

` [यदि को मि इन्दो दवारा शब्दादिरूपसे परिणत हए मनमे ब्र््ञानकी 
द्द कते दो सकती दै ; क्योकि एक मन दो विषयोको एक काठमे महण 














व॑तुरथं ब्राह्मण ] भाषाचुवादसदित ९९९ 


--------------~-- र === =-= = र रय द्द 





मि नि वि नि वि नि ण द वा यावया ष्वा स र रकन 


एकस्याऽप्यत्र चित्तस्य सहकारिविमेदतः । 
क्रमेण ग्रहणं तत्वे शब्दादौ च ङतो नहि ॥ ६७९ ॥ 
इति शङ्धोत्तरं प्रोक्तमेतत्छत्रेण उचितम्‌ । 
स्वरूपवाच्यात्मरब्दादतिरोधानभासनात्‌  ॥ ६८० ॥ 
यद्वोपासीतेति रब्दो न इटस्थं ्वीत्ययम्‌ । 
किन्तु जानाति धात्वथं विवक्षित्वा प्रथुज्यते ॥ ६८१ ॥ 
ततो वाक्यार्थं एवं स्यादात्मश्चब्दोपरकषितम्‌ । 
वस्त्वित्येव विजानी यादुपेक्ष्य प्राणनादिकम्र्‌ ॥ ६८२ ॥ 
रसगन्धादियुक्तेऽपि द्रव्ये इष्ट्या विविच्यते । 
रूपमेव यथा तदद्‌ बुद्ध्या तत्वं विविच्यताम्‌ ॥ ६८२ ॥ 








नहीं कर सकता, तो यदह कहना दीक नहीं हे, क्योकि एक दही मन इन्द्ियोकी 

सदहदायतासे श्चब्दादिका महण करके द्वितीय क्षणम शब्दादिकी सत्तामे श्च॒तिसे 
ब्रह्मतवका निश्चय कर सकता है, इसे कते दैँ--एकस्याः इत्यादिसे । ] 

एक दही वित्त सहकारीके मेदसे क्रमशः आत्मा ओौर शब्द ॒ आदिका अहण 
क्यों नहीं कर सकता १ अर्थात्‌ कर सकता है ॥६.७९॥ 

८इति' इत्यादि । इस प्रकार शङ्काका उक्त उत्तर आत्मेत्येव" इस सूत्रने 
सूचित कर दी दिया, क्योकि आत्मशब्द स्वरूपका वाचक दै, गौर स्वरूपका कमी 
तिरोधान नदीं दो सकता ॥६८०॥ 

जब आत्मपदसे ही उक्त शाङ्काका परिहार दो सकता दै, तव सत्रके रोष पदांसे 
क्या छाम है £ इस अरुचिसे पक्षान्तर कहते दै---“यद्वोपासीते ०” इत्यादिसे । 

यद्धा “उपासीत यह शब्द कूटस्थको नदीं कहता है; किन्तु “जानाति (ज्ञा) 
धातु" के स्थी विवक्षा करके “उपासीवः श्चब्दका प्रयोग किया गया है, इसकिए 
वाक्याथ यह होगा कि आत्मश्चब्दसे उपरुक्षित--रुक्षणासे प्रतिपादित- जो 
सखण्ड एकरस वस्तु दै, वदी तत्त्व है, पूर्वोक्त प्राणन आदि तत्व नीं ह, पेसा 
विचारं कर जानना चाहिए ॥ ६८ १-६८२ ॥ 

रसगन्धादि ०” इत्यादि ! रस, गन्ध जआादिसे युक्त मी न्यम जसे नेन्रसे 
रूपका ही महण होता है, वेसे ही रस, गन्ध आदिते युक्त द्रन्यम विद्यमान सा 
स्वरूप आत्मतचवश्छा बुद्धिस महण करना चाहिए ॥ ६८२ ॥ 
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एवं सत्युक्तशङ्ायाः साक्षादुक्तमिहोत्तरम्‌ । 

व्याङरते खष््ममनसा तुरीयं वुष्यतामिति । &<४ ॥ 
इति त्रस्य तात्पयं यथावत्‌ प्रतिपादितम्‌ ! 

अथ पक्षानिरा््वे बाक्येऽस्मिन्‌ प्रतिवादिनाम्‌ ।। ६८५ ॥ 
उपासीतेति वचनं श्रत्वा केचिहूुषासनम्‌ । 

विधीयत इति माहुश्चिन्ता तत्र तिधा मता । ६८६ ॥ 
फिथुपास्य किं विधेयं को विधिश्चेति सा त्रिधा । 
आत्मोपास्योऽथवाऽनात्मेत्युपास्यस्याऽ्र संचयः ॥ ६८७ ॥ 
इतिशब्दो विरूपत्वं निपेधश्चति हेतवः । 

अनात्मन उपास्यत्वे साधयन्ति प्रियादिवतर्‌ ।। ६८ < ॥ 
प्रियमित्येवमित्यत्र त्रिया भियनरः) 

उपास्यते यथा प्राणस्तथाऽनात्माऽऽत्मदषितः }! ६८९ ॥ 


पिणक, -विननच्णऋा = 


“एव सत्युक्त ०” इत्यादि । एेसी दश्चामे उक्त शङ्काका साक्षाद्‌ य उत्त 
कहा गया कि व्याहत पदार्थे सुक्ष्म मनसे तुरीयको पहचानन। चाहि९ ॥६८४॥ 

“इति! इत्यादि । पूर्वोक्त प्र्ारसे मुत्रके तासपर्यक्ा टीक्र-टी क सूपसे प्रति- 
पादन कर दिया गया अव इस वीक्यमं प्रतिवादिय।क पक्षका निराकरण 
किया जावा है ॥ ६८५ ॥ 








हि त 


उपासीतेति' इत्यादि । “उपासीत इस वचनो सुनकर काई कदते है करि ` 


इस सूत्रसे उपासनाका विधान है । इस मवस्थामे उसमे तीन प्रकारकी चिन्ता 
होती ई ॥ ६८६ ॥ 


किग्ुपास्यम््‌" इत्यादि । कौन उपास्य हे ? कौन विघरेय है ? भौर कौन-सी 


विधि है यों तीन प्रकारसे चिन्धार्ईै होती ट । ओौर उपास्यके विषयमे ब | 


सन्देह होता £ कि मात्मा उपास्य है भथवा अनात्मा उपास्य है ? ॥ ६८७ ॥ 
इति शब्दो” इत्यादि । इस परिस्थितिमे इतिकाब्द्‌, निरूपत्व ओर निषेष-- 


ये तीन हेतु पियादिकी तरह अनास्माकी उपा्यताक्नो सिद्ध कर्ते हं ॥ ६८८ ॥ ` 


श्रियमित्येव ० इत्यादि । रियमियेतदुपासीत' इस याश्यसे जते 
भनास्मा होनेके कारण अप्रिय प्राणम मिय दष्टिका विधान है; तरसे ही ग्भास- 
्थेव' इस वाक्यम आत्मदृष्ठिसे अनात्माकी उपासनाका निधान है ।॥ ६८९ ॥ 
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इतिश्चब्दशिरस्कत्वं प्रियवाक्ये यथा शतम्‌ । 
 आत्मेत्येवेति वाक्येऽपि तथेव श्रूयते स्फुटम्‌ ॥ ६९० ॥ 
आत्मानमेव रोकं चिित्यात्मोपास्विर्ितीयया । 
श्चताऽन्यत्रेह न तथा विरूपत्वमिदं मतम्‌ ॥ ६९१ ॥ 
तं न पर्यन्तीति वाक्ये निषिद्धा भकृतात्मरक्‌ । 
अनात्माऽत उपास्यः स्यादिति चेन्नेवमिष्यते । ६९२ ॥ 
आत्मोपासनमेवेदं बाक्यरोषावखोकने । 
पदनीयान्तरतरप्रियात्मोपासनोक्तितः । ६९३ ॥ 
अवाखनसगम्यत्वमितिक्ब्देन वर्णितम्‌ । 
वाक्यदोषोऽयमात्मनमेवेति न पृथग्बचः ॥ ६९४ ॥ 

(इतिशब्दिरस्कत्वम्‌' इत्यादि । शपियमित्येतत्‌' इस वाक्यभे जेसे प्रिय- 
दाब्दके सिरपर इतिशब्द सुना जाता है वैसे दी 'आल्मेव्येवः इस वाक्यम भी 
आतस्मश्चब्दके सिरपर इतिशब्द स्पष्ट घना जाता है, अतः यह इतिश्चढ्द अनात्ाकी 
उपासनाके विधानमे एक हेतु दै ॥ ६९.० ॥ 

(आत्मानमेव? इत्यादि । जेते “आत्मानमेव रोकसुपासीतः इस वाक्यम 
द्वितीया विभक्तिसे आत्माी उपासना सुनी गद दै, वैसे दी “भास्मेत्येव इस 
वाक्षयमे आत्मश्चन्दसे मागे द्वितीया विभक्ति नदीं है; अतः इस प्रकारका विद्पस्व 
( विरुद्ध रूपका होना > अनात्माकी उपासनाके विधानमे दूसरा देष दै ॥ ६९१ ॥ 

«तं न पर्यस्ति" इत्यादि । "तन्न परयन्ति" इस वाक्यम प्रकरणस्थित 
आत्माके ददनका निषेष किया गया है, इसदिए्‌ प्रकृत वाक्ष्यस्े अनात्ाकी दही 
उपसनाषा विधान है, यह कथन समीचीन नही है ॥ ६९२ ॥ 

'आत्मोपासन ०” इत्यादि । क्योकि वाक्यदोषके देखनेसे प्रतीत द्ोता है 
कि यह आत्माकी दी उपासना है, क्योकि “तदेतत्पदनीयम्‌' ८ इस आत्माको 
पाना चाहिए ) “स्वेस्मादन्तरतरम्‌" “भात्मानमेव प्रियमुपासीत ८ सबसे सन्द्र जो 
आत्मा है, उसकी पियरूपसे उपासना करे) इस वाक्यदोषे के हष 
'पद्नीयत्व, अन्तरतरत्व ओर प्रियस्व ख्पसे जस्माकी ही उपासनाक्ा कथन 
किया गया है ॥ ६९३ ॥ 

“अवाङ्मनस ०” इत्यादि । इतिशब्दसे सवाद्छनसगम्यस्वका वर्णेन करिया गया 
षै, अतः "आत्मानमेव रोक्मुपासीत' यष्ट बाक्यरोष प्रथग्बचन नहीं है ॥ ६९४ ॥ 





१००२ शृदद्ारण्यक्वातिंकमाः [ १ श्रध्याष' 
निषेधोऽद्त्स्नविषयो न तु न्स्नारममोचरः 
तस्मादुषास् आत्मा स्यादिधेय चिन्त्यतेऽगधरुना || ६९५ ॥ 
शाब्दज्ञान विधेय किः निरोधो चाऽथ सन्ततिः) 
इति त्रिधा संश्ये सत्यायः पक्षोऽमिधीयते । ६९६ ॥ 
विद्यपास्त्योरिदैकाथ्याक्रियातवाच्रयहसम्भवात्‌ । 
रोषित्वान्युक्तिहेतत्वाच्छान्दज्ञान विधीयते ॥ ६९७ ॥ 
यधप्युपास्तिरादत्तिस्तथाऽप्यत्र तु वेदनम्‌ । 
भवेद्धिदयाप्रकरणात्ततो ज्ञानविधि्म॑तः ॥ ६९८ ॥। 
वषरकरिष्यस्तां ध्यायेदिति ध्यान यथा तथा । 
क्र्थिव मानसी विद्या तथाऽसि चिधियोग्यता । ६९९ ॥ 

"निषेधो" इत्यारि ! (तन्न पश्यन्ति" यह निषेध अङृत्स्नके (ष्टा, भता, मन्ता 
जादिके ) दरीनका निषेध करता है, रस्न आत्माके दरकनक्रा निषेध नहीं करता, ` 
इसि इस ॒वाक्यसे आत्माकी दी उपासनाका विधान दै) अत्र विधेयका 
विचार करते दँ ॥ ६९५ ॥ | 

श्याब्दज्ञानम्‌? इत्यादि । क्या शाब्द ज्ञान विधेय या मनका निरोष. 
विधेय है अथवा सन्तति ८ ज्ञानकी आशृत्ति ) विधेयहै ‡? यों तीन प्रकारका 
संशय होनेपर प्रथम पक्ष कटा जावा है ॥ ६९.६ ॥ | 

यहांपर ज्लानके वाचक पदका समाव होनेसे, ज्ञान क्रियारूप न दौनेसे भौर 
विधिसे अपेक्षित किम्‌ (क्या), केन ८ किसके द्वारा ) यौर कथम्‌ ( कि 
प्रकार )--इन तीन अर्शोका अभाव होनेसे भी ज्ञानी चिषि नदीं हो 
सकती £ इस प्रकार शङ्का करके उत्तर कदते दै-- “विद्युपास्त्यो ०” इत्याविसे । 

इह” ( इस विधापरकरणमें ) विदि ( ज्ञान ) ओर उपाप्तनाका एक अथे हैः 
उपासना क्रिया है, उसमे किम्‌ , केन ओर कथम्‌--इन तीनो सर्सोका सम्मव मी 
है गौर उपासना सुक्तिका साधन होनेसे शेषी भी दै, इसकिए यदह श्ास्द 
ज्ञानी विधि है ।॥ ६९७ ॥ 

ध्यद्यप्युपास्ति ० इत्यादि । यदपि उपासना आगृत्ति षी है, तथापि 
यदपर विधाप्रकरण दोनेसे उपासनाका अथं ज्ञानदहीदहै, इस्ङिए ज्ञानक्ी 
विषि समक्लनी चाहिए ॥ ६९८ ॥ 


'वषदूकरिष्यंस्तां' इत्यादि । जते प्वषट्कार करते समय उस देवताक। 
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किं केन कथमित्यश्ला आत्मचित्तश्लमादयः । 
अतोऽत्र भावना ज्यंशा शाब्दज्ञानेऽपि सम्भवेत्‌ ॥ ७०० ॥ 
ये त॒ सिद्धाथैवेदान्तास्ते शेषाः रोष्यय विधिः । 
अतः सिद्धार्थषेदान्तेर्वदार्थत्वं विधे्नैहि ॥ ७०१ ॥ 
स्वातन्त्ये सिद्धवाक्यानां भवेदपुरुषार्थता । 
अत्रोच्यतेऽनयुष्ठानादका्यत्वादकवैतः ॥ 
विण्यानन्त्यान्नेरपेक्ष्यादशक्तेरनाऽत्र धीविधिः ॥ ७०२ ॥ 
जीवनरद्यक्यविज्ञान वाक्यश्रवणमात्रतः । 
सिद्यत्येबेत्यन॒ष्ठान न तदर्थमपेक्षते ॥ ७०३ ॥ 


ध्यान करे”, इस अथवाङे वाक्यम ध्यान मानसी क्रिया है, धसे दी यर्हपर विद्या 
( उपासना >) भी मानसी क्रिया दै, इसटिए उसकी विधि हो सती है ॥ ६९९ ॥ 

कि केनः इत्यादि । किम्‌ , केन ओर कथम्‌-- इन तीन अर्शोक्छा भी इसमें 
सम्भव है । किसकी उपासना करे £ आत्माकी, किससे करे ‡? चित्तसे मौर किस 
प्रकार करे £ शमादिसे युक्त होकर, इस प्रकार दशाब्द ज्ञानम मी तीन अरोक 
सम्भव है ॥ ७०० ॥ 

धये तुः इत्यादि । जो सिद्धार्थके वाचक वेदान्त टै, बे शोष गौर यह 
उपासनाविधि रोषी है, इसर्एि सिद्धाथक वेदान्तोसे विधिम वेदा्ता 
( पुरुषाथकी हेतुता नदीं हो सकती ) नहीं हो सकती, अ्थीत्‌ उपासनासे ही 
सुक्ति होती £, सिद्धार्थ वेदान्तोति सुक्ि नदीं होवी ॥ ७०१ ॥ 

“स्वातन्त्रयेः इत्यादि । क्रियासे अनन्वित ८ भसम्बद्ध ) सिद्ध अथैके 
वाचक वाक्य पुरुषाथके हेतु नदी होते, एसा सप्तद्वीपा वसुमती ८ प्रथ्वीके सात 
द्वीप है ) इत्यादि सिद्धाथक लौकिक वाक्योमे देखा गया है । इसमे कहते है-- 
जञानकी विधि क्यों नदीं हो सकती £ क्या ज्ञानक! भनुष्ठान नही ष्टो सकता ९ 
या ज्ञान क्रियारूप नही है £? अथवा ज्ञानका कोई कती नहीं दै ? या अनन्त 
विधिया माननी पड़ती दँ ? अथवा ज्ञान निरपेक्ष दै ? या ज्ञानके विधानमे शक्ति 
नहीं है १ ॥ ७०२ ॥ 

(जीवश्रक्ेक्य ०” इत्यादि । जीवत्रह्मफी एकताका जान वाक्यके श्रवणमात्रसे 
सिद्धं होता है, अतः उसके किए अनुष्ठानकी जपेक्षा ही नदीं है ॥ ५७०३ ॥ 


चतुर्था आङ्मण ] माषायुवादसदहित १००५ 








॥ = "1 


अन्तरेण विधि वाक्य अ्रवणायाऽपि नेहते। 
इति चुवाण प्रन्रयादनिष्टं श्रूयते छतः ॥ ७१० ॥ 
अधिक्षेपं श्रणोत्येव विनाऽपि विधिना परमान्‌ । 
तश्वमस्यादिवाक्यानां रवण न तथा ङतः ।॥ ७११ ॥ 
बैदिकत्वादिश्यपेक्षा यदि तर्हिं विधेरपि । 

भरवणे विध्यपेक्षायां विश्यानन्त्य॒प्रसज्ज्यते ॥ ७१२ ॥ 
उत्पन्नस्याऽपि बोधस्य विष्यपेश्षाययुदीरयन्‌ । 

कि वा प्रयोजनं च्रूयात्तद्धिचा्य प्रयल्लतः ।॥ ७१३ ॥ 
प्रयोगार्थं बोधनार्थं मात्वाथ मेयसिद्धये । 
आत्मत्वायाऽतिरोदित्ये निरूपाभ्युभूतये ॥ ७१४ ॥ 


विधिम कोई दष्ट फर नदीं है, क्योकि भात्मा जक्ष है भौर ज्म आत्मा है, यद 
स्वतः सिद्ध है, फिर॒ "तत्वमसि, णादि वाक्योंसे उनके भेदका बोध होनेपर 
बिधिका क्या फर होगा १ ॥ ७०९ ॥ 

अन्तरेण" इत्यादि । विधिके चिना वेदान्तवाक्यके श्रवणके लिए इच्छा ही 
नदीं करता, पेसी शङ्का यदि पूरवेपक्षी करे, तो उससे कहना चाहिए कि 
अनिष्टका रवण किसर देतुसे होता है ?॥ ७१० ॥ 

अधिक्षेपम्‌ इत्यादि । जसे विधिके बिना मी पुरुष अपनी निन्दा्ो 
सुनता है, वैसे टी विभिके बिना (तत्वमसि, आदि वाक्योका श्रवण क्यों नहीं 
कर सकेगा ॥ ७११ ॥ 

विदिकत्वादिष्यपेश्चा' इत्यादि । यदि को कि निन्वा लौकिक है, भतः 
उसमे भले ही विधिकी अपेक्षा न दहो, परन्तु अवण वैदिक षै, इसछिए उसमें 
विधिकी अपेक्षाद्ैः तो विधिके वणम भी चिधिकी अपेक्षा होगी, इस 
परिस्थितिर्म अनन्त ॒विधिर्योको माननेके सिवा सापको दुसरी गति दी 
नदीं है ॥ ७१२॥ 

उत्पश्नस्याऽपिः इत्यादि । उत्पन्न इए ज्ञानको भी विधिकी ` अपेक्षा 
है, . इस प्रकार कदनेवाका विधिका कया प्रयोजन बतलाता है £ इसका भी यत्नसे 
विचार करना चाष्िए ॥ ७१३ ॥ 

प्रयोगार्थम्‌" इत्यादि । क्या प्योगके छिए विधिकी धयेक्षाष्टै? या 


ज्ञानके किए अथवा प्रमात्वके छ्िए या पमेयकी सिद्धिके ङ्एि अथवा 
११५ ` 
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सम्भवाथ तमोलुस्ये जानण्ृततिनित्रत्ये । 
तमोहानिनिच्च्ये वा, सर्वथाऽपि न युल्यने + ७१५॥ 
स्वरूपराभमात्रेण हन्ति चिद्या तमस्तनः। 
नाऽपेक्षते प्रयोग तु कन्धरूपाः कुद्रारवन्‌ ।। ७१६॥ 
स्वग्रकायात्मनस्त्खवे तमोनाश्षातिरेकतः । 
बोधनं नेव सम्भाव्य घटादौ तञ्जडे भवेन्‌ । ७१७॥ 
नद्यास्तीरे एखानीति उव्चोञ्न्यदपेक्चते । 
प्रामाण्याय, तथा वेदवाक्यं नाऽन्यदपेश्रते ।। ७१८ ॥ 
प्रमाणमप्रमाणं च भमेयो निितिम्तधरा | 
यत्सान्निष्याव्‌ प्रसिध्यन्ति तत्सिद्धौ फिमपेश्नते ॥ ७१९ ॥ 


आत्मत्वके छि या भविरोघानके { प्रकरताके ) छिणु अथवा निरपाषिक 
स्वरूपके अनुभवके किए या सम्भकके जिए अथवा सक्ानषी निवृक्तिके. 
किणि या ` ज्ञानकी चिकी निदृ्तिके खिए अथया सज्ञानकी हानि 
निषृत्तिके किणि विधिकी अपेक्षा? किसी मी भक्ारसे बिधिष्टी अपेक्षा युक्त 
नहीं है ॥ ७१४,१५ ॥ | 
“स्वरूपलाभ ० इत्यादि । स्वरूपके राममाग्रसे ज्ञान अक्ञानका नाच 
कर देता हे! अतः अपने स्वरूपको प्राप्त हरे विद्या कृखारकी तद्द 
भयोगकी उपेक्षा नदी करती ॥ ७१६ ॥ | 
(स्वप्रकाश्चा 2 इत्यादि । स्वयम्भकाश्च मात्मतच्वेमे अज्ञानक्षा नाकच हीः 
ज्ञानका प्रयोजन है । उसके सिवा जेसे जड़ घरमे घटका योषन ज्ञानका प्रयोजन ` 
है, वैसे सात्मामे आत्माका बोधनसूप पयोजन नदीं है, क्योकि सात्मा वो ` 
स्वयम्मकार दै आौर बोधन जड़ परादिभे टो सकता है ॥ ७१७ ॥ | 
नद्यास्तीरे" इत्यादि । जेसे 'नभास्तीरे फलानि सन्ति" ( नदीके तटपर फल 
ह ) यहे मुष्यका वचन यपनी प्रमाणवाके छि मूक कारणष्ी धयेक्षा करता है, 
वेसे वेदवाक्ष्य किसी अन्य मूर कारणकी पेक्षा नष्टं करता ॥ ७१८ ॥ 
-भ्रमाणमग्रमाणम्‌' इत्यादि । प्रमाण, अममाण, प्रमेय सौर निश्चय जिस 
भास्माक सनिधिसे सिद्ध होते है, उस शआत्माकी सिद्धिम दूसरे किसी थपेका 
होगी £ भाव यह दै कि भपना स्वरूप सदा सभ्नि्ित ही दहै, जवः उसमे 
करिसीको संचय हो दी नदीं सकता ॥ ७१९ ॥ 
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इदमेवमिदं नैवमिति बुद्धिरनास्मिका । 
येनाऽऽत्मवत्येष आत्मा स्वत एव न चाऽन्यतः ॥ ७२० ॥ 
जाग्रत्स्वससुषुमेषु तद्धावाभावसाक्षिणः । 
नाऽस्ति तस्य तिरोधानमन्यथा जगदन्धता ।॥ ७२१ ॥ 
कर्त्रादिव्यापृतेः पर्वमसंकीर्णयरुपाधिमिः । 
अविकधिष्रमसंसुप्तं स्वाजुभूत्येव गम्यते । ७२२ ॥ 
प्रमाणमप्रमाणं च प्रमाभासस्तथेव च । 
ुर्वन्त्येव प्रमां यत्र॒ तदसम्भावना ऊतः ॥ ७२३ ॥ 
शञेत्यापनोदने वह्िय॑था नाऽन्यदपेक्षते । 
विरोधित्वात्तथा विद्या निरपेक्षा तमोहतौ । ७२४ ॥ 


€इद्मेवमिदमू' इत्यादि । यह पसा है जौर यह एेसा नहीं है, इत्यादि अनास्मबुद्धि 
जिस ात्मासे अपने भस्तित्वको रखती है, वद आत्मा स्वतः सिद्ध है, सन्यसे उसकी 
सिद्धि नदीं है । अ्थीत्‌ घर आदि ज्ञान अपनी प्रमाणताके किए गुणजन्यत्वकी अपेक्षा 
करते, षर जसे ष्रथुबुध्नोदराकार (गला छोरा, पेट बड़ा) है, वेसा पट नदीं ह, यह बुद्धि 
स्वतः सत्ता्ुन्य है, वह जिस भात्मासे सत्तावाढी है वह आत्मा ही सत्यस्वरूप हे ॥७२०॥ 

“जाग्रस्स्वमसुषुतेषु" इत्यादि । जामत्‌, स्वप्न जौर सुषु --इन तीनों 
अवस्था्ओकि मावाभावके साक्षी आत्माका फिसी अवस्था मी' तिरोधान नदीं होता । 
यदि आत्माका तिरोधान दहो, तो सारा जगद्‌ दी अन्ध दहो जायगा ॥ ७२१ ॥ 

“कर््रादिष्यापए्ते? इत्यादि । [ मनोनिरोधके शिण विधिकी पक्षा दहै, इस 
सक्षम पक्षम मी मनोनिरोध अनात्यन्तिक विवक्षित &ै मथवा आत्यन्तिक ? 
प्रथम पक्ष तो ठीक नदीं है, क्योकि अनात्यन्तिक मनोनिरोध छषुप्ि अवस्थां 
नित्य होता है ] क्योंकि कती दिके ध्यापारसे परे सुषुस्ि भवस्था्मे सव 
उपाधियों तथा विक्षेपसे रदित चेतन्यस्वशूप भात्माका अनुभव होता & . ॥ ७२२ ॥ 

श्रमाणमप्रमाणम्‌? इत्यादि । परमाण, अप्रमाण जीर प्रमामास--ये इदयं 
नेसे जिस दष्टा आत्माकी प्रमा करते है, [ क्योकि दष्टाके बिना इश्यका ज्ञान 
नहीं होता ] उस सात्माकी असम्भावना कैसे हो सकती है १ ॥७२३॥ 

 श्ञत्या०” इस्यादि । जेसे शीतकी निदृचतिमे अग्नि किसी भन्य॒ साघनकी 

छपेक्षा नहीं करती, वैसे ही विध्या भी विरोधी होनेसे अज्ञानके नारार्मे जन्य 
किसी साधनकी अपेक्षा नदीं करती ॥ ७२४ ॥ 


१००८ श्हदारभ्यकवार्तिकसार [ १ अध्या 


स = 
या तमोधातिनी विद्यावृत्तिः सा स्वयमेव हि । 
नहयत्यविद्यया साद्ध हत्व गेगभिवौषधम्‌ ।॥ ७२५॥ 
प्रत्यश्छयात्रावहोषो यः स तमोहामिरुन्यते। 
अनश्वरी तमोदानिर्नाऽत्राऽतो विध्यपेक्षिना ।। ७२६ ॥ 
पर्येदात्मानमिव्येष विधिरत्र निरर्थकः) 
अश्चक्यत्वाद्रस्तुतन्त्रं नेच्छया कतुमीडमहे ।। ७२७ ॥। 
दश्चनं वस्तुतन्त्र स्यात्‌ कवैतन्तरं नहि छचित्‌ । 
कठेतन्त्रधियोपास्य यत्‌ स्यात्तद्रख्म नैव हि ॥ ७२८ ॥ 
मनुतेय न मनसा मतं येन मनः सदा) 
अद्म विद्धि तदेव त्वं न त्विदं यदुपासते । ७२९ ॥ 
इति श्रङ्कग्राहदिकया श्रुत्योपास्यस्य वारिता । 
ब्रह्मता, साक्षिणस्त्वस्य बक्षन्वं स्फुट मीरितम्‌ । ७३० ॥ 
ध्या तमोधातिनी' इत्यादि । ओ अकञानक्रा नादश्च करनेवाटी ज्ञान 
वृत्ति है, वह तो रोगको नष्ट करके ओषधिी तरद अवियाके साथ आप ई 
नष्ट हो जाती है ॥ ७२५ ॥ 
्रत्यद्मात्रा ०” इत्यादि । जो केवल भ्रर्यगात्माकरा अवसञेष है, वदी अजान 


निष्प कदी जाती दै, वह अन्ञानकी निवि नष्ट नही दती, इसलिए उसर्क 
विधिकी जपेक्षा नदीं है ॥ ७२६ ॥ 


"पर्येदात्मा ० इत्यादि । ।आत्माको देखे", यद विधि निरथं ह, क्योवि 
दशनकी विवि अशक्य दै, कारण कि दैन वस्ठुके धीन होता है, सतः व। 
इच्छासे नदीं किया जा सकता ॥ ७२५७ ॥ | 

दशनम्‌” इत्यादि । दश्चन व्वुके अधीन है, क्तीके अधीन कह 
नदीं होता । उपासनारूपी बुद्धि कतीके अधीन है, इसकिषट जो उपास्य ै, व 
क्म दही नदीं है ॥ ७२८ | | 

मयते" इत्यादि । मनसे जिसका मनन नदी कर सकते, ओर जिस 
मनका स्वरूप सदा ज्ञात है, उसको तुम त्रम समक्षो, जिसकी खग उपासना करः 
ह बह जक्ष नदीं है ॥ ७२९ ॥ 
इति शृङ्ग ०” इत्यादि । इस भकार शर्मा दिका श्रतिने उपास्यर्क 
भमताका निषेव किया है, इसकिए साक्षी ब्रह्म है, यद्‌ स्पष्ट हो जाता ३ ॥५३० । 





चैतुर्थे ब्राह्मण | माषायवादसदहितं १००९. 
हेतवः पूर्वपक्षस्य ये प्रोक्तास्तेषु सम्मतम्‌ । 
विद्यपास्त्योरिहेकाथ्यै क्रियात्वं न त॒ सम्मतम्‌ ॥ ७२१ ॥ 
यागे यदेवताध्यान चतन्त्रत्वाज्रियाऽस्तु सा। 
म्रमाणमेयतन्त्रत्वाद्धियैषा स्यात्कथं क्रिया | ७३२ ॥ 
सर्वाकाङ्कामूरुहेतोरज्ञानस्येव बाधनात्‌ । 
जंरात्रयमनाकाद्क कथ सा मावनोदियात्‌ ।॥ ७३३ ॥ 
स्वतन्त्रा बह्म वेदान्ता बोधयित्वा वि्युक्तिदाः । 
अतः श्ाब्दज्ञानविधिनै कथञ्चन युज्यते ।॥ ७३४ ॥। 
न॒ योगश्चाख्रसंसिद्धो निरोधोऽपि विधीयते । 
विक्तिसाधनत्वेन तस्याऽनधिगमाच्छुतेः ॥ ७३५ 
अनुष्ठातुमशक्यश्च प्रत्यग्बोधं बिना न सः। 
प्रत्यगृज्ञाने निरुध्यन्ते चिचतवृबरत्तयोऽखिलाः ।। ७३६ ॥ 

हेतवः” इत्यादि । पूर्वपक्षके जो हेवु कटे दै, उनम ज्ञान ओर उपासनाकी 
एकार्थेता हम मी इष्ट टै, परन्तु उनमें क्रियात्वका अङ्गीकार हरमे सम्मत नहीं हेः 
इसङिए ज्ञानकी विधिका सम्भव नदीं दै, क्योकि ज्ञान क्रिया नदीं है ॥ ७३१ ॥ 

'्यागे' इत्यादि । यज्ञम जो देववाका ध्यान दै, वह मनुष्यके अधीन 
होनेसे क्रियारूप हयो सकता है । परन्तु विया (ञान) तो प्रमाण ओौर प्रमेयके अघीन 
षै, मतः वह्‌ क्रिया कैसे हो सकती है £ घटका ज्ञान षट ओर नेत्रसे उत्पत्च 
होता है, मतः वह क्रिया नदीं है ॥ ७३२ ॥ 

(सर्वाकाङ्घा ० इस्यादि । सव आकाक्षा्मोका मू कारण जो अज्ञान है, 
उसका ज्ञानसे बाध ह्यो जाता है, अतः. उस ज्ञानम फिम्‌ , केन जौर कथम्‌--इन 
तीन अरचोकी साकाक्षा दी नदीं है, तब फिर भावना कैसे उत्पन्न होगी १ ।।७३३॥ 

(स्वतन्त्रा इत्यादि । वेदान्त स्वतन्त्र द, वे ब्रह्मको बोधन करके युक्िको 
देते है, इसर्िएि शान्दज्ञानकी विधिका कोद मी उपयोग नदीं है ॥ ७२४ ॥ 

न योग ०” इत्यादि. । मोगद्ाखसे सिद्ध॒मनोनिरोधकी मी विधि नदींहो 

चमकती, क्योकि श्चुतिने मनोनिरोष मुक्तिका साषन नदीं कदा है ॥ ७३२५ ॥ 

‡ _. “अबुष्ठातम ० इत्यादि । भास्मज्ञानके बिना मनोनिरोघधका अचुष्ठान भी 
` सकता जौर आत्मज्ञान होनेपर मनकी सब वृष्यो याप ही निर्ध 
हक है ॥ ७२६ ॥ . | 
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वस्तुतस्तु निरोधोऽस्तु मा बाऽस्त्वेतेन कि तव । 
प्रत्यम्बोधम्ते नाऽन्यन्मुक्तेरस्तीह साधनम्‌ ॥ ७३७ ॥ 
विधेयस्तर्िं सन्तान इति चेत्‌, तत्र को विधिः । 

अपूर्वो नियमो वा स्यात्परिसङ्खयाऽथवोच्यताम्‌ ।॥ ३३८ ॥ 
अपूर्वोऽत्यन्तमप्राप्नौ नियम; पाक्षिके सति । 

तत्र चान्यत्र च प्राप्नौ परिसदङ्कथा विधीयते ॥ ७३९ ॥ 
अत्र॒ त्वत्यन्तमप्राप्रमात्मोपासनमन्यतः | 

अपूर्व विधिरेवाऽतो यथेतत्‌ स्यात्तथोच्यते ॥ ७४० ॥ 
एकाथष्टिखिष्रत्तीनमातादात्म्याभिमानतः । 

आवतेनं हि शब्दार्थः सर्वत्रोपासनश्चतेः ॥ ७४१ ॥ 
विद्युपास्तेरिहैकत्वं यदि वर्हि बिदेरपि। 

अथं आच्रत्तिरेवाऽस्तु पूरवेब्राह्मणवाक्यवत्‌ ॥ ७४२ ॥ 
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वस्तुतस्तु" इत्यादि । वास्तवमे तो मनोनिरोष हो, चाहे न हो, इससे तुद 
क्या मतकूब £ केवर यदी समक्ष खो किं भास्मज्ञानके सिवा मुक्तिका दुसरा 
साघन नदीं हे ॥ ७३७ ॥ 

'विधेयस्तर्हि" इत्यादि । यदि कोई कदे कि सन्तानकी ८ बुद्धिष्ृत्तियो-- 
ज्ञान-- की साब्त्तिकी ) विधि है, तो उससे पूछना चाहिए कि कौनसी विधि 
क्या अपूवैविधि दै या नियमविधि है अथवा परिसंख्याविधि है ए ॥ ७२८ ॥ 

“अपूर्वोऽ०› इत्यादि । अत्यन्त अप्रापि दोनेपर अपू्वविषि हुमा करती दै, 
पाक्षिक पराप्रि होनेपर नियमविधि होती दहै ओर दोनों स्थार्नोमे प्रा्ि होनेपर 
परिसंख्या विधि हआ करती ह ॥ ७३९ ॥ 

“अत्र इत्यादि । यहां तो आत्माकी उपासना अन्य साधनसे अत्यन्त 
सपाप है, इसङ्एि जसे यह अपूर्वविधि दोती दै, वैसे कदा जाता दै ॥ ७४० ॥ 

"एकार्थो °` इत्यादि । सर्वत्र उपासनाश्चुतिका शब्दाथे तादात्म्याभिमानपयन्तं 
एकाथेको विषय करनेवाखो वृचिर्योकी आदृत्ति हयी है । “न स वेद्‌" ( बह नदीं जानता 
2 ) इस पूर्व वाक्यम ज्ञानका प्रकरण दै, इसर्ए 'उपासीतः यदहांपर भी उपासना 
सानके सामानाथेक है, इसङिए उपासनाकी आदृचिकी विधि उपपन्न दै | ७४१॥ 

“विद्युपास्ते °` इत्यादि । विदि (ज्ञान) ओौर उपासनाका यदि य्ह एकत्व है, 
तो पूवे ब्राक्षणवाक्यकी तरह विदिका अथे आदत्ति ही हो सकता है ॥ ७४२ ॥ 
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पूर्वत्रेतत्साम बेदेत्येवं वेदेति शब्दतः । 

उपासनं व्यवहूतं तथा श्त्यन्तरेष्वपि ॥ ७४३ ॥ 
विधयाप्रकरण चाऽत्र न विरुद्धञ्रुपास्तितः। 
अपरोक्षब्रह्मविद्याजन्मनः सुखभत्वतः ।! ७४४ ॥ 
नदि सिद्धा्थवाक्योत्थज्ञानमात्रेण कथन । 
बरक्माचुभवितं शक्तस्तस्याऽ्वाक्या्थरूपतः ॥ ७४५ ॥ 
नानापदार्थसंसुष्टरूपं वाक्यात्‌ प्रतीयते । 
बरह्मासंसुष्टरूपत्वानन बाक्येनाऽयुभुयते ॥ ७४६ ॥ 
न चाऽवेदार्थता शङ्कया वेदोक्तोपासनोत्थिताव्‌ । 
साश्षात्काराद्रक्म भाति तस्मदिदार्थतेन दहि | ७४७ ॥ 
देवो भृत्वा देवमेतीत्यादिश्चत्यजुरोधतः । 
साक्षात्कारं ध्यानजन्यमन्तरेण न युच्यते ॥ ७४८ ॥ 














'ूर्वत्रेतत्साम” इत्यादि । जेसे पहले “एतव साम वेद” इस वाक्यम "वेद 
इस शब्दसे उपासनाषा व्यवहार किया गया ह, वसे ही अन्य श्रुतियोमें मी व्यवहार 
करना चाहिए ॥ ७४३ ॥ | 

"विद्याप्रकरणम्‌' इत्यादि । यहां विद्याका प्रकरण मी उपासनासे विरुद्ध नदीं 
है, क्योकि उपासनासे अपरोक्ष बरह्मविद्याका जन्म सुरुम है ॥ ७४४ ॥ 

नहि" इत्यादि । सिद्धार्थकं वाक्यसे उत्पन हुए ज्ञानमात्रसे कोर बह्मका 
अनुभव नही कर सकता, क्योकि सिद्धाथेक बाक्यसे उत्पन्न इआ ज्ञान 
वाक्याथ ही नहीं है ॥ ७४५ ॥ 

(नाना०? इत्यादि । नाना पदार्थोसे संखष्ट ८ सम्बद्धं ) ख्प दी वाक्य द्वारा 
प्रवीत हा करता है, ब्रह्म अखण्ड है, संखष्टरूप नदीं दै, इसरिए्‌ वाक्यसे रक्षका ` 
अनुभव नहीं दो सकता ॥ ७४६ ॥ 

भन चाञ्वेदा ० इत्यादि । "तन्त्वौपनिषदं पुरुषं" इस श्रतिने जो ब्रक्मको 
मौपनिषद ( वेदाथ ) कदा है, उसके अमावकी शद्धा नदीं करनी चाहिए, 
क्योकि वेदोक्त उपासनासे उत्पन्न हए साक्षात्कारसे ब्रक्षकी परतीति होती ह+ 
इसङिए जक्म वेदाथ है ॥ ७४७ ॥ 

दिवो" इत्यादि । “देषो मूस्वा देवानप्येति" (देव बनकर देवको प्राप होता है) 
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न्प्स नव~ __ धाायनिनयककायययेयातवयययययाययमयसनयवणनरप्वयाधयया्दनारः 
भ्‌ लमयगरय्लकयरययचयारयरतययर रसत 
न । ऋ) 2 2, त 





्रत्ययादृत्तिरूपा या न प्रासिषाऽन्यमानवः ॥ ७>>व्द्‌ | 
सिद्धा्थ्चब्दात्‌ स्वाध्यायविधितो वाऽन्यतोऽथवा ) 
तत्प्रािः शङ्कयते तत्र सिद्धार्थो न विधायकः ।। ५७८६ = ॥ 
अश्षरार्थज्ञानमात्रावसास्यध्ययने विधिः| 
न॒ चाञन्यदत्र सम्भात्यमभ्राप्नोपासनाः सतः ॥ ७९८९ £ || 
अपूवविधिरेवाऽतः स्मृतिसन्तानमोचरः । 
इति प्रथमपक्षो यस्तस्य दुपणश्चुत्यते ॥ ७९.९२२ ॥ 
नाऽपूेिधिरेष स्यात्‌ प्राप्तत्वात्‌ सुषतिसन्ततेः । 
अचुभूते हि निषये स्तिः प्राप्ता विधिं चिना ॥ ७९९ ॥ 
स्मयन्त एव पित्राद्याः श्राद्धाय तद्‌ तदा । 
अजुभूतो निजात्माऽयं छतो नं स्मर्यते चदं ।॥ ७८५९ ।। 
इस तिके अनुरोधसे ध्यानजन्य साक्षात्कारके बिना मुषि षहो द्धे नही 
सकती ॥ ७४८ ॥ 
शब्दाद्‌ इत्यादि । शब्दस ज्ानके उत्य्न होनेपर साश्चा स्का रपर्यन्व 
परत्ययावृत्तिरूप भावना ( उपासना >) सन्य ममाणत्ते पा नही है || ७४२ ॥। 
` भसिद्धा्थं०ः इत्यादि । सिद्धा शब्दसे सयवा स्वाध्याय ्चि चिते या 
जन्य किसी प्रमाणसे उसकी ( उपासनाकी ) प्राप्तिकी श्ङ्ा कर स कते हो| 
उनमे से सिद्धाय चब्द तो विधायक दी नहीं है, क्योकि उसे च्वियावाचक 
पद्‌ ही नहीं है ॥ ७५० ॥ 
अक्षराथं °” इत्यादि । 'स्वाध्यायोऽष्येत्यः, ८ वैव पटना चाद्धिष्ट ¬> यह 
भध्ययनविषि सक्षरज्ञान भौर जथेक्तानमात्रमे पर्यवसनन 8, भवः उडपास्नाका 
बोषन नहीं करती । अन्य प्रमाणा सम्भव नही ह, शसक उपासना 
अप्राप्त ह ॥ ७५१ ॥ । 
अपूर्वे इत्यादि । इसकिए स्यृतिसन्तानकी ८ भस्ययादचिषी > च्मस्यू विधि | 
दीद, यह जो पथम पक्ष दै; उसका दूषण कहा जाता है ॥ ७५२ \। 
नाऽमूवं ०' स्रतिसन्तति प्राप्त है, इसङिए यपूर्यैविषि नहीं ह+ च्छर्योकि 
भुभूत ( श्ञात ) विषयमे विधिके विना ही स्मृवि प्रा है ॥ ७५३ ॥ | 
स्मयन्त" इत्यादि । जन धादके ङि पितरोका स्मरण च्रिया दी 
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न शाब्दज्ञानमात्रेणाऽयुभूत जहम तद्धवेत्‌ । 
अवाक्याथात्मकत्वेनेत्येतदत्र न सङ्गतम्‌ ॥ ७५५ ॥ 
अवाक्याथात्मकं बहषेत्येतद्वाक्येन गम्यते । 
अन्येन वा, यदा वाक्यात्तदा वाक्यार्थता भवेत्‌ ॥ ७५५६ ॥ 
अथाऽन्येनाऽजुभूतं तदवाक्यार्थात्मकं तदा । 
तावतैव छृतार्थत्वाड्‌ व्यर्थं घ्यानादिचेष्टितम्‌ ॥ ७५९७ ॥ 
जह्य संसृष्टरूप चेद्धाक्यादश्यबसीयते । 
संखुष्टरूपं तन्नेति गीवणिरपि दुरमम्‌ ॥ ७५८ ॥ 
घटाकाशो महाकाश इति वाक्ये यथा तथा 
तस्वमस्यादिवाक्येषु तोऽखण्डार्थधीने ते ।। ७५९ ॥ 
साक्षात्कारो ध्यानजन्य इत्युक्तं यत्तदप्यसत्‌ । 
ध्यान क्रिया न प्रमाणं क्ाऽचुभूतिरमानतः ।॥ ७६० ॥ 


जाता है, तब भनुमूत पने ञआत्माका स्मरण भ्यो नहीं होता यह 
घवलाओ ॥ ७५४ ॥ 

(न च्ञाब्द्‌ 2 इत्यादि । शन्द-ज्ञानमात्रसे बक्षका अनुभव नदीं होता, 
क्योकि ब्रह्म वाक्याथ नहीं है, [ इसीरिए वाक्यसे भी उसका अनुभव नहीं होता 1 
यह जो पूर्वमे कदा था, वह असज्गत है ॥ ७५५५ ॥ 

(अवाक्यार्थ०' इत्यादि । [ क्योकि ] जक्ष वाक्याथ नदीं है, यह वाक्यसे 
जाना जाता ष्या किसी अन्य प्रमाणसे नाना जातादहे £ यदि कदो कि वाक्यसे 
जाना जाता है, तन तो ब्रह्म वाक्यार्थं हो गयां ॥ ७५५६ ॥ 

'अथाऽन्येनाऽलुभूतम्‌? इत्यादि । यदि को कि वह अवाक्याथभूत त्क्ष 
किसी अन्य पभ्रमाणसे अनुभूत है, तो उतनेसे ही कृता्थेता ८ सक्तिभापि >) हो गई, 
फिर ध्यानादिकी चेष्टा व्यर्थं है ॥ ७५७ ॥ 

“बरह्म ` इत्यादि । यदि को क ब्रह्मका संखष्टरूप वाक्यसे निशित द्योता £, 
तन तो वह संसृष्टरूप नहीं है, यह देवता मी नदी कह सकते ॥ ७५८ ॥ 

'धटाकाश्ोः इत्यादि । जसे घटाकाश्च महााश्च दहै, इस वाक्यका अर्थं 
अखण्ड आक्ाद्य दहै, वैसे ही (तत्वमसि आदि वाक्र्योका अर्थं अखण्ड रक्ष 
क्यो नहीं हो सकता £ ॥ ७५९ ॥ 

“साक्षात्कारो” इत्यादि । ध्यानसे साक्षात्कार उत्प होवा दहै, यह जो 

१२८ 
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भविष्यत्कारसम्बन्धि फर स्यामहि नाक्वत्‌ । 
धीजन्मन्येव तर्सिच्यदम्निजन्मनि दाहवत्‌ ॥ ७६७ ॥ 
किश्वाऽचुमव एवात्र नित्य सन्निहितत्वतः । 
सम्भवेत्सर्वदा तस्मान स्खत्याऽस्ति प्रयोजनम्‌ ॥ ७६८ ॥ 
आस्तां दुषणमाखेयं स्परति्वांऽचु भवोऽपि वा । 
स्वतः प्रासोति नाऽपू्ैविधिस्तेनाऽत्र सन्ततेः ॥ ७६९ ॥ 
नन्वेवं तर्हिं सन्ताने मवेन्नेयमिको बिधिः । 
आत्मोपासनमप्राप्र पक्षे तेन नियम्यते ॥ ७७० ॥ 
अलुभूतेऽपि पित्रादौ नियमेन स्प्रतिनेहि । 
दृष्टा, तथाऽऽत्मतच्वेऽपि नैरन्तर्येण तस्स्म्रतिः । ७७१ ॥ 
यदप्यन्यवधानेन स्मरतेर्चिन्नो न क्न । 
तथाऽऽप्यारन्धदोषेण बलाद्िस्मयते पुमान्‌ ।। ७७२ ॥। 
मे समाप्त हो चुका, तव फिर स्प्रतिसन्तानते दृसरे किस फर्की प्रार्थना 
ने हो ?॥ ७६६ ॥ 

५म्‌ विष्यत्काल ० इत्यादि । स्वरी तरह ज्ञाना फर आगामी कारूसे 
न्व रसनेवारखा नहीं है, क्योकि ज्ञानका जन्म होते दी सुक्तिश्टी सिद्धि 
जाती ष; जसे अग्निका जन्म होते ही दाहकी सिद्धि होती है | ७६७ ॥। 

ˆ किश्चाऽचुभव ०” इत्यादि । किच्च, स्वरूप होनेसे आत्मा नित्य सनिहित है, 
ङेए सर्वदा उसका अनुभव होता दी दै, अतः स्यृतिका प्रयोजन दी नहीं हैः 
ओरौकि जनुभवके नष्ट दोनेपर दी स्ति इभा करती हे । ] ॥ ७६८ ॥ 

“आस्ताम्‌ इत्यादि । यक दूषणमारा रहे, स्णति हो अथवा अनुभव होः 
सन्तविष्छी स्वतः प्रापि है, इसङ्ए यह अपूर्व-विधि नदीं है ।। ७६९. ॥ 

“नन्वेवम्‌” इत्यादि । तब स्यरतिसन्तान्मे नियमविधि हो, क्योकि 
` आत्माकी उपासनाकी अभाधि ३, इसङिए यदह नियमविधि है ॥ ७७० ॥ 

“अयुभूतेऽपि' इत्यादि । सनुत पित्रावि्ँ मी नियमसे स्मृति नदीं देखी 
र, वेसे हयी आलमतत्वमे मी निरन्तर स्मृति नदीं हो सकती ॥ ७७१ ॥ 

+यदप्य०2 इत्यादि । यद्यपि कुछ भी व्यवघान ( अन्तर ) नहीं है 

'ए आद्माकेः स्मरणम कोरे विभ्रकतो है नहीं, त्थापि भ्रारड्व दोष बलात्कारसे 
मे विस्मृत कर देता हे ।॥ ७७२ ॥ 
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मोचकात्‌ प्रबरैर्युक्तौ बाणस्तु न निवार्यते । 
प्रबृततत्वातच्तथ।ऽऽरन्ध कमं ज्ञानान्न नस्यति ।। ७७३ ॥ 
वाङ्मनःकायचेष्टानाममावे कर्मणः फलम्‌ । 

भोक्तुं न शक्यते तेन मनो विक्षिप्यते बात ॥ ७७४ || 
विषविप्रचित्तः पुरुपस्तस्व  संस्तिवार्जितः । 

अविद्वानिव संसारदुःखैरेषोऽभिभ्रूयते ।॥ ७७५ ॥ 
अचिक्षेपे स्मृतिः प्राप्ता विष्व नतु सा ततः 

पाक्षिक्यां स्म़ृतिसम्प्राप्नौ तत्सन्तामो नियम्यते ॥ ७७६ ॥ 
उपस्थितं यदा दुःखं तदा तस्योपञ्चान्तये । 
आनन्दात्मकमदेतं स्मरेट्रह पुनः प्रुनः ॥ ७७७॥। 
इत्येव गरदुचित्तानां मतं भाष्यकृतस्तथा । 

अङ्गीकृत्य भरं चक्करपूर्वनिधिवारपो ॥ ७७८ | 
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“मोचकात्‌ प्रबरेश्ुक्तोः इत्यादि । भसे वस्वाम्‌ पुरुपके हायते हट 
हुमा बाण नहीं सकता, वैसे टी प्रवृत भारन्ध कभ ज्ञानसे नष्ट नही 
होता ॥ ७७३ ॥ | 

वाङ्मनः" इत्यादि ! वाणी; मन सौर्‌ शरीर---इनकी चाकि अभावमे 
कर्मफरुका भोग नहीं हो सकता, इसछिप पारस्वष शर्म सहसा मनक्ो 
विक्षिप्त कर देता है ।॥ ७७४ | | 

"विक्िप्चचित्तः इत्यादि । विक्षिप्तचि्च पुरुष॒ वश्वको मृ जातादै, 
उस समय ज्ञानवान्‌ मी जज्ञानीकी तरह संसारके दुःखोसे अभिभूत होः 
सकता है ॥ ७७५५ ॥ 

अकिक्षेपे' इत्यादि । भविक्षेपदश्ामे तो स्प्रति माप्त है, विक्षेप अवस्थामे 
षह प्राप नदी हैः इसकिए पक्षम स्यरतिष्टी भाप्ति दोनेसे स्दह्तिके सन्तानका 
नियम किया जाता हे ॥ ७७६ ॥ । 

उपस्थितम्‌! इत्यादि । जन कमी दुःख उपस्थिव हो, तव उत्त दुःखकी | 
शान्तिके किए भानन्दात्मक यद्वेव जरद्मका बार बार स्मरण करे । ७५७७ ॥ | 
इत्येवम्‌ इत्यावि । इस भकार पदुचि्ोका ( जिनका चिच वशम नही दे, 
उनका) मव दै । भाप्यकारोने मी नियमका भ्गीकार करके अपू्वेनिधिके 

| | 
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अव श्रतिरायातः कटपान्तनिचयेन वा । 
इत्यादिधीरचित्तानां नित्यमप्राप्निरथोच्यते ॥ ७७९ ॥। 
यत्वाक्षादितिवाक्योच्थप्रत्यग्याथास्म्यरेषहिना । 
ज्ञानेन तमसो दाहानित्यप्रातनैव तरस्मृतिः ॥ ७८० ॥। 
देदादिभावनालिङ्लदसम्बुद्धेशध य पुरा । 
सदेश्षते तमेवाञ्य श्रुत्या ब्रह्मतयेश्ते ॥ ७८१ ॥ 
ततश्च प्राङ्रतो यद्त्कत्रोत्मानं सदा स्मरन्‌ 1 
अस्ति बिद्वांस्तथा ब्रह्म स्मरत्वेन विधिं विना । ७८२॥ 


निषेधका यज्ञ किया &, उनका तात्यय अपूर्वैविषिके निषेषमे दै, नियमविधिके 
अङ्गीकारमे नदीं ॥ ७७८ ॥ | 

(अदेव इत्यादि । भाज दी मृद्यु हो अथवा अनेक कश्पोके अन्तम हो; 
संसारा कमी स्मरण नदी करगे, इस प्रकार जिनका चित्त वशे दै, उनको 
 भआत्माकी नित्य परासि है! [ भाव यह है छि जो उपास्य देवतके साक्षात्कार 
पन्त सगुणोपासना करके ब्रहमविदामे पवृत्त हए दै, उनको विचारसे ञान 
उत्यल्न होनेपर निक्षेप नही होता । उनको आस्मधी नित्य-मरा्च है । जो पुरूष 
उपासना किये बिना श्रवणादिका अनुष्ठान करके तक्वका निश्चय कर लेता ह, 
उसका चिच्च वशम नदी रहता, उसमे विक्षेपका सम्भव दै, इसलिए उसके किए 
नियम-विधि दै ॥ ७७९ ॥ 

'यत्साश्चा ० इत्यादि । '्यत्साक्षादपरोक्षाङ्कद्य' ८ वह जक्ष ठीक प्रत्यक्ष है) 
इस वाकषयसे उत्पल हुए प्रत्यगार्माके यथाथे ज्ञानसे भज्ञानका दाद होनेसे 
भात्मस्मरति नित्य ही प्राप्त ै ॥ ७८० ॥ 

'देहादि ०” इत्यादि । अज्ञान अवस्थामे मी पहले जिक्चको देहके द्रीनरूपी 
हिङ्गसे जर अहम्बुद्धिसे सदा देखता दै, उसीको आज श्रुतिसे ब्रक्षरूपसे देखता 
षै, मेद केवर इवना दी षै कि पहर भपनेको कती-मोक्तारूपसे देखता था, भव 
ब्रह्मरूपसे देखा & ॥ ७८१ ॥ 

“तक्श' इत्यादि । इसकिए जेसे पराकृत ८ अज्ञानी पुरुष ) भमात्माका 
क्तसूपसे सदा स्मरण करता रहता है, वैसे दी ज्ञानवान्‌. विधिके बिना ही इस 
भात्माका ब्रह्मख्पसे स्मरण करे ॥ ७८२ ॥ 
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दुःखास्मनि चिदाभासे सत्यायात किमात्मनि ¦ 
चिदाभासे भोजते स्यादारन्धचरितार्थता । ७८३ ॥ 
नष्टो मोदस्त्वात्मतस्वे भोग मन्येत न कचित्‌ । 

नहि नाम विनिद्रोऽपि सुश्रत स्वममीक्षते ।॥ ७८४ ॥ 
बलाद्विक्षिप्यते चित्तमित्यादि यदुदीरितम्‌ । 
अस्त्वेवेतत्तावताञत्र नि्यप्रा्तिने वायते ॥ ७८५ ॥ 
विधिप्तमपि तचित्तमनात्मग्रहणोदतम्‌ । 
प्रत्यगथमनारिङ्गय न पराग्बोधनक्षमम्‌ ॥ ७८६ ॥ 
आत्मानं सर्वदोपास्ते तत्प्रत्ययसमन्वयात्‌ । 
निःशेषानात्मबुद्धीनां यथेतत्स्यात्तथोच्यते ।। ७८७ ॥ 
प्रत्यङ्मोदः सर्वदेव मास्वंचेतन्यिम्बितः । 
बुद्धितदढृत्तयश्चेव तप्तायोविस्फुरिङ्गवत्‌ ।। ७८८ ॥ 

"दुःखात्मनि' इत्यादि । चिदाभास दुञखका मोग करता है, इससे आतप 
क्या जाया ? चिदाभासके मोगसे प्रारब्धकर्म चरिवाथ हो जावा है ॥ ७८३ ॥ 

नष्टो" इत्यादि । जिसका अज्ञान नष्ट हो चुका है, वह मात्मतत्त्वमे क 
भोगको मानता ही नदीं हैः क्योकि जागता इभा पुरूष सोये हुएकी तरह स्व 
नहीं देखा करता ॥ ७८४ ॥ 

'वलाद्विक्षिप्यते' इत्यादि । भारब्ध कर्म ज्ञानीके भी चिचक्ो नरात्‌ विक्षि 
केर देता, यह जो कहा था वह ठीक दै, सहसो विक्षेप हों, परन्तु .भात्मावं 
नित्यप्राि किसी प्रकार नहीं रोकी जा सकती ॥ ७८५ ॥ 

(वििप्तमपिः इत्यादि । विक्षिप्न इभा मी चित्त जब अनात्मवस्तु 
हणम उद्योग करता है, तव प्रत्यगात्माका आलिङ्गन किये निना बाद्चविषयक 
बोध नहीं कर सकता ॥ ७८६ ॥ 


“आत्मानम्‌ इत्यादि । सब अनात्मदृत्ति्योमे आत्मचैतन्यका नित्य सम्बन्ष 
है, इसर्पि अज्ञानी पुरुष मी सदा आत्माकी उपासना करते 


करके बवङते हँ ।॥ ७८५७ ॥ | + १ 

श्रत्यखोहः” इत्यादि । सास्माके भनज्ञानमे आत्माका विदामास सदा हयी 
ना रहता हैः इसक्ए भज्ञानसे उत्यन होनेवाटी बुद्धि जौर उसकी बिया 
वपाये गये रोहके कणी तरह सदा वचिदामाससे व्याप्त रहती है ॥ ७८८ ॥ 
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` प्रागप्यनात्मसम्बन्धाजन्मप्रथुतिघ्त्तयः । 

आत्मना पूरिताः सत्यः सम्बद्धाः स्युरनात्मनि ।॥ ७८९ ॥ 
खपूर्ण. एव॒ सन्डकम्भो द्रव्येर्नानाविधेधुतम्‌ । 

वियो्म वा यथा गच्छेचचेतन्येद्धास्तथा धियः ॥ ७९० || 
एवं सत्यर्थतः म्राप्रा सदाऽऽत्मस्म्रतिसन्ततिः । 
विमूढस्याऽपि तुल्या चेदस्तु नः कि विनह्वयति । ७९१ ॥ 
यदि मोदाविनारोन सत्यप्येषाऽतिनिष्फला । 
विदुषस्तद्यमूटस्य सफरेत्यभ्युपेयताम्‌ । ७९२ ॥ 

यः कि फठमिति प्रो विधिपषेऽप्यसौ समः । 
विधावदृष्टमिति चेदविधावपि तत्समम्‌ ॥ ७९३ ॥ 





भेन 


श्रागप्यना ०” इत्यादि । अनात्मसम्बन्धसे पहर भी जन्मसे जेर वरत्रया 
आरमचेतन्यसे पूण थी, इसङिए जुद्धिशृतिर्यो पदे आत्मासे सम्बद्ध होकर दी 
फिर अनात्मासे सम्बद्ध होती दँ ।॥ ७८९ ॥ 

'खपूर्ण" इत्यादि । जेसे आकाशसे व्याप्त ही घटं नाना भकारके जक जादि 
पदार्थपि संयोग ओौर वियोगको प्राप्त होता है, वैसे दी वृत्तिर्यो भी चेतन्यसे व्याप्त 
होकर दी विषर्योसे सेयोग जर वियोगको माप्त होती दै अर्थाव्‌ चेतन्यसे अव्याप्त 
कोई भी पदार्थं नदीं है ॥ ७९० ॥ 

“एवम्‌” इत्यादि । इस दशाम . आत्माकी स्फरविका सन्तान स्वभावसे सन 
पुरुषोको सवेदा प्रा हआ, इसि यदि कहा किं इस भकार तो मूसको भी 
पादह, तोहम कहते करि हो, मूको भी भ्रासि दोनेमे हमारी क्या 
हानि है £ ॥ ७९१ ॥ 

“यदि” इत्यादि । यदि कष्टो कि अज्ञान नष्ट नहीं हुभा दहै, इसकिए मूको 
वह प्राप्तैः तोमी निष्फलदै, तो बुम्हं यही मानना चाहिए करि विद्वानूका 
अज्ञान नष्ट हो चुका है, अतः उसकी स्रविसन्तति सफर है ।॥ ७९२ ॥ 

ध्य; किं इत्यादि । नित्यप्राप्त आस्मस्तिका फ क्या है £ इस प्रकारका 
जो प्रन है, वह तो विधिपक्षम भी समान? क्योकि यदि कहा जाय कि 
विंधिपक्षमें दृष्ट फरूटहे तो विधि न होनेपर मी आत्मस्मरतिसे अदृष्ट फर 
होगा, इस पकार अविधिपक्षमे समानत्रा दो सकती है ॥ ७९३ ॥ 
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प्रासङ्िकिनदीस्नानानाऽख् नहि जन्यते । 
अथ सिद्धब्रह्मचिन्ताऽप्येवं पुण्य प्रदापयेत्‌ ।॥ ७९४ ॥ 
जन्महीनस्य किं पुण्यैरिति चो सम दयोः । 

अनिर्वाच्या चस्तुश्चक्तिरिति इट्य तदुत्तरम्‌ ।। ७९५ ॥ 
देदात्मचिन्ता मूढानां नित्यभ्राप्ना यथा तथा, 

विदुषां बरह्मचिन्ताऽपि नाऽतो नैयमिको विधिः|} ७९६ ॥ 
नन्वेषा परिसङ्ख्या स्यादृभयप्र प्रसङ्कतः । 

यथाऽऽत्मनि स्मरतिः प्राप्ता प्राप्नाऽनास्ममि सा तथा ॥ ७९७ ॥ 
श्रत्याऽचुभूतमदेत दैतमक्चादिमानतः। 

उभमयोरविरेषेण भ्राप्यते स्यतिमन्ततिः । ७९८ ॥ 
द्ेतस्प्रतिनिचरन्यर्थमद तस्पतिसन्ततिः 1 

विधीयते, विघर्देतस्ष्तिरोधः करिष्यति ॥ ७९९ ॥। 


श्रासङ्गिक्छ०' इत्यादि । जैसे प्रासङ्गिकं नदीस्नानसे जहष्ट॒ उत्पन्न नष 
होवा, रेसा नहीं है, किन्त उससे अदष्ट--पुण्य--होता दी, देते दी सिद्ध 
नक्षको चिन्तासे मी पुण्य होगा ।। ७९४ ॥ 

जन्महीनस्यः इत्यादि । ज्ञानीषा तो जन्म होता नही, अतः उसको 
ण्योसे क्या छाम £ यह प्रशन भी दोनो पक्षो वुश्य है, भयोकि वस्तु्क्ति 
अनिवेचनीय है, फर हो चाहे न दहो, उससे अष्ट अवृक्य उत्पन्न ष्ोगा, श्त 
भकारका उत्तर दोनों पक्षोमे तुख्य है | ७९५ ॥ 

देहात्मचिन्ता" इत्यादि । जसे मखो देहास्मचिन्ता नित्यधाक्त ै, वसे 
ह विद्धानोको ब्ह्मचिन्ता नित्यमासर हे, इसद्िणु नियमविधि नहीं ह ॥ ५९६ ॥ 

-नन्वरेषा' इत्यादि । यदि को कि दोनों पक्षो भराप्त है, सक्ति यह 
परिसंख्या विषि हो गै, क्योकि जेसे मात्माकी स्मरति भराष्ठ षट चरैसे ददी 
अनात्माफी स्यति मी पराप्त है ॥ ७९७ ॥ 

न श्त्याऽु ० इत्यादि । श्रुतिसे गद्वैवका भनुभव इमा षै सौर इन्दियादि 
भमाणोसे दवेतका अनुभव हा है, इसङिय वोनेकि स्एतिसन्तानकी 
तुद्य पराि है ॥ ७९८ । 
 - ` द्वितस्यृति०* इत्यादि । द्विवकी स्तिकी निङ्चके किण जद्धितके स्दरति- 
सन्तानकौ विधि दैः उघ् विषिसे द्वतस्परविका निरोष फर होमा ।! ७९९ ॥ 
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भवं कि वास्तवहेतस्प्रतिः प्रा्तोतं बाधिता । 

नाऽऽद्यो वेदान्तवाक्योत्थज्ञानेन देतबाधनात्‌ ॥ ८०० ॥ 
सम्यग्ज्ञानाभिनिदेग्षे प्रत्यङ्ममोहे सबान्धवे । 

क्त्वा जहायस्मृरतिं नाऽन्यदस्तुस्मृतिरूदेति हि ।॥ ८०१ ॥ 
मानानयुविधानेन स्मतिरंन्या न बाधिका। 
प्रमाणाजुविधायिन्या तत्त्वस्म॒त्या त॒ बाध्यते ।॥ ८०२ ॥ 
रौकिकालुभवो बाभ्यो वैदिको बाधको यथा । 
तज्न्ययोरपि स्प्रत्योर्बाध्यबाधकता तथा ॥ ८०२ ॥ 
स्वास्थ्यास्वास्थ्यप्रदे यस्माह्क्मानात्मस्म्रती ततः । 
एक्त्वाऽनात्मस्पतिं बरह्मस्मृतिमेवाऽऽश्रयेत्‌ ततः ॥ < ०४ ॥ 
ह्मधीप्रचुरत्वेऽपि बाधितदडैतधीः क्रचित्‌ । 
कदाचिजायते सैषा निरोद्धव्येत्यसङ्गतम्र ॥ ८०५ ॥ 





श्ञैवं किम्‌ इत्यादि । एसा नदीं कहना चाहिए, क्या वास्तव दवैतकी स्मृति 
प्राप्त है £ अथवा बाषित द्वैतकी स्छृति पराप है £ पदखां पक्ष तो कद नदी सकते, 
क्योकि वेदान्त-वाक््यसे उत्पन्न इए ज्ञानसे द्वैतका नाष दहो जाता है ॥ ८०० ॥ 

(सम्यम््ञानामि °> इत्यादि । सचान्धव याने कायैसहित अङ्घान के यथार्थं 
ज्ञानरूप अभ्निसे दग्ध हो जनेपर ब्ह्मस्यरतिको छोडकर अन्य वस्तुकी स्वि 
दो ही नही सकती ॥ ८०१ ॥ 

(मानानचु ° इत्यादि । अनात्मस्तिर्यो प्रमाणसे रदित दै, इसकिए वे 
आत्मस्मृतिका बाध नहीं कर सकतीं ओर तस्वस्शति वेदान्तख्प प्रमाणसे उत्पन्न 
हुई है, इसक्िए वह अनात्मस्परतिका बाघ कर देती है ॥ ८०२ ॥ 

शछैणिकालुभवो" इत्यादि । असे लौकिक ज्ञानका वैदिकं ज्ञानसे बाध 
होता षै, वैसे ही वैदिक अनुभवसे उत्यन् हई स्छतिसे लौकिक अनुभव द्वारा उत्पन्न 
हुदै स्णृतिका बाध होता ्ै ॥ ८०३ ॥ 

“स्वास्थ्या ० इत्यादि । कि ब्रक्षस्यृति ख देनेवारी £ जीर भनात्मस्थति 
दुःख देनेवाखी टै, शसकिए अनात्मस्प्रविका त्याग करके सदा ब्रह्मस्छृतिका .. 
आश्रयण करना चाहिए ।॥ ८० ॥ 

(ब्रह्मधी ०" इत्यादि । ब्रहमस्पृतिकी प्रचुरता होनेपर भी कदाचित्‌ कदींपर्‌ 

१९१ 


१०२२ च्रहदारण्यकवार्तिक्रमार [१ श्म 
जीवनाथ दतभाचर निरोधे जीवनं कऋधम | 
अतोऽशक्रयतया नाऽत्र परिसङ्कयाचिधिर्भवेन | ८०६ | 
तव॒ श्रद्धाजडत्वं यत्‌ तभिघ्रच्य प्रसिता | 
विधिचिन्ता, वम्तुतच्वस्थिति सं्नेपतः श्रु | ८०७ |] 
सक्रदिभाते चित्तच्वे गवौ गाच्य यथा | 
स्म॒तिवां विस्खतिरवेते सम्भाव्येने नथा नहि), 
उपासीतेतिवाक्योक्तविध्यथ यदि प्रच्छि | 
तद्यथं दिविध विद्धि चान्दरश्रणलक्षितम्‌ || ८०९ ।} 
अज्ञातज्ञापन तदद्‌ प्रत्र प्रचरत्तनम्‌ । 
विध्यथ दयमेतत्त वाक्येऽस्मिच्‌ योजयिष्यति ।। < १० ॥ 
अज्ञाता ज्ञाप्यते तच्वे प्रन्यक्ररम्थरूपता | 
उपासीतेतिशब्देन, तथा प्रार्‌ प्रतिषादि तम्‌ ।। <११॥ 
वायित द्वैतकी स्यति हो जाती दै, इसछिण्‌ उसका निरोध करना चारिणः; ` 
कथन मी असङ्गत है ॥ ८०८ |] 

'जीवनाथेम्‌' इत्यादि । जीवनके किए दवेनका भान अवदय होना ना 
जौर द्वैतभानका निरोध होनेपर जीवन कैसे हो सकता दहै £ इसरिषए द्वैतभा। 
निरोधका असम्भव होनेसे यां परिसंख्या निभि नदीं टो सकती ॥ ८०६ ॥ | 

तव इत्यादि । उमम विधिय्द्धारूप जडता टै, उसका र }वरच्तिक्रं लिपट 
यह विधिविचार किया । अव तुम संक्षेप वस्ठुतत्वक्र स्थिति सुनो ॥ ८०७ । 

सकृदिभातेः इत्यादि । जेसे स्वणकाश सूयर्म रानि ओरं दिन नहीं 
दी स्वप्रकाश्च चित्तच्वमे स्मृति जौर विस्णतिका सम्भव नदी षै ॥ ८०८ ॥ ` 

उपासीतेति ° इत्यादि । (उपासीतः इस वाक्ये की हुई विधिका 
यदि तम पृक्ते हो, तो शब्दरक्षणरक्षित ( विधिश्ब्दके लक्षणसे रक्षित 
विधिके वो प्रकारके स्थे समन्चो | । ८०९ 

आज्ञातज्ञापनम्‌ इत्यादि । अज्ञात वस्तुकछा ज्ञापन करना ओौर अप्रबुर 
मृत कराना यो दो भकारक्ते चिचिके अर्थं हें । इस वाक्यभे दोर्नोक्ता योग 
रेना चाहिए ॥ < | 
अज्ञाता इत्यादि । भत्यकुतत्वमे अज्ञात जो क्रटस्थरूपता है उसका 'उपासी 
दस राब्दसे बोधन होता है, इस प्रकार पहले कह अये द्धै < ११ 
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कोऽ कस्य तोऽभूवं कथ वेति विचारकम्‌ 
पर्वत्तयेदप्रबत्तयुपासीतेति गीरियम्‌ ॥ < १२॥ 
तथोत्पत्तिस्थितिष्वंसा जगतोऽस्य इतो न्विति । 
विचारोऽत्रं विधेयः स्यादुपासीतेति शब्दतः ॥ ८१३ ॥ 
विजिज्ञासस्व तपसा ब्र्मत्यन्यत्र च शतम्‌ । 
अन्वयन्यतिरेकाख्यो व्यापारोऽत्र तपो मतम्‌ ।॥ < १४ ॥ 
पर्यारोचनवाच्येष तपःच्चब्दः श्रुतौ मतः । 
सन्तापा्थ बरथेव॒ स्याद्रक्षरक्षणवर्णं नम्‌ ।॥ < १५ ॥। 
यतो भूतानि जायन्ते तद्भक्षति समीरितम्‌ । 
लक्षण च विचारार्थश्चैव तत्रोपयुल्यते ॥ ८१& ॥ 
एवं चोपास्तिरत्राऽऽत्मविचारः स विधीयते । 
घत्राञुग्राहको न्याय इत्युक्तोऽन्यव्युदासतः ॥ ८ १७ ॥ 

कोऽहं कस्य इत्यादि । “मे कौनरद्वः, 'किसका ह्व, कहसि हुभारद्वः 
सौर "किस प्रकार इभा द्व", एेसा विचार करनेवारे सुसुक्षको, जो पहले प्रदत्त 
नहीं था, “उपासीत यह वचन प्ररत कराता है ॥ ८१२ ॥ 

'त॒थोत्पत्ति ०” इत्यादि । तथा जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति ओौर ध्वंस कदांसे 
इए, इस प्रकारका विचार “उपासीत इस शब्दसे विधेय है ॥ ८१३ ॥ 

“विजिज्ञासस्व हसत्यादि । (तपसा जक्ष विजिश्ासस्व” ८ तपसे जक्षको जाननेकी 
इृध्छा करो ) इस अन्य श्चतिमे जो तपक्रा श्रवण दै, उसे अन्वय-व्यतिरेकरूप 
ध्यापार समक्षना चाहिए ॥ ८ १४ ॥ 

+पयीलोचन °> इत्यादि । श्चतिमे यदह तपस्‌" शब्द ज्ञानका वाचक दै, 
सन्तापका वाचक नदीं है, क्योकि रेसा माननेसे बक्षके रुक्षणका वणेन दी इथा 
होगा ॥ ८१५ ॥ 

+यतो भ्र॒तानि' इत्यादि । जिससे मूत उत्पन्न होते द, जिस्म स्थितं 
होते हैँ जर जिसमे लीन होते है, बह जक्ष दै, इस भकार ब्रह्मा रक्षण कहा 
गया है, इसमे विचारार्थक तपका दी उपयोग ह्यो सकता है ॥ ८१६ ॥ 

एवम्‌" इत्यादि । इस प्रकार यदहांपर उपास्तिश्चब्दका अर्थं भआत्म- 
विचार है, उसीका यहांपर्‌ विधान किया जावा है। यो जन्य परश्चोका निरास करके 
` सूत्रानुभाइष न्याय क्रा गया ॥ ८१५ ॥ 
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युक्त्या निरूप्यमाणस्य द्यात्मा तत्वमनात्मनः । 
प्रत्याख्यातः स चेत्तेन त्वनात्मा शिष्यतां कथम्‌ । ८२४ ॥ 
अनात्मनोऽस्य यत्तन्त्वमात्मनाऽपदूजुतं च तत्‌ । 
निस्तस्वोऽयमनात्माऽतः कथ सिद्यतु इत्र वा ॥ ८२५ ॥ 
स्वरूपप्रदमात्मान सेवित्वा सेद्धुमर्हति । 
तद्कारुण्यरोगस्य िमन्यद्धेषज भवेत्‌ ॥ ८२६ ॥ 
ज्ञातायां सजि तन्मोहकरिपतानां यथेकता । 
प्रतीच्येवं तदाज्ञानसिप्नानामेकतेष्यते ॥ <२७ ॥ 
एवं व्यवस्थितं वाक्यं केचिञ्ाचक्षतेऽन्यथा । 
समस्तव्यस्तरूपेण कृत्स्नात्मा प्रोच्यते किङ ॥ ८२८ ॥ 








हो जाते दँ ओौर जिसके ज्ञात होनेपर सब ज्ञात हो जतिष्ट, वह आत्मा कृत्स्न 
है, क्योकि यात्मा सब पदार्थोका उपादान कारण है । कार्यं उपादान कारणसे 
भित नदीं हुभा करता, उपादान कारणके ज्ञानसे सन कार्योक। ज्ञान इना करता 
है, इसङ्ए आत्माके ज्ञाने सबका ज्ञान है ॥ ८२३ ॥ 

धुक्तया' इत्यादि । युक्तिसे निरूपण करनेपर जसे सर्पैका तत्व रज्जु है, 
वैसे ही अनात्माका त्र नात्मा है । उस आत्माका मरत्याख्यान करनेपर नात्मा 
केसे शेष रह सकता £ १ रज्ज्‌का भत्याख्यान करनेसे रज्जूसर् कमी नदीं रह 
सकता ॥ ८२४ ॥ 

“अनात्मनोऽस्यः इत्यादि । अनात्माफछा जो तत्व षै, वह सो भात्माने 
छीन स्या है, इसकिए निस्तत्व यह नात्मा कैसे यौर कहां सिद्ध 
होगा १ ॥ ८२५ ॥ 

"स्वरूप ० इत्यादि । स्वरूपका प्रदान करनेवले भात्माका सेवन कृरनेसे 
ही अनात्माकी सिद्धि होत्री है । यदि वह आस्मा अक्ृपासे स्वरूपका दान न करे, 
तो मनात्माकी सिद्धिके किए दूसरी कौनसी ओषधि हो सकती है ॥ ८२६ ॥ 

्लातायाम्‌' इत्यादि । माका ज्ञान होनेपर मारके भज्ञानसे कस्त 
सपौविकी जसे मारे एकता दो जाती है, वैसे ही आत्माके भज्ञानसे करिव 
अनात्माओंकी जात्माके ज्ञात होनेपर आत्मा एकवा हो जाती है ॥ ८२७ # 

“एवम्‌' इत्यादि । वाक्यकी एसी व्यबस्भा है, को आचार्य अन्म भरकारसे 
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विच्ेषसामान्यरूपो व्यक्तिजात्यात्मधेलुवव्‌ । 
आत्मावस्था इमे मेदा बाद्याद्या वपुषो यथा ॥ «२९ ॥ 
भूम्याद्या आत्मनः कार्यां म्रद यद्रद्रटादयः । 
नाभिनेम्यरवचक्रस्याऽऽत्मर्नोऽश्चा इमे मताः ॥ ८६३० ॥ 
एवं ब्क्षादिद्षटान्तेः समस्तव्यस्तताऽऽत्मनः । 
बास्तव्येव श्रतेत्याहृस्तदेतन्नैव युज्यते ॥ ८३१ ॥ 
समस्तव्यस्तता किन्ते ज्ञेयत्वेनोपदिश््यते | 
उपास्यत्वेन वा द्वेधाऽप्यश्चक्यायुष्ितिभेवेत्‌ ॥ ८२२ ॥ 
अनन्तत्वात्‌ पदाथोनां कमद्योऽक्रमस्रोऽथवा । 
ज्ञानोपास्ती अरेषेण कऋतुं शक्ये न ` केनचित्‌ ॥ ८३३ ॥ 


~ ` 


ग्याख्या करते है कि द्रष्डत्व, श्रोत्र भादि स्वाभाविक सब विहोषोक्ा भाल्ममे 
अन्त भौव करके सव विरोषोंसे सहित आत्माका जो ज्ञान है, उसको छृत्सन गाला 
ज्ञान कड्ते है ॥ ८२८ ॥ 
विच्येष ० ' इत्यादि । जेसे गोत्व-सामान्यसे सहित खण्ड, युण्ड आदि विरोष- 
रूप गोच्चब्दके वाच्य दै, वैसे ही सामान्य प्रत्यक्तरूपसे सहित द्र्ट्रादि ` 
निरोषरूप आत्मदान्दके वाच्य है अथौत्‌ द्रष्टस्वादि सव विरोषोसे सहित आत्मके 
सामान्यरूपको जानना चा्िए । जसे वार्य मादि शारीरके अवल्थमेद है, वैसे ही ` 
दरष्टुत्वादि आलमाके भवस्थामेद है ॥ ८२९ ॥} कः 
` “भरम्याद्याः सत्यादि । जसे घटादि यृत्तिकाके काय ष, वेसे ही ष्ण्वी मादि ` 
सव. प्छथं आलके काये द । जसे नाभि, नेमि, अर यादि चक्रके अथष तवे 
ही भूमि जादि चात्माके जद है ॥ ८३० | | 1 
“प्वस्र. इत्यादि । इसी भकार बरकषादि इ्टान्तोसे भात्माकी समस्तता भौर , 
भ्यस्तता वास्तव हयी नी गद दै, यह जो कते ह, वह भी युक्त नदी है ॥८३१॥ ` 
सभस्तब्यस्तता" शत्यादि । क्या समस्व्यस्तताके ज्ञानका उपदेश करते ह , 
अथवा उपान्ननाका ? दोनो प्रकारसे हयी उसका अनुष्ठान नदीं हो सकता ॥ ८३२॥ ,, 
"अनन्त °` इत्यादि । क्योकि पदाथ अनन्व दै, उनका ज्ञान जौर उपासना ` 


स्कत्घ है ६५ <३३ ॥ | | 
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न चेकदेशविज्ञाने छृरस्नत्वं सभ्यते कचित्‌ । 
तस्मादरोषवेदान्ता निर्विंशेषात्मनि स्थिताः ॥ ८३४ ॥ 
न समस्तं न च व्यस्तं नोभयं प्रत्यगात्मनि । 
प्रत्यक्प्रवणया चष्छ्या दैश्यतां यदि शक्ष्यते ॥ ८३५ ॥ 
विषाणां कल्पितत्वानिर्विशेषस्य वस्तुता । 
अतोऽकास्स्न्यमनाशश्यं ` विद्यद्धात्मविभोधने ॥ ८३६ ॥ 
प्रमाभासत्वमेतेन बाक्येनाऽस्य निवारितम्‌ । 

मात्वं सम्भान्यते तस्य पदनीयत्ववाक्यतः ।॥ ८३७ ॥ 
अस्य सर्व॑स्य जगत आत्मेति यदुदीरितम्‌ । 
तदेतत्पदनीय स्यादिति वाक्यस्य योजनम्‌ ।॥ ८३८ ॥ 
पदमीयेतिश्चब्देन प्रमातुं योग्यतोच्यते । 
अन्ञातत्वात्पुमर्थत्वात्प्रमातं योग्यताऽऽत्मनः ।। ८३९ ॥। 
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“न चैकदेशविज्ञाने' इत्यादि । एकदेश्के विज्ञानम कृत्स्नता कमी हो नहीं 
सकती, इसकिए सब वेदान्त निर्वि शोष ८ सव विरोषोसे रदित ) द्ध आत्माका 
बोधन करते हे ॥ ८३४ ॥ 

'न समस्तम्‌" इत्यादि । यदि सामथ्ये है, तो अन्तश्ैखदृष्टिसे देखो, 
प्रत्यगास्मामे न समष्टि द, न च्यष्टिदै ओौर न उभय है ॥ ८३५ ॥ 

“विशेषाणाम्‌' इत्यादि । विरोष सन करित दै, इसलिये वास्तवमे निर्विशेष 
प्रत्यगात्मा वस्तु है; अतः युद्ध आस्मके बोधने किसी प्रकार मी अङ्कत्स्नत्वष्ी 
( अपूणैताकी ) राङ्का नही हो सकती ॥ <३६॥ 

"प्रमाभासत्वसेतेनः इत्यादि । इस उत्तर॒वाक्यसे इसके प्रमाभासस्वका 
वारण किया गया हैः परन्तु पदनीयत्ववांक्यसे उस ॒वाक्यकी प्रमाणता सिद्ध 
होती ह ॥ ८३७ ॥ 

अस्थः इत्यादि. । “इस सारे जगतका आत्मा यह जो कहा है, उसमे “यह 
आत्मा पदनीय है”, इस प्रकार वाक्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ८३८ ॥ 

 "पद्नीयेवि ०”. इत्यादि । "पदनीयः इस श्चब्दसे “प्रमातुं योग्यता” ८ ज्ञानी 
योग्यता ) की जाती है । आत्मा भज्ञात  जौर ज्ञात होकर वह पुरुषार्थरूप द, 
इसङिए आत्मा जानने योम्य है ॥ <३९ ॥ 








अव्याकरृतव्याकरतयोरज्ञाना्मक्रना यतः । 
अत आत्मातिरेकेण नाऽज्ञातार्थोऽस्ति कश्चन ।। ८४० || 
ज्ेयाथानथंयोयसमात्‌ समाप्निः प्रत्यगान्मनि । 
परमः पुरुपार्थोऽत आन्मा भवति नेतरः ॥ ८४१ ॥ 
अज्ञातत्वं॒पुरा प्रोक्तमव्याकृतगिरा यथा| 
लेयाथस्य समाप्तिं तां वक्तयनेनेति वाक्यतः । ८४२ ॥ 
अनेन तद्वेद सर्वमित्यात्मज्ञानमात्रतः । 
सावल्यगुक्तमानन्दसमािस्त॒ प्रवक््यते | ८४३ ॥ 
अन्यज्ञानेन नाऽन्यस्य क्चिदस्त्यवचुद्धता । 
आत्मज्ञानेन सर्वस्य ज्ञानं कथमुदीर्यते। ८४४ ॥ 
सत्यमेवं भवेदेतचचात्माऽप्यन्य इष्यते । 
आत्माऽसाबन्य इति च नाऽनुन्मत्तस्य गीरियम्‌ ।। ८४५ ॥ 
अव्याकृत” इत्यादि । अव्याकृत जौर व्याकृत याने अज्ञान जओौर्‌ उस 
काये न _जज्ञानका आश्रय ही हो सकता द, न विषय ही हो सकता है, इसि 
उन दोरनोम अज्ञानाश्रयत् ओर अन्ञानविषयत्वरूप अज्ञातत्व नहीं दै; कि 
जात्म ही दै, अतः आत्मासे भिन्न को$ मी पदार्थं अज्ञात नदीं है ॥ ८४ 
श्ेयार्थान्थेयो०? इत्यादि । चकि जाननेके योभ्य अर्थोकी 
जनर्थो्धी पत्यगात्मा्मे समाप्ति हो जावी टै दसि आत्मा ही परम पुरुषार्थ 
इतर नदीं ॥ ८४१ ॥ | 
-अज्ञातत्वम्‌" इत्यादि । पहरे अन्याकृतश्दसे भज्ञातत्व कदा, अब (अने 
रस वाक्ये जेय अर्थकी समासि कदी जाती है ॥ ८४ २॥ 
अनेनः इत्यादि । इस आमास सवको जानता है", इत्यर्थकं वाकयर्मे आस 
लानमातरसे सज्ञा बतला, भव आनन्दकी समाति कही जायगी ॥ ८४३ ॥ 
-अन्यज्ञानेन' इत्यादि । अन्यके ज्ञानसे सन्यका ज्ञान कमी दहोन। 
सकता, फिर्‌ आत्मज्ञानसे सवका ज्ञान केसे कहते हो 2 ॥ ८४४ ॥ 
“सत्यमेवम्‌ इत्यादि । यद सत्य हो सकता था, यदि आत्मा : 
अन्य होता, इसरिए यह आत्मा है ओौर अन्य ह, यह कथन उन्मचका दी 
सकता है ॥ <४५ ॥ । ४ 
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अनन्यत्वे ठतीयेयमनेनेति कथ मवेत्‌ । 
साधना्थति चेदस्तु तर्दत्थिम्भूतलक्षणा ॥ «८४६ ॥ 
आत्माख्यं यज्ञगद्रूपं॒तेन॒ सरूपेण तजगत्‌ । 
ज्ञातं तवविदा तस्य प्रत्यङ्मात्रसतनतवतः । 4८४५७ ॥ 
उपरब्धौ जगत्सर्वयुपलम्य प्रकदिषतम्‌ । 
प्रतीयते जगत्तस्मादधिष्ठानपुरःसरम्‌ ॥ ८४< ॥ 
उपल्धोऽस्ति सन्‌ म्भो रम्बोष्ठो देशकारचाच्‌ । 
पूर्वपूर्वातिरेकेण नोत्तरार्थोऽनुभूयते ॥ ८४९ ॥ 
मात्रादिव्याप्रतेः पूवं संवित्स्वात्मन्यवस्थिता । 
अकस्माहुदिता बुद्धिः इम्भार्दीस्तत्र कल्पयेत्‌ ॥ <५० ॥ 
अक्रिथेऽपि यथा व्यो ह्युदभूतिस्थितिहानिभिः । 
जगननतिं मय्येवं सदसदि.धरूपध्रक्‌ ।॥ ८५१ ॥ 
'अनन्यत्वे इत्यादि । यदि शङ्कादह्यो किं जव भामा भन्य नदीं है तब 
श्रतिने “अनेन यह साधनाथेक तृतीया कैसे कदी £ तो यद युक्त नदी दै, क्योकि 
वद इत्थम्मूतरक्षणा तृतीया है, साधना्थैक नहीं है ॥ ८४६ ॥ 

आत्माख्यम्‌ इत्यादि । जगवका वास्तवदप सात्मा दै, तत्त्वज्ञानी उस 
आरमरूपसे दी जगत्को जानता है, क्योकि जगवका वास्तव रूप मत्य 
गाता द्यी है ॥ ८४७ ॥ ` 

(उपर्धौ ० इत्यादि । यदह सारा ज्ञेय जगत्‌ ज्ञाने करित है; सीर 
अषिष्ठानभूव भात्माके साथ ही जगत्‌ प्रतीत होता है ॥ ८४८ ॥ 

(उपलब्धो ऽस्ति इत्यादि । प्रतीत इभा अस्तित्वविशिष्ट रम्बे हदटवाखा घट 
असक देश ओर कार्म है, इस अनुभवे पू्ै-पूर्वसे ८ प्रतीति जौर सत्तासे ) 
अतिरिक्त को$ उत्तर पदाथ अनुभूत नदी होता है ॥ ८४९ ॥ 

(मात्रादिव्याप्रतेः इत्यादि । प्रमाता आादिके व्यापारसे पहटे सुषुि- 
अवस्था ज्ञान अपने स्वरूपे ही स्थित था । फिर जचानक बुद्धि उत्पन्न हुई, वदी 
उस ज्ञानम घर आदिकी कद्पना करती है ॥ ८५० ॥ 

(अक्रियेऽपिः इत्यादि । नेसे क्रियारहित आकाशम उरपत्ति, स्थिति 
ओर पभरख्यसे गन्धर्वनगर नृत्य करता है, वैसे ही घ॒क्षमे स्थर, सश््म सौर कारणरूप 
सारा जगत्‌ नृत्य करवा है ॥ ८५१ ॥ 
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प्रत्यक्तसवे परिज्ञाते जमत्तश्च प्रचुध्यते। 
इत्यत्र ॒पददृ्टान्तो यथाव्रन्सं चिचविच्यने।। ८५२ ॥ ' 
एकं पदं यथाऽस्य शष्राऽशत्वमशेषनः। | 
टष्टवानेव भवति दोऽ इति वर्णनात्‌ । ८५३ ॥ ` 
एवं स्वदेहमात्रस्ये सा्ितश्वेऽचलोकिते । 
अशेषजगतस्तस्वंलम्येतेत्र न संशयः ॥ ८५४॥ 
ज्ञानार्थं प्रहृतेऽप्यत्र लामार्थनोपसंहतिः । | 
युक्ता बक्मात्मतचवेऽस्मिनिकाध्यीद्‌ क्रानरामयोः ॥ ८५५ ॥ 
नित्यलन्धस्वरूपस्याऽप्यज्ञानारस्याद्रन्धता । 

ज्ञानमात्र तस्य रभः कण्टचाभीकरादिवचत्‌ }। ८५६ ॥ 
कीर्सिं च रिष्यसङ्क च ठ्मते अरहमवेदनाद्‌ | 
नित्याुनादोऽप्येषोऽत्र श्रदृच्यर्थम्रुदीर्यते ॥ <५७॥ 


प्रत्यक्तच्वे" इत्यादि । भत्यकूतस्वक्ा ज्ञान दोनेषर जगत्‌क्रा तस्व जाः 
जाता, इसमे श्वुतिने पदकं दृष्टान्त कहा है, उसका यथार्थह्पसे विचा 
किया जाता है ॥ ८५५२ ॥ 

एकम्‌ इत्यादि । जसे [ पुरुष ] भश्वका। एक पैर देखकर सरे ही अश्वक 
देख ठेवा हे, क्योकि वह क्ता है किमैने अदशर देख ल्या, वेचें 
अपनी देहम रदनेवाले साक्षी -तस्वका द्येन दोनेपर्‌ प्ररि जगते त्वक 
छाभ हो दी जाता; इसमें संश्चय नदीं है ॥ ८५२,८५४ ॥ 

ज्ञानार्थः शस्यादि । ययपि क्षानार्थंक "विदि, घादुक्ा यहां भकरण है, तथापि 
जो खामद्प अर्थ॑से उपसंहार करिया गया है, वह॒ जधुक्त नष्ीटै, क्योकि इष 
ब्रह्मात्मतत्वपकरणमे ज्ञान ओर छाभका एक ही स्थं दहै ॥ ८५५ ॥ | 

+नित्यरुग्ध ०? इत्यादि । यद्यपि आत्मा निरयरूढ्धस्वरूप है; ठथापि 
उसकी भङूढ्यता सज्ञानसे द्वी पीत होती है; शसङिए विष्मृत कण्टचामीकरकी 
सथोत्‌ मले हए गलेके हारकी तरह ज्ञानमात्र ही उसका खम है ॥ <५६ ॥ ` 

“कीर्तिं चः इत्यादि । बक्षज्ञानसे यद गौर शिष्यसमूहका सखम होता दै । | 
यद्यपि भआस्मज्ञानका जो फर दहै, उसमे समौ प्रकारके युखोश्ा भन्तभौव, 
होता है; अतः यश॒ जओौर शिष्यक्तमूहका राम उसके ही घन्वभूत टै; तथापि 
पर्तिके ङिएु नित्यप्राप॒ खाभका यह्‌ अनुवाद है ॥ <५७ ॥ 
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आनन्दस्य समाश्षियां प्रत्यगात्मनि प्रत्रिता। 

सा बण्यतेऽजुभूत्याऽ्र स्पष्टं॒सार्वजनीनया ॥ <५८ ॥ 
वित्तात्पुत्रः भियः पुत्रासिण्डः पिण्डात्तथेन्द्रियम्‌ । 
इन्द्रियेभ्यः प्रियः प्राण आत्मा प्रियतरस्ततः ॥ ८५९ ॥। 
स्वात्मभोगस्य हेत॒त्वाव्‌ प्राणादौ भरीतिरिष्यते । 

न स्वतोऽतो न सा श्रुख्या श्चात्मप्रीतियेथा तथा ॥ ८& ० ॥ 
प्रतीचि निनिमित्तव सर्वावस्थासु वीक्ष्यते । 
प्रीतिरग्न्यौष्ण्यवत्तस्मान्धुख्याऽसाविति गम्यताम्‌ ॥ <६ १ ॥ 
सर्बान्तरतरत्वेन युज्यते निनिमित्तता । 

बद्यषु सनिमित्तत्वं ` प्रीतेः स्पष्टं गवादिषु ।! ८६२ ॥ 
व्याध्याद॒पद्रतो लोकै यतिमप्यभिवाज्छति । 
निनिमित्तप्रियत्वे तु देहादेस्तन्न युज्यते ।। ८६३ ॥, 

(आनन्दस्य इत्यादि । आनन्दी समा्ि जो प्रत्यगात्मा सूचित छी 
गई है, उसका सार्वजमि अनुमवसे यहां स्पष्ट वणन छफिया जाता & ॥ ८५८ ॥ 

“वित्तात्‌ पुत्रः इत्यादि । घनसे पुत्र म्ियदहै, पुच्रसे शरीर प्रिय है, 
` शरीरसे इन्दिर्यों त्रिय है, इच्िर्योसे प्राण प्रियदहैँ ओौर प्राणते भी खाता 
मधिक प्रिय है ॥ <५९ ॥ 

(स्वात्मभोगस्यः इत्यादि । प्राणम इसरङ्एि प्रीति होती है कि वह 
आत्मके भोगका हेतु है; अपने आपके भोगा हेतु नहीं ै, इसकिए जसे 
आत्मग्रीति सुख्य है; वैसे प्राणों प्रीति सख्य नहीं है ॥ ८६० ॥ 

"प्रतीचि" इत्यादि । अग्निकी उष्णताष्ी तरह सव मवस्थार्भोमे आमां 
स्वतः याने किसी कारणके बिना प्रीति देखी जाती है; इसर्िए आल्माद्धी प्रीति 
मुख्य समश्चनी चादिए ॥ ८६२ ॥ 

“सर्वान्तर ० इत्यादि । मात्मा सबका भन्तरतर है; इसखिए उसमें प्रीतिकी 
निर्निमिचता युक्तं & । ओर बाह्य धेनु आदिमे भीति निमित्तसे जा करती दै; 
यह स्पष्ट है ॥ ८६२ ॥ 

4व्यान्याद्यपद्भुतो' इस्यादि । लोकम त्यन्त रोगी पुरुष मरत्युकी मी 
इच्छा कश्ता षै । यदि देष्टादि ` निर्मिमि भिय होते; तो उक्त पुरुषो देके 
माच्चकी इच्छा नदीं दोषी ॥ <६३ ॥ 








१०३२ कृददारष्यकवातिंकसार [ १ भ्या 
अनात्मा प्रिय इत्येवं यो चिभुद्यति षामरः। 
विनारितघुदाहत्य मृदं तं बोधयेद्‌ व्रुधः || ७६४ ॥ 
अनात्मा भोगकाठेऽस्य उखं यावच्‌ प्रयच्छति , 
तत्सदसखगुणे दुःख नाच्चकाले ददाति हि । <६५॥ 
या श्रीतिरविदेकानां विषयेष्वनपायिनी । 
व्युत्थाप्य विपयेभ्यस्वां प्रतीच्येवं निवेशयेत्‌ ॥ ८६६ ॥ 
विषया इव न अत्यक्दाचिद्पि नश्यति । 
अतो टुःखप्रदत्वं तु शङ्कित न च शक्यते | <६७॥ 
इत्यानन्दज्ञेयवस्तुसमाक्चिम्यां पुमर्थता । 
सिद्धा भ्रतीचः, स प्रत्यकपदनीयो भवेद्वः ॥ ८६८ ॥ 
कृत्स्न च पदनीय च स्वत्मतश्वं यतस्ततः 
यदात्मविद्याघ्रत्र त्चाख्यातु योग्यतामियात्‌ ॥ ८६९ ॥ 





"अनात्मा! इत्यादि । अनास्मा पुत्र आदि प्रिय है, इस भरकारके मोषो 


जो अज्ञानी प्राप्त दोव है उस्र मूको विनाङ्गिव्वका उदाहरण देकर 
पण्डित समञ्चावे ॥ ८६ ॥ | 


'अनात्माः इत्यादि । भोगकार्मे अनाटमा जित्तना सुख देता 8; उससे ` 
सहललगुण नाश्कास्मे दुःख देता है ८६५ ॥ | 


ध्या प्रीतिः इत्यादि । अज्ञानिर्योको विधयो जे अनपायिनी (कमी 


नष्ट न होनेवाखी ) प्रीति होवीष्े, उसको विष्योसेि हराकर प्रत्यगास्म्मे दी 
रुगावे ॥ ८६६ ॥ 


विषया! इत्यादि । विषयौकी वरह मरत्यगास्मा कमी नष्ट नरी ह्येता, 
इसङिर उसमे दुःखदायित्वकी शङ्का दी नहीं हयो सकती ॥ ८६७ ॥ 


“इत्यानन्द्‌ ० इत्यादि । इस प्रकार सानन्दकी समाप्ति गौर जेय 


समासे प्रस्यगासमाकी पुरुषाथेता सिद्ध दो गः इसकिए वेह प्रव्यगालमा 
पद्नीय है ॥ ८६८ ॥ 


"छत्स्नम्‌' इत्यादि. । आत्मत्व ही कृत्स्न है ओौर पदनीय 2ै, इसङिष 
मात्मविचयासू्नका व्याख्यान करना युक्त है ॥ ८६९ ॥ 


चतुर्थं प्राक्षण ] माषालुबादसदहित १०३३ 


श्रतिः- तदेतत्प्रेयः पुत्रात्प्रेयो . वित्तात्‌ प्रेयोऽन्यस्मात्सर्वस्मादन्तरतरं 

यदयमात्मा । स योऽन्यमात्मनः भियं हखुवाणे श्रूयात्‌ प्रियं रोस्स्यतीवीधरो 

ह॒ तथेव स्यात्‌ आत्मानमेव प्रियरुपासीत स॒ य आत्मानमेव प्रियश्रुषास्ते 
न दास्य प्रियं प्रमायुकं भवति ॥ < ॥ 


शत्यथे-- अन्य सवका अनादर करके किसङिए्‌ भात्मतत्वको जानना 
चाहिए £ इसपर भगवती शति कहती दहै कि वह यह आत्मतत्त्व पुत्रसे 
भियतर है । रोके पत्रमे प्रीति परसिद्ध है, उससे भी यह आत्मतत्त्व प्रियतर है, 
यो निरतिच्चय ८ सर्वाधिक ) पियता मात्मा श्चति दिखराती दे; तथा हिरण्य, 
रल आदि धनसे गौर अन्य सन रोकमे जो पिय प्रसिद्ध दै; उन सबसे यह आत्मा 
प्रियतर दै, यह अर्थं दहै । कारण क्या है किं आत्मतत् द्ी प्रियतर है £ जौर भन्य 
प्राणादि भियतर नहीं दँ । उसपर फते ई-- “अन्तरतरम्‌” । बाह्य पुत्र, घनादिसे यह 
प्राणप्िण्डसमुदाय अम्यन्तर है अथोत्‌ मत्माके सलिक्ृष्ट (निकट) है । उस अन्तर 
प्राणपिण्डसमुदायसे मी यह आतमा ८ आत्मत्व ) अन्तरतर है । जेसे जो रोकरमे 
निरतिश्चय त्रिय दहोता दै, वह सब प्रयललोँसे रन्धव्य ( खम करने योग्य ) 
होतादै; वैसे दी यदह आसा सव दौकिक प्रियोँसे प्रियतम दै; इसकिए उसके 
राभके छ्एि महान्‌ यल करना चाहिए अथात्‌ अन्य प्रियके काभके रिष 
 कत्तेव्यतासे प्राप यत्नका स्याग कर आत्मखाभ्मे ही यतन करना चाहिए । 

आत्मा जोर अनात्मारूप दो प्रियो से एक प्रियका त्याग करके इतर प्रियक 
उपादानकी प्रापि होती है, इस परिस्थिति आलमखूप प्रियका उपादान करके इतर 
अनात्मप्रियका साप त्याग करते है; इससे विपरीत नदीं करते, इसमे कारण क्या £? 

कहते है, जो कोर पुरुष अन्य अनातविदोष पुत्रादिको आत्मासे पिय के; 
उसको आत्मपरियवादी कषे कि वुम्दारा अभिमत पुत्रादि भिय प्राण 
संरोधष्छो प्रा्ठ होगा अर्थात्‌ नष्ट दहो जायगा | वह कषयो पेता कटतादहै 
्दूकि वह पेसा कहनेको ईश्वर ८ समर्थं) है; सतः वह जैसा केगा वैसा 
टी हो जायगा, क्योकि वह तत्वज्ञानी यथाभूतवादी है, इसकिए वह कहनेको 
सम्थद्े। फोर कहते दै--दैश्वरशब्द क्षिप्रवाची दै । दहो, यदि पसिद्धि 
हो तो । इसिए्‌ अन्य प्रियका त्याग कर आलमारूपी प्रियकी ही उपासना करे । 
वह जो गासमाकी ही भरियरूपसे उपासना करता है अथात्‌ भात्मा ही पिय है 


सतु ब्रामण | भाषानुवादसदहित १८३२.१ 
ब्रह्म वा इदमग्र आसीतस्दात्मानमेवाबेदहं ब्रह्मास्मीति तस्मा्तत्सच्छै- ` ` अद्म वा इदम आसीचदात्मानेवदवरं अदादि स्-=-~ 


------------------------------------_ 
ओर उनके फलरूप साध्यसाचनसे विरक्त होकर उससे विलक्षण चित्य 
निरतिश्चय शेयक्ी भापिकी इच्छा करते हुए कहते दँ कि जक्षवि्यासे ८ ब्रह्म - 
परमात्मा-- जिससे जाना जाय, उस वि्यासे ) इम सब निरवशेष ( जिनच्छा 
ष्ठ शेष न रह जाय, पेसे ) हो जार्य, इस्त भकार जो मनुष्य मानते कै । 
ममुष्यग्रहण यहां विष्षरूपसे अधिकारके बोधनके किए है, कर्यो कि 
मनुष्य ही विशेषरूपसे अभ्युदय भौर निःभ्यसके साघनमे भधिकारी द, 
यह अभिप्राय दै । जेसे मनुष्य कर्मके विषयमे फलमराघ्िफो शरुव ( भवदयंभावी > 
समते षै, वैसे टी ब्रह्मवियाके फर सर्वीस्ममावकी भाघिको मी श्रव॒ दे 
मानते है क्योकि वेदका प्रामाण्य दोनोमें तुद्य हे । उसमे वस्तु विरुद मतीत 
होती दै, इससे पूते ह, वह बह्म क्या? जिसके ज्ञानसे मनुष्य सन 
भावी भासि समक्षते है, उस्र ब्रह्षने किसको जानाथा निस्के ज्ञानसे 
ब्रह्म सव दहो गया । जौर ब्रक्ष सबद, यह सुना जाताषै। वह ग्रक्ष यदि 
किसीको न जानकर सव हुभाैः तो अन्य पुरुषमी बिना जनेद्यी सव षो 
सकते है, फिर ब्रह्मवियासे क्या काम ? यदि ब्रह्म जानकर सब हुभा है, तो ज्ञानसे 
साध्य होनेके कारण विद्या भी क्म॑फर्के वुश्य होगी, इसङिए बक्षविद्याका सल्छ 
सर्वभाव अनित्य हो जायगा । सौर अनवस्था दोष भी षै, क्योकि बह्म यलि 
अन्यको जानकर सब हयादै, तो वह पदा भी अन्यको जानकर सव 
हुभा होगा, इस प्रकार करिंसीको विना जाने जक्ष सब हुआ, यहतोनही द्धो 
सकता, क्योकि शाखके थमे वैरूप्य दोष भाता है, क्योकि नक्ष तो जन्यकमे 
बिना जने सव हइ ओौर हम अन्यको जानकर सब होते ष्ै। ज्ञानसे यदि 
सर्वास्मभाव होता ै; तो फर्म अनित्यत्व दोष है । भर्थविशेषक्धी उपपच्िसे 
एक मी दोष नदीं है ॥ ९॥ 
यदि कुछ मी जानकर बह्म सर्वासक हुआ है, तो हम पृते कि उस 
रक्षने क्या जाना था ? जिससे वह सव हो गया, एेसा प्रन होनेपर सब दोर्घोसि 
रहित उच्तर श्वृति कहती है--ज्रह्म वा" इत्यादि । यर्होपर अपर ब्रह्च विवक्षित टै, क्यो च्छि 
तमी सर्वभाव साध्य हो सकता टै, क्योफि पर ब्रह्मी सर्वभावापत्ति ज्ानसाध्य 
नदीं हो सकती ओौर (तस्मात तत्सर्बैमभवव्‌, हस प्रकारी शति सर्वमावापचिष्करो 


१०३६ चृहदारण्यकवार्विसारं [ १ भष 
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मभवत्‌ । तद्यो यो देवानां प्रस्यद्ुष्यत स॒ एवै तद्भवत्तथर्पीणां त 





ज्ञानसाध्य कहती है; इसलिए नह्य वा इदमम आसीत्‌ यद्‌पर अपर त्क्ष 
ब्रह्मशचब्दका अथ है, यह युक्त दै । 

अथवा मसुष्यका अधिक्रार होनेसे न्तद्धावी' ८ जक्ष दोनेवासा ) बक 
ब्रह्मश्चब्दका अर्थे है; क्योकि सवं भविष्यन्तो मनुष्या मन्यन्ते यह मनुर््योः 
प्रकरण है जौर अभ्युदय ओौर निःश्रयसके साधनम विक्ेष करके मनुरप्योका । 
अधिकार दै, यह कहा गया है । पर बह्मा अथता अपर ब्रम परजापतिका सपिकं। 
नहीं दै; इसलिए द्वेतेकस्वरूप जपरजह्यकी कर्मसषहित्त विदयासे अपरन्रक्मभावकं 
पराप्त होकर भज्य पदार्थोसे निवृच्च होकर स्प्रा्िसे जिप्तके काम, कर्म 
बन्धन उच्छिन्न हो गये ह ब्क्षविध्याशूपी टेतुसे परत्र होनेवारा व 
उपासक यहां ब्रह्यद्न्दसे कहा जाता है) ओौर रोम माचिनी वसिक 
भाभयण करके रब्दभयोग देखा गया है- जेसे “ओदनं पचति, (भाः 
पकाता है) जौर शास्त्रम "परिानकः सर्वमूताभयदक्षिणाम्‌ ( संन्यासी स 
भूर्तोको अभय दक्षिणा देवे > दस्यादि, वैसे ही यापर कोई आचाय इस शरतिमे 
स्थित क्षराव्दका अर्थं ब्रह्मभावी बराक्मण पुरूष है, यष्ट व्याख्या फरते ह । 

यह समीचीन नदीं है; क्योकि सर्वभावापसिरमे अनित्यत्व दोष भाता 
है, कारण कि खोकमे देसा कोड पदाथ नही ई; जो परमा्थसे सथवा निमिसवशच 
भावान्तरको मर होवा हो भौर नित्यदहो। वसे ही सवैमादापचि जश्षविह्ान- 
रप निमित्तसे साध्य है, गौर नित्य है, यह विरुद्धष्ै। यदि सर्वभावापचि 
अनित्यदहै;ः तो कर्मफल्के समान होगी; यद उक्त दोष है। अविघयाहृत 


असवत्वकी निवृत्तिकी सर्वभावापत्ति ै, वही बक्षविचयाका करू है) यदि | 
त एसा मानतादहै ; तो ब्रक्ममावी युरुषकी कर्पना व्यथै हो जाती ै। 
ब्रक्षविज्ञानसे पदे मी सव जीव ब्रह्म हयोनेसे परमाथत नित्य ही सर्वभावापलष 


ह । अविचयासे अन्रकषत्व आर असर्वैत्वका अध्यारोप कर छ्य है । से श्युक्तिकामें 


रजत थवा आकाशरमे. तरूमरूवस्व यादि, वैसे ही या अक्षम अवियासे सनक्षत्र ` 


जौर भसर्वैत्व आरोपित दहै, वह बक्षविद्यासे निदत्त होवा है] 


यदि तुम पसा मानतेषो, तो युक्तष्ै। जो परमार्थमै जक्ष टै, बी . 
(जक्ष वा इदमम लासीत्‌ इस वाक्यम जह्मशब्दका ख्य णय है, यद कहना ¦ 





मनुष्याणां तद्वेतत्पश्यन्दृषिवांमदेवः प्रतिपेदेऽदं मञुरमव< यथेति । 





उचित है । क्योकि वेद यथाभूत ८ सत्य ›) भर्थंका प्रतिपादक टै । ब््मशाब्दार्थके 
विपरीत ब्रह्मभावी पुरुष ब्रह्म्ब्दसे कदा जाता षै, यह कद्पना युक्त नदीं टै; 
क्योकि श्रतहानि ओौर भक्चतकी कर्पना करना अनुचित है । किसी महत्तर अन्य 
प्रयोजनके न होनेसे भविधाके बिना किसीमें अन्रक्षत अथवा असर्वेत्व है, एेसा नहीं 
कहना चाहिए; क्योकि उसकी ब्रह्मविद्यासे निशत्ति नही हयो सकती दै । कीं मी 
ब्रह्मविद्या साक्षात्‌ वस्तुधर्मको नष्ट करती हई या उत्पन करती इद नदीं देखी 
गई है। सर्वत्र अविद्याकी ही निवर्तक देखी जाती ह । यदहापर मी 
सविदयाङ्गत अन्रक्षत्व ओर असर्वत्वकी ही ब्रद्विधयासे निदृत्ति फरनी चाहिए । 
ब्रह्मविद्या पारमार्थिक वस्तुको न उत्पन्न कर सकती टै जर न निवृत्तदी कर 
सकती टै; इसकिए श्चतदानि ओर अश्चतकी कल्पना करना व्यथं हीषटै। 
ब्रह्मम अविद्याकी अनुपपत्ति दै, यह नहीं कहना चाहिए, क्योकि बरद्यर्मे 
विद्याका विधान है; कारण छि शुक्ति रजतका अध्यारोप न 
होनेपर यह शुक्तिका दै, रजत नदीं है, इस प्रार नेत्रके संमुख स्थित 
दयुकतित्वका बोषन नहीं किया जातादहै। वैसे दी "यह सत्‌ ही है, यह 
सब ब्रह्म ही है", '्यह सब आसा द्यी है" एवं ‹द्वेत ओौर अनग्रक् नहीं है" इस प्रकार 
ब्रह्मे एकत्वज्ञानका विधान न ` किया जाता, यदि बक्षमे अविद्याषठा आरोपन 
होता `। हम नहीं कते दै कि शुकतिकाकी तरह जक्ष अनात्मघर्मोका आरोप 


१-- निरतिशय महत्वसम्पन्न षस्त ब्रह्मशब्दका अर्थं श्चुत है, ब्रह्मभावी पुरुष अश्चत दै, 
सरिए श्चुतकी हानिसे अश्रुतकी कल्पना न्यायवती नहीं दै । जर्हो “अग्निर धीतेऽलुवाकम्‌" ( अग्नि 
अदुवाक पदता दैः ) इत्यादिन अग्निशाब्दके श्रत सुख्य अर्थका त्यागकेर अक्रत बालककी कल्पना 
की जाती है, वरहापर वाक्यार्थोपपत्तिरूप प्रयोजन दै । प्रृते तो कोड महत्तर प्रयोजन- 
विद्येष है नही, इसकिए श्रुतानि ओर अश्व॒तकी फल्पना युक्त नदीं है । 

२ क्योकि सूर्यम अन्धकारकी तरह अकाैकरस ब्रह्मम अज्ञान अयुक्त है, यद माव है । 
क्या बरह्म धक्षातत्व ८ ज्ञानविषयता ) का आक्षेप करते दो अथवा अक्षत्व ८ भक्षानकी 
आश्रयता ) छा आक्षेप करते हो ? प्रथम पश्च तो समीचीन नहीं है, क्योकि यदि ज्म अज्ञानका 
आश्रय नहीं है याने बमम भक्तान है ही न्ह; तो तत्त्वमसि" शत्यादि वाक््योंसे ज्ञात ब्रह्मे 
विद्याकाः निधान पिष्टपेषण होगा, दइसरिए अह्नात व्रह्म है, यह स्वीकार करना चाहिए । अन्नात 
ब्रह्मकी एकताका श्ाखरसे बोधन क्त्या जाता है ओौर उसके किए श्नवणादिका विघाच किया 
जाता है, हसङ्ए ब्रह्मम अज्ञान है, यह स्वीकार करना चाद्िए । 


१३१ । 
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नहीं ह, किन्तु ब्रह्म जपने जनालसधर्मोके जारोपका निमित्त नष्ीं है जौर अर्चि 
कती मी नहीं हे । दो, ठेसा बह्म न तो अविद्याका कती दहै जओौर न अन्तदही 

दुसरे पक्षम कते है-- बह्म अविद्याका कता मत दहो जओौर आन्त मी मत 
किन्तु ब्रह्मसे भिन्न अन्य अत्रह्महप चेतनका अविद्यका कती यौर आन्त होना 
नहीं है, क्योकि भनान्योऽतोऽस्ति विज्ञाताः इत्यादि श्चुतिर्यो, "सब भूर्तोमें सम दै 
अन्ुनमें ही सकरा आत्मा ह", “कुत्ते ओर चाण्डारमें वह सम है” इत्याचथैक स्मृति 
जओौर (जो सव भूते आ्माको देखता है", “जिसमे सब भूत है", एतदथक : 
मन्त्रणे प्रमाण है| यदि चखङ्काहो कि ठेसा माननेपर खाखका उपदेश अनथक 
जायगा, तो यह ठीक है; ज्ञान होनेपर साख जन्थक है ही | ज्ञान अनथक है, यह त 
कहना चाहिए, क्योकि उससे अज्ञानकी निष्रत्ति देखी जाती है । उससे अविद्य 
निदृत्ति नहीं हो सकती; यह नद्टीं कहना चाहिए; क्योकि दष्ट विरोध है । एकलतवज्ञार 
अज्ञानकी निड्त्ति देखी जाती है । देखनेपर भी अनुपपन्न है, यदि एेसा कहै, 
दृष्टविरोध होगा 

ष्टके विरोधका कोष मी अञ्जीकार नहीं करता । दष्टे अनुपपत्ति , 
नहीं कद सकते, क्योकि देखते दी हँ । ददीनकी अनुपतति करहु, तो उसमे भ 
यदी युक्ति है । पुण्य कर्मसे पुण्य होता है", “विद्यया ओौर कर्मं उसका आम 
करते है, मन्ता बोद्धा कती विज्ञानात्मा पुरुष है" इत्यायथक श्रति, स्म 
जर न्यार्योसे परमात्मासते विरुक्षण अन्य संसारी ८ जीव > है, यद जाना जाता 1 
जर स एष नेति नेति' इस्यादि तियो परमास्मा उस संसारीसे विरक्षण 
कणाद, अक्षपाद आदिक तकंशारखोँ संसारीसे विरक्षण ईश्वरकी युक्तियोते सिद्धि 
की गई है । संसार-दुःखोके नारके किए प्रदृत्ति देखी जाती ह; इसे भी जान 
जाता है कि जीव ईश्वरसे भिन्न है तथा इन्दि्योसि रहित है, मनसे रहित है, ' 
पाथं ! सुञ्ञे कुछ कतेऽ्य नहीं दहै", इत्यादि अथवाली श्रति ओौर स्द्रतियोंसे भी उसकी 
जीवसे विरुक्षणता प्रतीत होती है। एवे (उसका अन्वेषण करना चादिण, 
“उसको जानकर कमसि छिप्त नहीं होताः, ज्रह्मवित्‌ परमात्माको पराप्त होता हः (एक दी 
रूपसे देखना चाहिए, € गार्गि ! इस अक्षरको न जानकर, “उसीक्तो धीर पुष 


पिभ, पि 1 
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१--अयुक्त हे, यह भी सबको दिके बच्चे द्यी सिद्ध होता है, किसीने देखे नदींहैः 


इसष्िए खरगोरके सौग नहीं ह । इष्टम कोड अयुक्तत्वकी शङ्का नहीं करता, जेसे गौके ` सी 
को मी अयुक्त नदी कता । ` । 


च॑तथ ब्राह्मण ] भाषाचुवादसद्ितं १०३९ 


वा पा पा का आ सा स सका का स अ ५ 





तदिदमप्येतर्हि य एवं वेदाहं ब्रह्मास्मीति स इद स्व॑ भवति तस्य 





जानकर, (प्रणव घुष हे, जीव बाण ह जौर वह बरह्म रक्ष्य कहा जाता 2" इत्यादि 
अथवाली श्रविर्योमे कर्मके निर्देश्से सिद्ध होता है कि जीव दैश्वरसे भिन्नदहै। 
मुमुश्चके गतिविदोष ओर माभविशोषके उपदेशसे मी यदी सिद्धं होता है । मेदके 
न होनेपर किसकी कासे गति होगी £ ओर गतिके न होनेपर दक्षिणोत्तर मा्ै- 
विहयोषकी अनुपपत्ति एव॒ गन्तव्य देद्यकी अनुपपत्ति होगी । परमारमासे 
जीत्र॒ यदि भिन्न दहो, तो पूर्वोक्त सब उपपन्न हो सकता है! एवं कर्म 
जौर ज्ञानके साधर्नोका उपदेश मीश सकतादहै। जब ब्रह्मसे संसारी मिनन 
हो तमी उसके परति अम्युदयके साधन कर्मं ओर सुक्तिके साधनं ज्ञानका 
उपदेश हो सकता है । ईश्वरके प्रति नहींदह्ो सकता; क्योकि वह आप्तकाम 
है-- पूणैकाम है । इससे बद्मशब्दसे बह्मभावी पुरुष ही कहा जाता है । 


नहीं, क्योकि एसा होनेपर ब्रह्मा उपदेश अनर्थक हो जायगा, सारांश्च यह है 
कि जन संसारी ब्रह्मभावीने अत्रक होकर सपनेको दी भे ब्रह द्वः इस प्रकार जाना 
ओर उसी ज्ञानसे सब दहो गया; तन संसारी आत्मके ही ज्ञानसे स्वीत्मभावरूपं 
फर सिद्ध हो सकता है; फिर पर बक्षका उपदेश निशितखूपसे अनर्थक दीहो 
जाता है । किसी मी पुरुषा्थके साधनम ब्रह्मविन्ञानका विनियोग न होनेसे संसारी 
जीवके शिर ही ब्रह्मत्वकी संपत्तिके छिए "अहं ब्रह्माऽस्मिः यदह उपदे है, यदि यह 
कर, तो भज्ञात ब्रह्मस्वरूपे “भ न्म ह यह सपादन दही कैसे करेगा 2 जङ्मके 
ज्ञात होनेपर ही संपत्ति की जा सकती है, यह नहीं कहना चादिए; क्योकि “अय- 
मात्मा ब्रह्म" इत्यादिसे उपक्रम करके (तस्माद्वा एतस्मादात्मनः" इत्यादि हजार्रो 
्रतिर्योमें ब्रह्म गौर भत्मशब्दका सामानाधिकरण्य देखा जाता £; इसङिए 
दोनों एकार्थक है, यह मवगत होता 8 । 

अन्यकी हयी अन्यम सपत्‌ की जाती है; एकमे नदीं की जाती । 
(दद्‌ सर्वं यदयमात्मा यह वाक्य प्रकृत दष्टम्य आलत्माका दयी एकत्व दिखङाता दै; 
इसछिए बात्मामे बक्षत्वसंपचिष्धी उपपत्ति नहीं हे । न्रक्षोपदेदाका अन्य प्रयोजन 
मी प्रतीत नहीं होता, क्योकि (रह्म वेद्‌ ब्रह्मेव मवतिः इत्यादि श्रुतियोंसे तदापत्ति 
(जक्षभावापति) सुनी जाती है । संपत्तिपक्षम बरक्षमावापत्ति नदीं हो सकती; क्योकि 
सन्यर्मे अन्यभाव ` उपपन्न नदीं हो सकता । वचनके बरसे संपत्तिसे मी ब्रक्षभावापचि 





॥ 
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होती 2, रेरा भी नहीं कदना चाहिए, क्योकि संपत्ति ज्ञानमात्र है ओौर ज्ञ 
मिथ्याज्ञानकी निषत्तिके बिना कारक ८ उत्पचिका कतौ ) नहीं हो सकता; यह्‌ ह 
कह चुके है । वचन वस्तुकी सामथ्यैका जनक नदीं है; क्योकि चासन ज्ञापक ] 
कारक नहीं है, यह वस्तु-स्थिति है । 

नस एष इह प्रविष्टः इत्यादि वाक्यम परदह्ी का प्रवेश्य दै, यह सि 
हो गया; इसङिए ब्रह्मद्यब्दसे ब्रह्मभावी पुरुषकछी कल्पना समीचीन नदीं है 
इष्ट अर्थका बाध होनेसे मी उक्त सथ समीचीन नहीं है, क्योंकि सेन्धवघनकी तर 
अनन्तर ८ सन्तरसे शून्य ) अबाह्य ( बष्यसे शून्य ) एकरस ज्कहै। ह 
ज्ञानका सन उपनिषर्दोमे प्रतिपादन करना भमीष्ट है, क्योकि दोनों काण्डः 
सन्तम “इत्यनुश्ासनम्‌ः ८ इतना द्यी उपदेश है), 'पत्ावद्रे खल्वमरुतत्वम्‌ 
( इतना ही अस्रतत्वषै) पसा अवधारण है । वैसे ही सव दाखार्मोष 
उपनिषवोमे बशषेकृत्वविज्ञान दही निध्ित अथे हे, उसमे ब्ह्मसे भिर 
संसारीने आस्माो हयी जाना, पेसी कल्पना छी जाय, तो इष्ट अथैका बा 
होगा । तथा च उपक्रम जौर उपरसहार्मे विरोध होनेसे दास्न भसमेजस है 
यह कपना दहो सकती है । व्यपदेशकी अनुपपत्तिसे मी यष्टी सिद्ध होता है- 
यदि ससारीने आत्ाको जाना, यदह कल्पना की जाय, तो ।जक्षविद्या' यह 
घ्यपदेश् नदीं हो सकवा । 'भात्मानमेवावेत्‌ इससे संसारीर्मे द्री वेद्यत्वकी 
उपपचि होगी । 


“आत्मा इस शब्दसे वेदिता (ज्ञाता) भन्य कहा जाता है, यदहं 
नहीं कहना चाहिए; क्योकि "सहं ब्रक्षास्मि' यह विरोषण दिया गया द्वै । यदि 
अन्य वेद्य (ज्ञेय ) होता; तो "वह भदह्भंः पसा बविरोषण देते, भे ब्रह्मद 
पेसा विशोषण न देते। ्भमेद्भः यह विहोषण दिया ओौर आत्मको दी 
आना, इस प्रकार अवधघारणाथे पएवदाब्द है, अतः यही निशित होवा है कि 
आत्मा दी जक्ष ै। इसी दधाम ब्र्विदययाका व्यपदेश्च उपपन्न होवा 
अन्यथा नदीं । जन्यथा विद्या संसारी द्यी होती । परमाम सयम अन्धकार 
जर प्रकाशकी तरह एकमे बक्षत्व ओौर अन्रह्मत्व युक्त नदीं है । जौर उभयनिमित्त 
होनेसे (्रक्षविद्या' यदह निश्चित व्यपदेश भी युक्त नदीं होवा, क्योकि उस दशारे 
बह्मविध्ा जौर संसारी विद्या णेसा व्यपदेश्य होता । जह्यां तस्वज्ञानकी विवक्षा हो, 
वहां वस्मे अषेजरतीयत्वकी कपना युक्त नदीं है, क्योकि एसा करनेसे ्रोताको। 


ल ~ 
५ 
नण ` 
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हन देवाश्च नाभूत्या ईशते । आत्मा धेषा< स भवति अथ योऽन्यां 





संश्चय हो सकता है । निशित ज्ञान पुरुषार्था साधन दहै, यह इष्ट हे, क्योकि भयस्य 
स्यादद्धा न विचिकित्सास्ति" ( जिसको विश्वास हो उसको संहाय नहीं होता >). 
(संशयात्मा विनदयतिः ८ संशय करनेवाखा पुरुष नष्ट हो. जाता है ), पेसी श्ति- 
स्मृतिर्यौ ह; इसख्िणि परहितार्थी ८ परोपकारी ) पुरुषको सदश्व वाक्याथ 
नहीं कहना चाहिए । 


'उसने आत्मा ही को जाना उस ज्ञानसे सवदहो गयाः इस प्रकारक्ीः ब्रह्मसे 
अस्मदादिकी तरह साघधकतवकी कल्पना ठीक नहीं है, यह ॒ नहीं कहना चाहिए, 
क्योंकि एेसा कहनेसे चास्तरको उपारम्भ होगा } क्योकि यह कल्पना हमने नदीं की 
षै, किन्तु शास्त्रने फी है; इसकिए यद उपारम्भ चास्त्रको है । बरह्षका दृष्ट करनेकी 
इच्छसे शास्राथकी विपरीत कद्पनासे स्वाथक्रा परित्याग नदीं करना चाहिए 1 
आपको इतने ही पर॒ सन्तोष नहीं दोना चाहिए; . क्योकि “एकधा! इत्यादि 
वाक्यदोषोसे सभी नानात्व ब्रह्मम कद्ित दँ । सभी लोकव्यवहार ब्रह्मे ही 
कष्िपित है, परमार्थतः नदीं दहै, इसर्िए यह तुम्हारा कथन बहुत अस्प है कि 
यह्‌ सावकत्व कल्पना युक्त नदीं षै; इसि जो सरष्टा मौर परवेश्च करनेवाखा 
ब्रह्म ए, वदी बह्मशब्दका अथ है । वैखब्द निश्वयाथेक & । 


शछरीरमे स्थित ओौर यह सबजो यह ज्ञात होताहै, वह बोधसे पदे 
मी ब्रह्मददी था, किन्तु जीव अज्ञानसे “भै अव्रह्म ह" ' म असव दह आत्मा यह 
आरोप करके मे कती हं, क्रयावान्‌ हः फर्छोका भोक्ताद्भः खखी द 
दुःखी ह्रं जौर संसारी द्र, यह भारोप करतादै। वास्तवमेतो ब्र्महीहै गौर 
इससे भिन्न सारा जगत्‌ मीब्रह्मदहीदहै। जव उसको दयाछ्ध आध्ायैने किसी 
प्रकार समक्षाया कि तुम संसारी नहीं हा, तन उसने स्वाभाविक आत्मको दी 
जाना । "एवः चाढञ्दका अथ यदहांपर अविद्यासे अध्यारोपित विरोषका व्याग दै । 
बतल[ओ, कौनसा वह॒ स्वामाविक आत्मा है, जिसको कि क्म जाना 2 
क्या वुर्म्दे आत्माका स्मरण नहीं दहै? वह तो दिखलखाया गया है-- जो इसर्म 
प्रवेश करके प्राणन करता है, अपानन करता है, व्यानन करता दहै, उदानन 
करता है, समानन करता &ै । यह आपका न्यपदेद् वैसा दी ष्टे जेसे क्छि 
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कोड कदे बढ गौ, वह अय । आप आतमाक्तो प्रत्यक्ष नहीं डि 
कोः तो जो कष्टा है, ओत है, मन्ता हे, विज्ञाता है. वह आत्म 

यहपर मी दचनादि क्रियाके कर्ताका स्वरूप आ 
दिखरूते हो । गति ( चख्ना >) हयी गन्ता ८ चल्नेवाछे 3) का सूट 
न छिदि छे्ताका स्वरूप है, यदि देखा कष्टो, तो ष्का जो द्रष्ट 
श्रोता दहे, मविका जो मन्तादै जौर विज्ञातिक्ा जो विज्ञाता हे, 
इसमे भी द्रे क्या विशोषदहै £ यदि इष्िकां दष्टा दहो, स 
हो, सर्वेथाद्ी वद दष्टाहीदहै)। व्ट्टेष्टाः ( दष्टिका दशा > 
जापने द्वष्टव्यका ( ददीनके योग्यका ) कहाडै। दष्टातो यद्धि 
हो अथवा षटकावक्ष्टा हो, वह द्रष्टा द्धी दै; नही, इसमे 
है। इधिका जो दष्टा है, वह यदि दृष्टि है, तो निरः 
देखता हे । देसा कभी नहीं होता कि दष्टस्ते दष्टिन देखी ३ 
दष्टकं दष्ट नित्य होनी चाहिए । यदि द्ष्टाकी इष्टि अनित्य | 
जो ष्टि है, वह कभी न भी दीखती । जेते जनित्य टिका रि 
दीखतादहे, कभी नहीं दीखता; चैतेदी च्ष्िका दष्टा कभी स 
देखता, यह नहीं है । 

क्या द्रष्टाकीो दो दष्टिर्यो ह--एक निस्य ओौर अर्य, दुः 
अनित्य ध ेसा ही हे । अनित्य दषितो भसिद्ध ही है, क्योकि उत 
देखे जाते दँ । यदि इष्टि नित्य होती, तो सन अनन्ध ही होते । > 
निस्य हे, क्योकि ध्ष्टाकी दष्टिका रोप नहीं ह्येताः इत्याथक्र अति है 
हे-- स्वरम अन्ध पुरुषकी मी घरायामासविषयक दष्ट उपरञ्ध दहै 
वहं इतर च्ष्टिका नद दोनेपर न्ट नहीं होती, वह दष्टाकी ` 
स्वयज्योतिःस्वरूप अपरिछप्त ८ न लोप होनेवाखी >) आत्मस्वरूप 
अनित्य इष्टिको, जो कि स्वे वाघनाखूप ओर जात्म 
नित्य ही देखता इजा वह दष्िका दष्टा होताष्टै। देसी द्‌ 
उष्णताक् तरह इसका स्वरूप हयी इष्टि है । कणादयँक्धी तरह दि 
अन्य चेतन दष्टा नहीं है | [ः ` ~ ` 








~~~ 
आत्मिन आत्मक्तके दिए जो प्रइन करता है, उसको “असौ ( वह) ङ 
उत्तर देना अलुचित है 1 क 
२--आत्माकरो यदि छम अत्यक्ष करना चादते हो, तो वह्‌ द्ष्टाश्नोतारूप दो 
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उस ब्रह्मने नित्य इष्टिप अध्यारोपित अनित्य इषश्टिसे रहित स्माणटो ही 
जाना, यह कना विरुद्ध दै, क्योकि "विज्ञातिके विज्ञाताको तु नदीं जाना, इस्यभेक 
श्रतिसे भवीत होता है कि ज्ञाताका ज्ञान नदीं षै । नदीं, पेसे विन्ञानसे विरोध 
नहीं । बह दष्टिका द्रष्टा है, इस प्रकार वह जाना दही जा सकता षै, अन्यके 
जञानकी उसको अपेक्षा भी नदीं है--द्ष्टाकीः दष्टि नित्य दीष, देसा ज्ञान 
होनेपर द्रष्टाको विषय करनेवारी जन्य दष्टिकी आकांक्षा द्यी नदीं. होती । 
द्ष्टाविषयक दष्टिकी आकांक्षा निवृत्त हो जाती है, क्योकि उसका सम्भव दही 
नहीं ष । अविद्यमान विषयमे किसीको नाकाक्षा नहीं होती । जौर जव इया 
( इच्धिर्योसे उत्पन्न दयोनेवाखी दृष्टि ) दृष्टि द्रष्टाको विषय नहीं कर॒ सकती, 
तन द्रष्टा उसी कैसे साकांक्षा करे £ स्वको स्वरूपकी आकांक्षा नहीं हा 
करती; इसङ्ए अज्ञानाध्यारोपनिदृत्ति दी “भात्मानमेवावेत्‌ इस वाक्यका 
स्थं है । आत्मक्षा विषयीकरण इसका स्थं नहीं है । 

उस क्षने किस भकार जाना? कहते है, में दष्टिका द्रष्टा आत्मा जक्ष 
ह । जह्य यह जो साक्षात्‌ प्र्यक्च है वह सवका आन्तर मात्मा है, मशनायादिसे 
मतीत है । जिसके नेति नेति' “अस्थूलमनणु हइरयादि लक्षण षैः वटी हँ 
भन्य संसारी नहीं द, जसा माप कहते हो; इसङ्िए इस भकारके ज्ञानसे वह 
रह्म. सब हो गया । जब्रह्मके आरोपकी निच्त्तिसे उसके काय असरैत्वकी निवृति 
हो गर्दै; इसङ्ए बह्म सव हो गया, इसरिए यह युक्त दी दहै--जो यह 
मनुष्य मानते दँ कि ब्रक्षविद्यासे हम सवैहो जार्यगे। जो प्रभ क्रिया था 
कि उस ब्रह्मने किंसशो जाना था जिससे वहस्व हो गया, उसा निर्णीय 
हो गया कि पटे ब्र ही था. उसने आत्माको दही हस प्रकार जानाकिर्म 
रह्म ह, हसक्िए सर्वं हो गया । इसङ्एि उन देवताजकि मध्यै जिस. जिसने 
आत्माको जाना वही प्रतिबुद्ध (ज्ञानी) होकर ब्रक्ष हो गया, तैसे ष्टी 
ऋषि्योके जौर मनुष्योके मध्यमे मी सम्लना चाहिप । 

द्देवानाम्‌' इस्यादि कोकष्ठिकी अपक्षासे कटा जाता है, जक्षत्वबुद्धिसे नही; 
क्योकि “पुरः पुरुष आविशत्‌ ८ सन देमि पुरुष प्रवेश्च कर गया ) इस 
मकार सनम ब्रक्ष ही अनुपविष्ठष्टैः यह कह चुके & इसङ्एि शरीरादि 
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देवान्थनक्त्येकस्मिन्नैव पञशावादीयमानेऽप्रियं भवति किय बहुषु तस्मादेषां 
त्न प्रिय यदेतन्‌मचुष्या विद्युः ।॥ १० ॥ 
फरुकी प्राधि्मे विध्न करनेके छिए देवादि समथ हैः यह दह्काद्ीक्योँदहयोतीषटैः 
कहते है-- मनुष्य देवताओंके प्रति ऋणी हे, क्योकि 'जक्षचयसे ऋषियोके, यज्ञसे 
देवताओंके ओर प्रजासे पितरोँके, हस प्रकारके अर्थेवाखी श्रुति उत्पन्न होते ही पुरुषष्छो 
ऋणी बतढाती है । एवं पञ्ुदृ्टान्तसे जोर (थो भयं वाः इत्यादि रोकश्चुतिसे भी ` 
प्रतीत होता है कि अपनी जीविकके पारनकी इच्छासे अधमर्णो्ी (ऋणियोी) 
तरह परतन्त्र मनुष्यकं प्रति अगृतत्वकी पातिमें देवता विश्न करते है, सवः उक्त 
शङ्का न्याय्य ही है । अपने शरीरोकी तरह देवता अपने पञ्युजकी रक्षा करते ड । 
देवतार्ओकी बद्धी मारी जीविका क्मोकिं अधीन है, इसे दिखलार्येगे, क्योकि एक 
एक पुरुष देवतार्भोके किए यनेक पद्युजँके सदश है, इप्तङिए “इनको यह्‌ मिय 
नहीं षै कि मनुष्य ज्ञानी हो रेस श्रति भी कहेगी। तथा ‹ जैसे अपने 
रोक (शरीर) फा अविनाश्च चादता दै, वेसे ही भमै ऋषी दहः इस 
प्रकार जाननेवाले मनुष्यके अविनायी सब भूत इच्छा करते है यह 
मी कदा जायगा । “अप्रियः ओौर “अरिष्टिः वचनसे यह जाना जाता है कि 
तरह्मविद्या होनेपर परतन्त्रताषी निद्ृत्ति हो जानेसे देवता उस मनुष्यको 
अपना रोक ओर पद्यु नदीं सम्षते दै, यष्ट अमिप्रायष्ै। इसरिए ब्रक्ष- 
जञानीके ब्रह्मविध्याके फरुकी प्राप्तिके परति देववार्ओको विध्न करेगे ही, क्योकि 
वे प्रभावश्याटी &ै। 

यदि श्ङ्काहो कि पेसा होनेपर सन्य कर्मोकि फलकी प्राप्ियोमे मी देव- 
ताओंका विष्व करना जलक्पानके सदश्च होगा, इस परिस्थितिर्मे अभ्युदय सौर 
निःश्रयसके साघनोके अनुषठानोमे सबको अविश्वास हो जायगा । तथां श्र 
मी अचिन्त्यशक्ति होनेसे विष्न करनेमै समथ दै, तथा काल, कर्म, मन्त, 
जौषधि, तपस्या-ये मी फलकी संपत्ति ओौर विपत्तिके देतु ै, यष्ट॒शाखमे 
जौर रोकमे सिद्ध ; इसकिए शासक भनुष्ठानमे अविश्रास होगा, तो यह 
शङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योकि सव पदार्थके निमित्त गौर उपादान निश्चित 

१--जेसे दधिकी उत्यततिके किए नियमसे दुरघका प्रहण किया जाताद्ै, वैसे ही 
आणि्योके खखदुःखादिक तारतम्यका मी नियत निमि होना चाहिए । वह निनित्त कर्म॑ दी 
दो सकता दै, क्योंकि कर्मके बिना जगत्‌की विचित्रता न्दी दो सकती \ 
१३९ 
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हँ खौर जगतकी विचित्रता भी देखी जाती ष्टै। स्वभावपक्षमे इन दोर्नोकी 
भनुपपति है । | 

सुखदुःखादि फलका निमित्त कर्म है, यह पक्ष वेद्‌, स्मृति, न्याय ओौर 
रोकसे परिगृहीत है; इसषिए्‌ देव, ईश्वर जौर कार क्मफङफो विपरीत नदीं कर 
सकते, क्योकि कारक होनेसे कर्मोको उनकी आकांक्षा है, कारण कि पुरुषोके 
शुम सौर अद्युभम कम देव, कारु जओौर रश्वर आदि कारकोंकी अपेश्चा फिये बिना 
अपने स्वरूपक्षा राम ही नहीं छर सकते । स्वखूपके पराप्त होनेपर मी फर्म 
देव भदिके सिवा फल्दानमें स्वयं असमर्थं षै, क्योकि क्रियाका यह स्वमा है कि 
उसके निमित्त ओर उपादान फार आदि अनेक होते द्र; इसङिए देव, श्वर आदि 
क्रियके जनुद्रर ही दे; इससे फरभाधिके प्रति कर्मो अविश्वास नहीं 
सकता । ये देवता मी कीं कमेकि वर्षमे रहनेवाटे है, कर्मोकी सामर्थ्यका 
नाश नहीं किया जा सकता। कर्म, कारु, दैव ओर द्रभ्यादिके स्वभावका 
गुणप्रधानमाव तो अनियत है ओौर दुर्विज्ञेय है, इसङ्िपए रोगेको उसे 
मोह हो गया ै। को कहते दैँ--फर्की भामे कम द्यी कारक है, दूसरा ` 
नहीं है, कोई कहते दै- देव ही कारक है, कोई कते ै-- फाल कारक ह, 
कोद कहते दै-- दरव्यादिका स्वभाव कारक दै, जन्य कहते हैमे सव 
मिरकर कारण हैँ । उनम से क्मेकी भषानताका अ्गीकार करके “पुण्य कर्मसे पुण्य 
होता षै गौर पाप कमेसे पाप" इत्यादि वेद जौर स्रतिवाद प्रवृत्त ट । यद्यपि इन 
सबसे से जपने-जपने विषयमे किसीक्छी प्रधानता ै जौर जन्यो प्रधानताश्चक्तिका 
प्रतिरोध ष्टो जाता है, तथापि फलकी प्रासिके प्रति कर्मका व्यमिचार नहीं टै, 
क्योकि छमकी प्रधानता श्चाल्ञ ओौर न्यायसे निर्षारित ै। 

नी, क्योकि अविद्याकी निवृति दी नक्षभाधिका फरूष्टै। जो य 

कहा था कफि ब्रह्मपािरूप फरुके भति देवता विध्न कर सकते र, सो दीक 

 १-वेदादिसे-कम है वः इत्यावि श्चति, (कर्मणा बद्धयते जन्दुःः यद स्पत तया जगवङ् ` 
वैचिष्याचुपपसिन्याय समक्षना चादिषु । 

देवता लोग जरह किसीके कर्मके फल्दान्मे चिघ्र करते द्वै, वदँ उसके किसी विपरीत 
कर्मकी अपेश्ला करके ही करते है, अन्यथा अन्यथाकरणर्मे अतिप्रसङ्ग होगा । 

२--विघ्नरूप कायं ठुःखको उत्पल करता है जौर पापके निना बुःख होता नदी, क्योकि 


पापे ही दुःख होता है, यह शाक्नसे श्चात छै; इसछिए जीवोंके अटक वराम दोष्छर ही देवादि 
विन्नके कारण होते हँ, यह भाव है । । 


चतुथं ब्राह्मण ] भाषाुबादं सहितं १०४७ 


--------- ~~~ सव्यस्य 


नहीं 8, क्योकि विघ्न करनेमे देवता्ओोंकी सामथ्यं ददी नही है, 
क्योकि विद्य ओौर तब्रहमप्राप्तिख्प फर्म कारका व्यवधान नदीं है । 
किस प्रकार ४ जसे रोम द््टके चश्ुका प्रकाश्के साथ संयोग जिस 
कार्ते होता ै, उसी कारम रूपकी अभिव्यक्ति होती है, वेसे ही आत्मविषयक 
विज्ञान जिस कास्मै होता है, उसी कार्म आत्मविषयक अज्ञानका तिरोभाव 
हो जाता दै । 

इसङिए ब्रक्षविद्याके होनेपर, दीपके होनेसे अन्धकारके कार्यकी निद्त्तिकी 
तरह, अविद्याके काकी भनुपपत्ति होती है, इस परिस्थितिरमे देवता किससे किसको 
विन्न करगे ? जिस अवस्थामें ब्रह्मवित्‌ देवतार्मोका आसा द्यी दो गया है। यष्टी 
कहा जावा ै- सब शाख्जोसे ध्यान करनेके योग्य गौर ज्ञानके योग्य नह है, 
ब्रह्मज्ञानी उन देर्वोंका भस्मा-- स्वषूप-- हो गया है । ब्रह्मविद्याके समकारु ही 
अविद्यामात्नर व्यवधानकी निवृत्ति होती है; जसे श्ुक्तिकात्वके क्ञानसे शक्तिके रजता- 
मासकी : निवृत्ति होती टै; इसङ्एि आत्मके विरोधे देवतार्जोके प्रयत्नका 
होना सम्भव नहीं ्ै। जिसका देख, कारु आदि निमित्तके व्यवधानसे युक्त 
अनात्ममूत फर होता है, उस अनात्म विषयमे देवतार्जोका विन्न।चरणके रिए 
प्रयत्न सफल होता है। यहां तो विबाकारमे द्यी ब्रह्मविद आत्मा हो गया दै, 
उसमे देश, कारु भादि निमित्तका व्यवधान ही नदीं है, भतः देव॑ता्ओंको 
विध्न करनेषा अवसर ददी नदीं मिरुता । 

तब तो विद्याहप प्रत्ययी धारा हो नहीं सकती; क्योकि मध्य-मध्य- 
मे विपरीत प्रत्यय ओौर उनके काय देखे जाते दै; इसलिए अन्तकारुका दी 
आत्मप्रस्यय ( आत्मज्ञान ) अविध्ाका निवतेक है, पह नदी, यह मनना होगा ए 
नही, प्रथम प्रत्ययके साथ व्यभिचार भता ै-यदि भात्मविषयक प्रथम प्रत्यय 
अविद्याष्छो निवृत्त नहीं कर सकता, तो अन्त्य प्रत्यय मी नहीं करेगा; क्योकि न्याय 
तुख्य है । यदि को कि संतत प्रत्यय (प्रत्येका धाराभ्रवाह) अविद्याका निवतेक है, 








१--आत्माको ब्रह्मत्वभ्रापिरूप जो सुरि होती है, वह अज्ञानकी निढत्तिमात्र है । वह ज्ञान- 
कालम ही हो जाती है; इसङिए देवतार्ओको विघ्न करनेके किए समय दी नदीं मिलता । ` 

२-- जैसे दं रजतम” इस भकार रजताकार इहै छक्तिके छक्तिरूप होनेर्मे अविद्यामान्न 
व्यवधान द्वै तैसे ही बष्मज्ञानीके सर्वात्मभावमे मी अवियामात्र दही व्यवधान है। विद्याका 
उंदय ोनेपर उखकी निदत्त अवक्यम्भाविनी है, इसकिए विद्या भौर अविद्ाकी निवृत्ति एक ही 
कार्ये दो जाती है । 








१०४८ छृहदारण्यकवातिक्सार [ १९ अध्याय 


त क जिकर) सिला सनन गेम णत नणियनोकेोतिन ५ पतनतिोनमभ 


विच्छिन्न नहीं, तो यह नहीं कद सकते; जीवन आदिक होनेपर प्रत्मयधरारा हो नहीं 
कती; क्योकि जीवनादिके कारणमूत प्रव्ययके सद्धावमें निच्ाप्रव्ययक्रौ संतति दो नही 
सकती, क्योकि विरोघ है ! जीवनादि प्र्यर्याकरा तिरस्कार करके मरणपयन्त विच 
सन्तति करनी चाहिए, यह मी नदीं कहना चाहिए, क्योकि प्रस्यर्योकी इयत्तके 
( संतानके परिमाणके ) अनवधारणसे शास्त्रा भी अनवधारणका दोष आता हे 
अ्थीत्‌ इतने प्रस्ययोकी संतति अविद्याकौ निवतक है, ये अव्रधारण न होनेसे 
हासा ही अनिध्ित हो जायगा, जो कि अनिष्टद 
संर्वतिमात्रख तो निश्चित दी दहै, यह भी नहीं कहना चाहिए; क्योकि आदि 
ओर अन्ते विक्नेष नहीं है--पहरी विदयाप्रस्य गरसंततति अविन्याकी निवतेक 
षै, अथवा अन्त्या ( सरणक्राख्की ) १ इसमे कुछ व्िप न होनेसे आदि ओौर 
अन्त्य प्रययोनि पूर्वोक्त दोर्षोका प्रसङ्ग दोगा । विया अविद्याकी निवतक्र नहीं 
ष्ट, यह मी नहीं कना चाहिए, क्योकि च्रह्मवि्तसि सर्वभावकरो प्राप्त 
हुआ थाः इत्येक श्रुति दै भौर द्दयकी अन्थि द्रु जाती है", शियाकारम 
मोह नदी होताः इत्यथैक भी श्ुतिर्यो दँ । उक्त श्रतिर्यौ अथवाद दै 
यह भी नहीं कहना चाहिए क्योकि सव राखा्जौकौ उपनिपदोमे अथ- 
वादत्वका : प्रसङ्ग होगा ! सव शाखार्ओकी उपनिषद्‌ एतावन्मात्र अथे समाप्त 
हं । प्रव्यक्षसे ज्ञात आत्मको उपनिषदं विषय करती द; इसर्िएु अथवाद्‌ 
है, यदह भी नहीं कहना चाहिए, क्योकि इसका परिदार कर चुके द -- अविद्या, 
शोक, मोह; भय आदि दोर्षोकी निदृचि प्रत्य है, इत्यादि परिदार कर चुके दै । 
इसर्ए प्रथम या अन्त्य, संतत या अतत इत्यादि प्रन नहीं हौ सकते; 
कर्योकिं विद्याका फर अविवादि दोपोकी निवृत्ति दी दै अथौत्‌ 


ति कि प. तित किन मातिलना 61 ते नेतननिके१११९ यतिनो ९५ 
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हेत दै । उन इत्तियोकि होते हुए श्रह्मास्मिः इस प्रत्ययक्ा विच्छेद दो जाता है, इसलिए 
संतति नहीं दो सकती । | 


२--ज्ञानसंतति अज्ञानको नित्त करती हे, इस अर्थक अवधारण नर्हा होमा । 
३--“अआस्मेव्येवोपासीतः इत्यथे श्रविसे आत्मन्ञानकी संततिमात्रका सद्धाब दोनेसे उसीसे 
बिद्या द्वारा अविययाकी निषृत्ति दोती हे, थद शङ्का करनेवाेका तात्पर्य दै । 
 ४--अदंवुद्धिसे ज्ञात जो प्रत्यगात्मा दै, उसीमे उपनिषददोकी ग्रदृत्ति दोती है; इसङिए 
` क्ञातन्ञापक होनेसे उपनिषदं अनुवद्‌ हँ, भमाण नहीं ह, यह श्चा करनेवाङेका तात्पर्य है । 


 ' --बद्धिका विषय प्रमाता दे, साक्षी नही हे, उसी साक्षीको चेदान्त ब्रह्म कदते है; 
""तातज्ञापक दोनेसे प्रमाण है । 


(ममननम भीकम तिमित मोम मनप त मनि नतित पफतनेनकनिोभेभोकणे १ 
ए का त + य ५ 
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त 
डो अविद्यादि दोषकी निदृतिरूप फरुको उत्पन्न करता दै, वही प्रत्ययः 
आध होया न्त्य हो, संतत दहो अथवा मसंतत हो, विद्मा है, पेसा 
अङ्खीक्षार करनेसे चोचके अवतारका गन्ध मी नदीं है । जो यह कदा था कि विप- 
रीत प्रत्यय ओौर उनके काय विदधान भी देखे जाते दै, वह भी नदीं क सकते 
बर्योकि उसका रोषं देदकी स्थितिका देतु है-- जिस कर्मसे श्चरीरका समारम्भ हुमा दे, 
वह कर्म विपरीत प्रस्ययों ओर दोषोका निमित्त है; क्योकि तथाभूत ८ विपरीत 
प्रत्यय जौर दोषोँसे संयुक्त ›) उसी कर्ममे फरुवानषी सामथ्ये है; इसङिष 
जत श्चरीरपात नहीं होता तबततक फलोपभोगका अङ्ग होनेसे विपरीत मरत्ययोँको 
जौर तावन्मात्र रागादिदोर्षोको उत्पन्न करेगा ही, क्योकि धनुषसे युक्त बाणकी 
तरह उनका हेतुमूत कर्म अपने फरुफो मवृत्त कर चुका है; इसटिए विधा 
उस प्रारख्य कर्मकी निवठक नहीं है; क्योकि विरोध नदीं दैः किन्तु विधाका 
ही आश्रयण करके जो विदयाविरोषी कायै उत्पन्न दोनेवाखा है, उसका विधा 
विरोध करती है, क्योकि वह अनागत दै ८ अमी जाया नदीं & ) । दुसरा 
प्रारञ्घक्म तो अतीत हो चुका है । 

किच, विद्धानष्छो विपरीत पभरस्यय उत्पन्न दी नदीं दो सकता, क्योकि उसका 
विषय नदी है- विरये विदोषस्वरूपके अज्ञानका ओौर उसके सामान्य ज्ञानका 
आश्रयण करके ददी विपरीत भ्रत्यय उत्पन्न होता षै जेसे श्किकामें रजतप्रत्यय । 
जओौर उस विपरीत प्रत्ययके विषयकरे विदोषरूपका जिसको ज्ञान है पेसे पुरुषे सकर 
विपरीव प्रत्ययाभयोकि उपमर्दित्र दोनेसे, पूर्ववत्‌ आन्ति आदिका संभव नदीं है, 
क्योकि शुकिकामे सम्यक्‌ ज्ञानकी उत्पति होनेपर फिर विपरीत रजत प्रत्यय नदी 


ननन ~~ र 


१-- प्रारग्धकर्मदोष बिद्वानकी देही स्थितिका देतु है, इसक्िए विद्धानको भी जब तक 
प्रारञ्चका श्चय नदी होता, तवततक राग, आभास आदि हो कते हैँ । प्रारन्धका नाश होनेपर न 
देदका आभास दोता है, न जगत्का आभास । 

---अविद्याङेशके खाथ वर्तमान वारन्धकर्मको विद्या निब्रत्त नहीं करती; क्योकि 
सके साथ वियाका विरोध नदीं हे । 

 ३-- ज्ञाना विरोधी अज्ञानका कार्य जो कि ज्ञानके आश्रय भ्रमातार्मे आश्रित अन्ञानके 
्रारा फलरूपसे जन्मके अभिमुख अनारब्ध कमं हे, उसीकां विदा विरोध करती ह । 
४--विद्वानको विपरीत ` प्रत्यया प्रविभास होनेपर भी पूवैवत उसकी सत्ताका निश्चय 
नहीं होता । त 


५--यदहांपर सप्तमीका अर्थं परोक्चन्ञानक्ा आधार ( परोक्षन्ञानी ) है । ओौर “विद्यायाः” 
यष्ट पश्चमी अपरोक्षङ्कानार्थक है । 


९०५० चृहदारण्यकवातिंकसार | १ श्यध्यांय 


[नि सि मि 2 क, क नाः णा ज्जे जल क लन" ज, = भिति सि ५) र 1 [ ऋ + थो क पि थ र्कं 


देखा जाता ह! किसी तो विके होनेपरं भी पूर्वं उत्पन्न विपरीत परत्ययोके 
संस्कारोसे उत्पन्न होती हई विपरीत पत्ययाभास-स्मरति अकस्मात्‌ विपरीत 
पत्ययरूप आन्तिको उत्पन्न करती है- जसे दिग्विभागकरे ज्षानीको भी अकस्माद्‌ 
दिषिपर्यय-भम होता दै । 

यदि सम्यश््ञानीको मी पूर्ववत्‌ विपरीत प्रत्यय उत्पन्न हो, तो सम्यगृज्ञानमे 
भी भविइवास हो जानेसे शस््रा्थके ज्ञानम असंदिग्ध भकृत्ति न हो सकेगी 
जौर समी प्रमाण अप्रमाण हो जर्वेगे; कर्योक्ति परमाण जओौर अभमाणमे को$ 
विरोष रहा नदीं । इससे सम्यग्ज्ञानके अनन्तर दी शारीरपात क्यो नहीं 
दुभा £ इसका भी परिदार हो गया । ज्ञानकी उत्पततिसे पटे जो जन्मातररस॑चित 
क्म हँ जौर ज्ञानके अनन्तर कारम उत्पन्न दोनेवलेि जो आगामी कर्मद 
जो फल देनेमे भवृत्त नदीं हुए दै, उनका विनाश फलभ्ासिने वि निषेध श्रुतित 
सिद्ध होता हे । गौर इसके कर्मे न्ट हो जाते दै", "उसको उतना टी विम्ब हैः, 
(सव पाप नष्ट हो जाते हः, "उसको जान कर पापकर्मसे ङ्स नहीं क्षेत", शसीष्ो 
वे चिन्ता पराप्त नदीं होती है कृत जौर अङ्कत अथात्‌ पुण्य-पाप इसषो नही 
ताते दै" “उसको किसीसे भय नही होता दैः दत्यादि -शति्यो ओौर ्ञानाभि सव 
कर्मोको भस्म कर देती है" इत्यादि स्मृतयो भी उक्ताथमें प्रमाण ई | 

जो यह कहते है कि ऋणोसे भतिबन्ध होता है, सो दीक नदीं है, क्योकि 
क्ण जविद्याके विषयमे ई--जविद्यावान्‌ ही ऋणी होते ह; क्योकि करवत मादि 
उन्हें उपपन्न हो सकता है । “जिस अविद्यावस्यानें जअन्यकी प्रतीति होती दै, 
उसी मवस्था अन्य अन्यो देख सकता है य्‌ करेगे । सत्रूप आत्म- 
वस॒ भनन्य ( अद्वितीय ) दे, जहां विकि हयोनेपर अन्यकी तरद 
( जन्धकरछृत द्वितीय चन्द्रकी तरह ) भतीव होता टै, वापर अविद्याङत यनेक 
कारककी यपेक्षावले दशेनादि कर्मको ओौर तलन्य फर्को अविद्या दिखराती 
है । यह विषय अन्यो ऽन्यत्पद्येव्‌, इस वाक्यते कटा गया है । जिस भवस्थामे 
फिर विचयके होनेपर यविद्ाकृत अनेकत्व-जमका नाद्य दो जाता है, उस अवस्था 
तत्केन कं पश्येत्‌" यह शति कर्मका असंभव दिखसवी 8 । इसङ्ए अवियावान्‌ 
दी चर्ण है, क्योकि उसमे कर्मोका सम्भव ह । इतर (८ जानी) ऋणी नही 
ह । इस विषयको उत्तर अन्थमे व्याचिख्यासिष्यमाण ( जिनकी व्याखूया करगे ) 
वाक्योसे ही विस्तारपूर्वक दिखरूयैगे । 


चतुर्थ ब्राह्मण भाषाुवादसहित १०५१ 





ज्ेसे पद यदही- जो षठो अत्रक्षविव्‌ आत्मासे भिन्न किसी सन्य देवताकी 
उपासना करता है याने स्तुति, नमस्कार, याग, बङि, उपहार, भ्रणिषान, 
ध्यान आदिसे उसके शुणमावको भरा होकर स्थित होता है अथात्‌ वह 
भन्य है, अनात्मा षै, स॒ज्षसे एथक्‌ दै, मे अधिकारी उससे सन्य दह 
ऋणीषी वरदः मक्षे उसका भतीकार करना चाहिए, पेसा निश्चय करके जो 
उपासना रता दै, वह इत्थप्रत्यय ८ पेसा जाननेवाखा >) तत्त्वको नहीं जानता 
है । न केवर फेसा अज्ञानी अविद्यादोषवान्‌ हयीषै, किन्तु जसे गाय आदि 
पश्च वाहन, दोहन आदि उपकार्रोसे मोगा जातादै, वैसे ही बह अज्ञानी 
यज्ञादि भनेक उपकारोसे प्रत्येक देवताका मोम्य होनेसे देवतार्ओंक्ा पद्युदी 
ष्ै। इस प्रकार पञ्यकी तरह वह सब फर्मो अधिकारी है, यह अथै! इसी 
वणीश्रमादि विभागवाङे अज्ञानी भवषिश्ारीको विद्यासदहित कर्मका अथवा 
केवरु चाख्रोक्त कर्मा फर मनुष्यत्वे ठेकर ब्रक्षरोकपयेन्त उत्कष है । 
लास्त्रोक्त विपरीत स्वाभाविक कर्मका फर तो मयुष्यत्वसे लेकर स्थावरपयन्त 
अपक्षं है । यह विषय जसा है, उसको वैसा दी श्रयो वाव रोका इत्यादिसे 
अवशिष्ट सारे अध्यायसे कर्हेगे । ब्रह्मविद्याका कायै तो सवौत्ममावापत्ति है, 
यह ॒सेक्षेपसे दिखखा दिया गया दै। क्योकि यह सारी उपनिषद्‌ विद्याके 
बिभागकते ब्रदशनसे ही समाप होती है। कृत्स्न शास््रका यह र्थं है, 
यह हम प्रददन करगे । ` 
रकि ेसा टै; इसङिए्‌ विचावान्‌ पुरुषके प्रति देवता विज्ञ करने ओर अनुमह 
करने समर्थं ही है यह दिखते दै--जेसे रोके बहुतसे गाय, अव 
मादि पञ्च स्वामी ८ अपने अधिष्ठता) मनुष्यकी पाख्ना करते ट 
वैसे ष्टी बह्कुपश्चुस्थानीय ८ बहुतसे प्च्जोका काम देनेवाङा ) प्रत्येक 
अज्ञानी पुरूष देरवोकी (८ देवशब्द ॒पित्रादिर्कोका उपरुक्षण है ) पार्ना 
करता षै । यद्‌ ₹न्दरावि देवता क्षसे भित्र दै, मेरे दैश्वर दैः भे भूत्यकी 
तरह स्तुति, नमस्कार, इज्या भाविसे इनकी जआराघना करके अभ्युदय ओौर 
नि;यस ८ इनके विये हए फर ) प्राप्त करूगा, एसी अज्ञानीकी अमिसन्धि 
(इच्छ) होती ् । जेसे रोके बहुत पञ्यजवाटे पुरुषके एक भी पञ्यका 





१--अपनेष्नो उसका उपाखक घमक्षता है । 


१०५२ शृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


नी ~ ~< 
वया्रादिक्‌ अपहरण कर ठे, तो महा अप्रिय होताः वैसे दही 
स्थानीय एक भी पुरुष पद्युमावसे निकर जाय, तो देवतार्ओको अप्रिय हो, 
इसे माश्चय नही दै--जेते कुडम्बीके सव पडुभके पहरण होनेपर अपिय 
होता है, वेसा ही यह है । 

इसिए देवतार्जोको यह प्रिय नही ्ै कि मनुष्य इस ब्रहमतत्तको जान 
रे । भनुगीताजँम भगवान्‌ व्यासकी वैसी ही स्छति है कौन्तेय ! कमी 
रोगत देवह्ोक मरा हु है" । देवताभोंकरो यह जमीष्ट नहीं है कि मनुष्य उनके 
ऊपर हो जायः। इसलिए जते मनुष्य रोग व्या्ादिसे पञ्चमो की रक्षा करते है वैसे 
दी देवता ब्रविज्ञानसे मनुप्योकी रक्षा करते & अर्थात्‌ हमारी उपभोग्यता (सेवा) 
सेये निकर न जार्य, दसा सोचकर देष ब्रहाज्ञानमे मनु्योको विघ्न करते है, जिस 
शि चाहते द, उसको श्रद्धादिसे युक्त कर देते ह । विपरीतको अश्रद्धादिसे युक्त 
कर देते है । इषि युयु पर्ष श्रद्धामक्पूर्वक देवतां आरीघन करता दुभा 
विधया प्रा्तिके मरति विदयाके प्रति भपरमादी (भमाद्‌-रहित) हो ज।य, यह्‌ देवापिय! 
वाक्यने कीकस दिखलया है । 'मासमेत्येवोपासीतः यह शास्त्रार्थका सूत्र हो गया । 
ओर व्याचिूयासित ( जिप्रकी भ्याख्या करनी अभीष्ट है ) उस सूत्रके सम्बन्ष 
भौर प्रयोजन अ्थवादसहित (तदाहु्यदरक्षवि्या' इत्यादि शस्त्रसे कहे गए । 

ओर ॒भविद्या संसारम अधिकारी कारण है, यह “थ योऽन्यां देवता- 
सपास्ते' इत्यादि शाप्त्रसे कहा गया। उसमे ज्ञानी अरणी क्मकतैव्यतासे पद्युणो- 
की तरह परतन्त्र दै, यह भी कहा । देवताओंके क्मकर्दभ्यत्मे निमित्त क्या है ! 
वणं जौर आश्रम दै--उनमे से वणे कौन ह; इसङिप्‌ यह आरम्भ किया जाता द- 
जितत निमित्तसे सम्बद्ध हए कर्मोमिं यह अधिकारी जीव परतन्त्र है, इसी घर्थको 
दिखकानेके ठ्एि अभ्निकी खष्टिके अनन्तर इन्द्रादिकी यष्टि नदी कही | 
अबनि्ी तो चष्ट प्रजापतिकी चुटकी परिपूर्विके र्एि दिखलाई गई & । 
हन्दादिकी घष्टि भी वही देखनी चाहिए । यहां तो अज्ञानीको कर्माधिकार 
देव॒ दिललानेके र वही का जाता षै । 


(र 2 = र 


£~ -भरषणादिका अनुष्ठान करता हुभा वर्णो ओर भाश्रमोके भाचारमें तत्पर रहे । 

२--भयादिनिमित्से ष्वनिके विकारो काठ कते है । का भी है--“कङुःलियां विकारो 
यः ` इति । काग्ब्चुतिका काऊ ( स्वरकम्प ) से भयका उपलक्षण करके 
दैवताभोंके मजने ताल्य है, यह कल्पना क आ घकती है । । 


चतुर्थ ब्रह्मण |  भावषालुवादसषहित १०५३ 


सत्रा्थेज्ञमयष्याणां भतिं विज्ञाय केचन ) 
यषठक्षवो गुरु प्राप्य चोदयन्त्यतिसम्भ्रमात्‌ ।॥ ८७२ 
यदूबक्म विद्या सर्वभावार्धिं मन्वते नराः । 

तद्‌ बह्म किं विदित्वाऽभूत््‌ सर्वमित्येतदी्थताम्‌ ।॥ ८७३ ॥ 
एवं सुसुञ्ुभिश्वोये कते करुणया गुरूः । 
अनायासेन तचोद्यं परिहत बचोऽवीव्‌ ॥ ८७४ ॥ 
महमेव बोधात्‌ प्राग्जीवो भूत्वाऽऽत्मानमवेत्‌ पुनः । 

अहं ब्रह्मेति तद्भोधात्‌ सर्वात्मकमभूत्तदा ॥ ८७५ ॥ 
न्यायेनेते विचार्यते शिष्यचोद्यगुरूत्तरे । | 
तद्िचारेण चछ्रार्थो व्याख्यातो वि्दीमवेत्‌ ।॥ <७६ ॥ 
अन्याद्त्तानचुगतं वस्त॒ ब्रह्मभिरोच्यते । 

संख्यो बृहतिधात्वर्थं एवं सत्युपपद्यते ।॥ ८७७ ॥। 








शत्रार्थज्ञ ० इत्यादि । सूत्राथेके जाननेवारे मनुष्योकि मवक्छो जानकर करई 
खघ परुष गुरुके पास जाकर जाश्व्यसे भभ करते दँ ॥ ८७२ ॥ 

"यक्ष <` इस्यादि । ब्रह्मविद्यासे सर्वभावकी पमराप्ति होती ह, रेसा जो 
मनुष्य मानते ई, वह युक्त है, क्योकि बरह्म किसको जानकर सव हा था, 
छृपया यह बतखादये ॥ ८७३ ॥ 

एवम्‌" इत्यादि । इस पकार सुयश्चमोके भ्न करनेपर गुरने पासे 
भायासके बिना उपयुक्त प्रभक्ा उत्तर देनेके ङिए वचन कहा ॥ ८७४ ॥ 

“ब्रह्मेव इत्यादि । बोधसे पडे मी यह जीवनक्षदीथा। श्त जक 
ह", इस प्रकार उस अत्माने जब आत्माको जाना, तब वह - उस ज्ञानसे सर्वात्मक 
हो गया ॥ ८५७५ ॥ 

^न्यायेनेते' इत्यादि । इस शिष्यके प्न ओौर गुरुके उत्तरका न्यायसे 
विचार किया जाता है । ओर उस विचारसे सूत्राथं भी व्याख्यात होकर स्पष्ट हो 
जायगा ॥ ८७६ ॥ 

“अन्याहरचा ०” इत्यादि । न किसीसे व्याइ्तत ओौर न किसीमे मनुगत होनेवाडी 
वस्तु ही बह्मशब्दका अर्थे है। पेसी दशाम बृहतिधादरका मुख्य र्थं ( सबसे 
बद्धापन >) उपपन्न हो जाता है ॥ ८७७ ॥ 

१३३ 
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मयुष्यमात्रो विधयायामधिकारी भवेद्‌ शुचम्‌ । 
यतोऽतः सर्व॑ भावार्धिं मचुष्या इत्युदीरितम््‌ ॥ <८४ ॥ 
कर्मस्य छव विन्चानात्‌ फरगप्रा्भिं सुनिथिताम्‌ । 
मन्यन्त उभमयत्राऽपि अतिमानाविद्ोषत्तः ।॥ ८८५ ॥! 
मचुष्यवेद्य यद्‌ मक्ष॒ तदङरत्स्नं मतं यदि । 
बृहत्यर्थविहीनत्वादयख्यार्थः प्रसज्ज्यते ॥ ८८& ॥ 
मुख्यं अक्षेव चेन्न स्याद्धौण बक्षाऽप्यस्तम्भवि । 
गौणस्य युख्यपूर्वत्वा्निरर्था अक्षगीभेवेत्‌ । ८८७ ॥ 
अथ छरत्स्नं बह्म तर्हि स्वतो वा परतोऽथंवा । 

. तत्करत्स्नत्वं स्वतस्त्वे तु ब्रह्मविद्या निरथिका । <<< ॥ 
परतोऽपि च ्रत्स्नत्वे बह्मत्वं दुःस्थसिद्धिकम्‌ । 
क्रियातो ज्ञानतो बा तद्यदि बोभयस्ंश्रयात्‌ ॥ ८८९ ॥। 





(मनुष्य ०› इत्यादि । मनुष्यमात्र विद्याका अधिकारी दै, इसीक्एि तिने 
मगुष्य स्वमावको प्रा होते है, एेसा कहा है ॥.८८४ ॥ 

“कर्ममयः इत्यादि । जसे कर्मोसि निश्चित फक होता 8, वेसे ही ज्ञानसे 
सर्वभावङी परासिहूप फरु भी निशित होता दै, रेसा मानते है, क्योकि दोनेनमिं 
श्रतिरूप भरमाण तुद्य है ॥ << ॥ | 

+मनुष्यवेदयस्‌' हइस्यादि । मनुष्येसि वेद्य जो जक्ष ह, वह यदि अङ्कत्स्न हौ, 
तो उसमे “बृ्टति' घाुका भथ न होनेसे वह सञ्चुख्याथ ह्यो जायगा ॥ <८& ॥ 

श्ुख्यमू इत्यादि । यख्य ब्रह्म यदि न हो, तो गौण ब्ऋभी नहींहो 
सकेगा, कयेोंकि युख्यके होनेपर ही गौण हभा करता दै, उस वामे ब्रह्मशब्द 
ही निरथक हो जायगा ॥ ८८७ ॥ 

'अथ) इत्यादि । यदि ब्रह्म कृत्स्न है, तो भदन होगा कि बह अक्ष स्वतः 
( निमित्तके निना >) कृत्स्न टै अथवा परतः ८ किसी निमिचसे ) £ यदि स्वतः 
कृत्स है, तो बक्षविद्या व्यथे हो जायगी ॥ <<< ॥ 

“परतोऽपि इत्यादि । यदि परतः हस्सन षै तो ब्रह्मत्व ही सिद्ध नहीं 
होगा, क्योकि प्रन शोगा कि कया बद छृतस्नस् क्रियासे द्योता है अथवा. ज्ञानसे 
था क्रिया गौर ज्ञान वोनेसि १॥ ८८९ ॥ 
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न क्यातो अद्मता स्यादुत्पर्यादिग्रसङ्गतः 
नाऽऽद्यन्तौ बरह्मणो युक्तावपूर्वाजादिश्ाख्रतः ॥ ८९० ॥ 
परस्परविरोधेन ज्ञानकमंससुष्वयः । 

पुरेव दूषितः पश्वादप्यसौ दृषयिष्यते ॥ ८९१ ॥ 
अथ ज्ञानात्‌ छत्स्नता स्यात्तदा ज्ञेय तु कीदृशम्‌ । 

कि स्वस्वरूपमन्यदा, स्वरूपत्वं विरुभ्यते ॥ ७९२ ॥ 
स्वयं ज्ञाता स्वयं ज्ञेयमित्येकस्मिन्कथ भवेत्‌ । 

नहि स्वस्कन्धमारोटं निपणोऽपीह शक्या ॥ ८९३ ॥ 
ब्रह्मणो ज्ञेयमन्यशेत्तरिंक बश्मान्तरं मवेत्‌ । 
अन्रक्ष॒वाऽग्रिमे कल्पे हयनवस्था प्रसज्यते ।॥ «८९४ ॥ 
दिवीये ब्रक्षणः कात्स्न्यं भवेदघ्रह्मविद्यया । 

तथा सत्यस्मदादेश् बक्षविद्या निरर्थका ॥ <९५ ॥ 


^न च्ियातोः इत्यादि । क्रियासे तो ब्रक्षता नहीं हो सकती, क्योंकि रेसा 
माननेसे उत्पचि ओर नाश्चका भसङ्ग होगा । “अपूवै, अज, मदि चछासखरसे नक्षकी 
उत्पत्ति जौर नाद अयुक्त है ॥ ८९० ॥ 

^परस्परविरोधेनः इत्यादि । यद्यपि ज्ञान ओौर कर्मके ससुश्चयक्ो परस्परके 
विरोघसे पहले ष्टी दृषित कर चुके टै, तथापि उसमे भागे जाकर ओर दूषण 
करटेगे ॥ ८९१ ॥ | 

(अथः इत्यादि । यदि ज्ञानसे कृत्स्नता है, तो ज्ञेय कैसा है £ यह कहना 
होगा । क्या स्वस्वरूप ष्टी जेय है या अन्य कोद ज्ञेय है ए स्वरूपको ज्ञेय मानना वो 
विरुद्ध है ॥ ८९२ ॥ 

(स्वयम्‌ इत्यादि । आप दहीज्ञाता गौर मापद्ी ज्ेययों एक वस्तु दौ 
भकारकी केसे हो सकती है £ क्योकि निपुण पुरुष मी अपने स्कन्धपर स्वयं 
सारोहण करनेमे समथ नहीं है ॥ ८९३ ॥ 

“ब्रह्मणो इत्यादि । यदि ज्काज्ञेय अन्य हो, तो बह अन्य ब्रह्म 
टी है मथवा भन्रक्म है £ पथम पक्षम द्वितीय तह्मका जेय तृतीय ब्रह्म दोगा 
उसका चतुथे, इस पभरकार्‌ अनवस्था प्रा होगी ॥ <९४ ॥ 

^हिवीये' इत्यादि । ब्रह्मा ज्ञेय अब्रह्म है, इस द्वितीय पक्षम जद्यको इत्स्नभावं 
खन्रह्मविग्यासे होगा, एेसी द्यामे हम रोगेंकी ब्रह्मविदा व्यं हो जायगी ॥८९५॥ 
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इत्यादिखण्डनैरेव चोदयन्ति सष्ुक्षवः । 

एतावता च विद्याया आक्षिपते करठैकर्मणी ।॥ ८९६ ॥ 
छत्स्नाटृत्स्नविकल्पाभ्यां विद्यायाः कर्म दृषितम्‌। 
स्वरूपान्यविक्ल्पाभ्यां विद्याकर्ताऽपि दुषितः ॥ ८९७ ॥ 
श्चतौ रि्लब्दमावत्य चोद्यद्रयसुदीरयेत्‌ । 

फं तह्भह्मत्येवमेकं किमवेदिति चाऽपरम्र्‌ ॥ ८९८ ॥ 
शिष्यचोद्यस्य तात्पयैमेवं तावश्यवस्थितम्‌ । 
गुरूत्तरस्य तात्पर्य यथावत्‌ प्रतिपाद्यते ॥ ८९९ ॥ 
यो गुरूचरवाक्यादमै अद्षशब्दोऽस्त्यनेन कः । 

उक्तोऽर्थः फ विराद्‌ फ बा मर्त्यो वा परमेश्वरः ॥ ९०० ॥। 
विराद्‌ स्यात्स परतब्रक्मविद्याकक्षति युञ्यते । 
यतोऽपरनक्षविद्याफरं सर्वमवाप्नबाच्‌ ॥ ९०१ ॥ 

मैवं न परविद्याथ श्ाखरा्यधिछतिर्भवेव्‌ । 

विराजः कि त्वनायासरात्परविद्योदिता सतः ॥ ९०२ ॥ 


“इत्यादि ० इत्यादि । इत्यादि खण्डनेोसे शखष्च॒ कोग॒तर्क करते ४, इससे 
वियाके कन्तो ओर क्म दोनेोंषा निषेध होता ह ॥ ८९६ ॥ 
'छत्स्ना ० इत्यादि । कृत्स्न जौर भक्ृत्स्नके विकल्पसे विद्याका कर्म दूषित 


हो गया, स्वरूप जओौर अन्यके विकर्यसे विद्याका कती मी दूषित 
हो गया ॥ ८९७ ॥ | 


“श्तौ” इत्यादि । श्चतिमे किदयब्दकी सादति करके दो भशन समक्षने चाहिदै- 
वह जक्ष क्या है १ यह एक गौर उसने फिसको जाना, यहं दुसरा ॥ ८९८ ॥ 
 “शिष्यचोद्यस्य" इत्यादि । शिष्यके तकका तात्पर्य इस प्रकार व्यवस्थित 
हो गया । जव गुरुके उत्तरके सात्प्यका यथावत्‌ भतिपादन करते $ ॥८९९॥ 
ध्यो गुरूत्तर ० इत्यादि । गुरुके उत्तरवाक्यके मयि्मे जो ब्रह्म्ब्द्‌ दै, 
उसका अथं विराट्‌ है या मनुष्य है £ मथवा परमेश्वर है ‡ ॥ ९०० ॥ 

“विराद्‌" इत्यादि । विराट्‌ दी होना चाहिए, क्योंकि वह्‌ अपर जक्ष विद्याके 
सम्पूणे फल्को प्राप्त हो चुका है । इसकिए विराद्‌ ही परग्रक्मविद्याका कती &. 
यह्‌ युक्त है ॥ ९०१ ॥ | 

(मेवम्‌! इत्यादि । पेसा नदीं कना चाप, क्योकि “रह्म वा इदमम जासीव्‌' 


= 
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उपासीतेति प्रज्रस्य व्याख्यानत्वादिचारणा । 
प्रस्त॒ताऽधिदरतिस्तत्र मलुष्यस्य भविष्यति ।॥ ९०३ ॥ 
चोद्यवाक्ये मदुष्याणां विचाराधिकृतिः श्चुता । 
तस्मान्मर्त्यो ब्रक्षमावी ब्रह्मशब्देन मण्यते ॥ ९०४ ॥ 
भाविनीं बृत्तिमाभित्य प्रयोगो दश्यते यथा । 
ओदनं पचतेत्यादिस्तथेदाऽपि भविष्यति ॥ ९०५ ॥ 
इति व्याचक्चते केचित्तदप्यत्र न युज्यते । 
अब्रह्मत्वं स्वतः किं बा फल्पितं नक्षमाविनः ॥ ९०६ ॥ 
स्वतस्त्वे विद्यया नेतननिवर्चेत कदाचन । 
अक्षमत्वं ॒वचेत्तयोत्पाद्य शरुक्तयनित्यत्वमापतेत्‌ ॥ ९०७ ॥ 


धह विद्यासू्रकछा विवरण है, उसमे “उपासीतः शस शब्दसे विचारके भधिकारीको 
उपासना बत गर है, इसरिए य्टापर उपासक ही विद्याधिकारी है, विराट्को 
तो आयासके निना परविधा प्राप्त इई ह ॥ ९०२ ॥ 

(उपासीत इत्यादि । -“उपासीतः इस सूत्रके विवरणरूपसे विचार मरस्तुत 
है, अतः उस्म मवुष्यका ही अधिकार होना चाहिर्‌ ॥ ९०३ ॥ 

ध्चोद्यवाक्ये' इत्यादि । प्रभवाक्य्मे विचारका मधिकार मनुष्येको ` सुना 
गया है, इसङ्णए ब्रक्षशाब्दका अथे श्रह्मभावीः ८ ज्ञानसे अक्ष नननेवाङा ` 
मनुष्य कहा जाता है ॥ ९०४ ॥ सि, 

भाविनीम्‌" इत्यादि । जसे "ओदनं पचतः ( भात पका } इत्यादिभे 
भाविनी ¶च्तिका सराभ्रयण करके प्रयोग देखा जाता षै, वैते हयी मसु्यमै भी 
माविनी बिका भाश्चयण करके ब्रक्षराब्दका भयोग हो सकता है ॥ ९०५५ ॥ 

(इति' इष्ादि । कोद एेसी व्याख्या करते रै, बह युक्त नही है, क्योकि 
श्रह्मभावी मनुम्बक्ा भनरक्षत्व स्वतः सिद्ध ै, जथवा कलित है १ ॥ २९०६ ॥ 

(स्वतस्त्वे इत्यादि । यदि अन्रह्मत्व स्वव; सिद्ध है, तो विद्यसे अग्रह्मत्वकी 


निदि कमी न होगी । यदि विधासे रक्षस्व उत्यन्न किय जावा षै, तो सक्ति 
नित्य हो जायगी ॥ ९०७ ॥ 
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अत्र्मत्वं कर्पित वचेत्स्वतः स्याष्ष्मता तदा । . 
कल्पनेवं षरथेव स्याह्रह्मभावीति या कृता ॥ ९०८ ॥ 
बोधात्‌ पूर्वमपि बह्म सर्वो जन्तुः स्वभावतः । 
अब्रह्मत्वमविद्योत्थं विद्यया तस्िवतेते ॥ ९०९ ॥ 
अतः सन्त्यज्य भुख्याथं ब्रक्मभावीति करपने । 
श्ुतार्थदानिरत्र स्यादश्चतार्थस्य करपना ॥ ९१० ॥ 
अपुत्पन्नाविनाश्येकभास्वदिक्ञानमात्रफे । 
बरह्मण्यतदिधाऽविद्या न सम्भाव्येति चेन्न तत्‌ ॥ ९११ ॥ 
अविद्याविषयत्वं किमसम्मान्य्युताऽऽत्मनः । 
अविद्याकतेता तत्र नाऽऽ्यो विद्याविधानतः ॥ ९१२ ॥ 
अविद्यारदितत्वे त॒ ज्ञातं बह्म सदा ततः। 
विद्याबिधान विज्ञाते पिष्टपेषणवद्धवेत्‌ ॥ ९१३२ ॥ 
न वेगरीत्यलुभूतिश्च सर्वेषां स्वात्मसाक्षिका । 
___ _  इम्भालुभूतिवत्तस्माभिवाऽविद्याऽपरप्यताम्‌ _॥ ९१४ ॥ __ 
` .(अन्र्मत्वम्‌' इत्यादि । यदि अब्रह्मत्व कच्ित है, तो अक्षता स्वतःसिद्धं 
होगी, इसङिए ब्रह्मभावी मनुष्य, यह कल्पना दही व्यथे हो जायगी ॥ ९०८ ॥ 
"बोधात्‌" इत्यादि । सब जीव बोधसे पूषै भी स्वमाक्से दीं खद 
सन्रह्मत्व अविद्यासे उत्पन्न होता रै गौर वह विद्यासे निवृत्त हो जाता ४ ॥९०९॥ 
अतः इत्यादि । इसङ्एि मुख्य अथा त्यागकर ्रह्ममावी मचुष्य" इस 
कल्यनामे श्चताथेकी हानि जौर अश्रुत अर्थकी द्पना करनी पडती है ॥ ९१० ॥ 
(अनुत्पच्रा ० इत्यादि । उत्पत्ति ओौर नाश्चसे रदित, एक, भकाशमान, ज्ञन- 
मात्ररूप ब्रम, सूर्यम अन्धकारकी तरद, अविद्याका सम्भव नहीं है, यह कहना 


समीचीन नहीं है ॥ ९११॥ 
(अविद्याः इत्यादि । क्या मात्मार्मे अविद्याकी विषयताकां ( अविश्याकी 


कर्मताका ) असम्भव है अथवा अविधामे भत्माकी कवैताका असम्भव 
है ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं 8, क्योकि चाखने विद्याक्ठा विधान किया है ॥ ९१२ ॥ 
“अविद्या ०? इत्यादि । क्योकि अविद्यासे रदित द्योनेपर ऋष सवा दही 
ज्ञात हो सकता है । ज्ञात ब्रह्मम विधाका विधान पिष्टपेषणके सददा दोगा ॥९१३॥ 
(न वेभ्रीर इत्यादि| असे सव पुरुषोंछा घराबुभव आत्मसाक्षिक 
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द्वितीये ब्रक्षकर्वत्वं॑ वायते वाऽन्यकतैता । 
आपाद्यते वचेष्टमेव बह्मकतेत्ववारणम्‌ ॥ ९१५ ॥ 
अकायाया अविद्यायाः कत्रैपेक्षा कुतो भवेत्‌ । 
अन्यकर्वत्वमप्यत्र  तदन्यासम्भवान्नदहि ॥ ९१६॥ 
नहि ब्ह्मातिरेकेण कथिच्वेतन इष्यते । 
नान्योऽतोऽस्तीति शास्त्रण द्रष्राचन्तरबारणात्‌ ।॥ ९१७ ॥ 
नयु शास््रोपदेरोऽयमेवं सत्यफलो भवेत्‌ । 

नाऽसौ बरह्मणि साफल्यं नाऽप्यन्य सिमिन्समर्चुते ॥ ९१८ ॥ 
उपदेश्लानपेक्चं॒तद्क्षत्वं परमात्मनः । 
असम्भवात्तदन्यस्य द्युपदेशोऽफरो भवेत्‌ ॥ ९१९ ॥ 
ज्ञाते ब्ण्युताऽज्ञते श्ाद्धवेफस्ययुच्यते । 

आद्य इष्टो दिितीये त॒ बोधः शाख्रात््‌ फङिष्यति ॥ ९२० ॥ 





षै, चैसेद्ी भनवेश्निः (रभ नदी जानता). इस प्रकार अविद्याका अनुमव 
सबको आत्मसाक्षिक टै, इसङिए अविद्याका भपराप नहीं हो सकता ॥९१४॥ 

(दितीयेः इत्यादि । द्वितीय पश्चमे ब्रह्मकवैत्वका निषेध करतेदहो या 
अन्यक्तैत्वका, ब्रह्मम कवताा निषेध सो हमको मी इष्टै ॥ ९१५ ॥ 

“अकार्याया! इत्यादि । अविधा अनादि है, अतः व किसीकी कायं नहीं है, 
इसक्िए उसको कतीकी अपेक्षा क्यों होगी ४ सन्यकचत्व भी नदी दहो 
सकता, क्योकि ब्रक्षसे अन्यका सम्भव दी नदीं ् ॥ ९१६ ॥ 

(नहि हत्यादि । त्ह्मते भिन्न दूसरा को चेतन नष्टीं है, क्योकि 
“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" इत्यादि श्चति ब्रकषसे मित्र द्रष्टा, ोता आदिका निषेष 
करती है ॥ ९१७ ॥ 

(नलु इत्यादि । पेसी वचाम चयाख्ष्ा उपदेश निष्फर होगा; क्योकि न तो 
अक्षे टी उपदेश सफङ हो सकता है, न अन्धे टी ॥ ९१८ ॥ 

(उपदेक्चा ०? इत्यादि । परमात्मा ब्रह्म है, समे उपदेश्चकी अपेक्षा नदीं है, 
परमात्मासे सन्य चेतनका असम्भव है, इसङ्िएि उपदेश निष्फरु होगा ॥९१९॥ 

. शाते" इत्यादि । ब्रह्मक] ज्ञान होनेपर ,.उपदेशकधी निष्फङता] क्रते हो 


चतुर्थ ब्राह्मण | भाषाुबादसहित १०६१ 


001 ध श नग 


न च बोधस्य वैयध्यं तेनाऽबोधनिवत्ैनात्‌ । 
तभिश्त्तिस्तु दष्टत्वासाऽदधेतेऽपि विरुष्यते ॥ ९२१ ॥ 
न॒ दृष्टेऽनुपपन्नत्वं शङ्काया अवसानतः । 
आच्चङ्यते तावदेव यावत्‌ स्वायुभवो नहि ॥ ९२२ ॥ 
अबुद्धत्वं विबोधातर्‌ भ्रागचुभूतं यथा तथा । 
बोधादुर्वमबोधस्य निबृत्तिरलुभूयते ॥ ९२३ ॥ 

ननु जीवेशवाक्याभ्यां कत्रैकर््रोविंबोधनाच्‌ । 
तकेशाखप्रसिद्धेश्च स्याज्जीवो बरह्मणः पृथक ॥ ९२४ ॥ 
दुःखापनयनार्थत्वाच्छास्रेऽधिक्रियते हि सः । 

तथा च बह्मभावीति युक्तेनैषाऽत्र कल्पना ॥ ९२५ ॥ 
मेवं ह्मोपदेार्थशास्वरानर्थक्यसक्तितः । 

` संसारिविद्ययेवाऽस्य पुरुषार्थसमापनात्‌ ॥ ९२६ ॥ 











या पहले सन्ञात दशाम १ भ्रथम पक्ष तो हमको इष्टै, द्वितीय पक्षम बोधद्टी 
राखके उपदेश्का फर होगा, इसङ्ए वह निष्फर नहीं है ॥ ९२० ॥ 

न च इत्यादि । बोष मी निष्फर नहीं है, क्योकि उससे अबोधष्धी 
( अविद्याकी › निदृत्ति होती है गौर वह अबोधक़ी निदचि इष्ट £, इसङ्िरए 
अद्वेतम मी विरोध नहीं  ॥ ९२१ ॥ 

“न दृष्ट इत्यादि । जो पदाथ इष्ट॒ होता है उसपर अनुपपत्तिका त्क कमी 
नहीं चरू सकता, क्योकि ददने शङ्का निशत हो जाती दै । शद्धा तबतक 
हुआ करती है, जनतक अपना भनुमव न हो ॥ ९२२ ॥ 

अबुद्धत्वम्‌' इत्यादि । जसे बोधसे पहले अज्ञानका अनुभव होता है, 
वैसे ही बोधके अनन्तर भज्ञानकी निदचिक्षा मी अनुभव होता है ॥ ९२३ ॥ 

(नञु' इत्यादि । "एष हि द्रष्टा स्ट श्रोता इत्यादि शति जीवसे 
कवेत्वका जौर “स एष नेति नेति" यदह श्रुति ईश्वरम अकस्वका बोधन करती दै, 
गौर तकैश्यास्रकी प्रसिद्धि मी है, इसर्िए जीव ब्रक्षसे भिन्न हि ॥ ९२४ ॥ 

"दुःखा ० `. इत्यादि । दुःखके नाश्चके छ्एि जीव शाखे अधिकारी दोता 
है, इसङिए ब्रह्मभावी मनुष्य जक्षशब्दका जथ है, यह कर्पना युक्त ही & ॥९२५५॥ 

(भवम्‌ इत्यादि । रेसा नदीं कना चाहिए, क्योकि पेसी दशान ससारीकी 
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ब्रह्मभावी निजात्मानमेवाअवेद्धि धिया तया । 
अभूत्स्ेमिति प्राप्तः पुमर्थो जीवविद्या ॥ ९२७ ॥ 
ततश्च ॒सत्यज्ञानादिवाक्येन ब्क्षबोधनम्‌ . ¦ 

व्यथं स्याह्ृक्षविच्यायाः फलान्तरवियजनात्‌ ॥ ९२८ ॥ 
अथ ब्रह्मण्य विज्ञाते मक्षाऽस्मीत्यात्सनीषश्सी । 
सम्पत्कच्चैमशक्या स्यात्तसिमन्‌ ज्ञाते तु श्चक्यते ॥ ९२९ ॥ 
न्रह्मविज्ञानमाप्रेण न कस्याऽपि तार्थता । 
पारार्यैनैव सर्वत्र विज्ञानं फटवन्मतम्‌ ॥ ९३० ॥ 
नैतदेवं मद्पदेबरहयज्ञानातिरेकिणः । 

ज्ञानस्यैव परार्थत्वमिति स्पष्टयुदीरितम्‌ ॥ ९३१ ॥ 
सर्वत्रेव हि विज्ञानं संस्कारत्वेन निथितम्‌ | . 

परीङ्ग चाऽऽत्मविज्ञानादन्यत्रेत्यवधा्यताम्‌ ॥ ९३२ ॥ 





( जीवकी > विद्यसे टी पुरुषा्थे्ी समापि हो सकती , फिर ब्रह्मद उपदेश्च 
करनेके किए जो शास्र दै, वह अनर्थक हो जायगा ॥ ९२६ ॥ 

(बरक्षभावी' इत्यादि । ब्रक्ममावी मनुष्यने अपने दी भात्माको जाना था; 
उसी विद्यासे वह सर्वं॑हो गया, इस प्रकार जीवकी विद्यास ही पुर- 
षाथ प्राप्त होता है ॥ ९२७ ॥ 

(ततश्च इत्यादि । इस दश्चामै “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि वाक्यसे 
बरह्मका उपदेश व्यथे होगा, क्योकि सर्वभाबसे अतिरिक्त बक्षविद्याफा 
कोद फल नही है ॥ ९२८ ॥ ` | 

अथ' इत्यादि । ब्रक्षका ज्ञान न ` होनेपर रै ब्रहम द" इत्याकारक सम्पत्‌ 
( निङृष्टमे उक्छृष्ट॒दृष्टिको सम्पत्‌ कहते दै, जेसे मन्त्रीम राजि ) नहीं ी 
जा सकती जौर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर सम्पत्‌ उपासना फी .जा सकती है ॥९२९॥ 

जक्ष >` इत्यादि । क्योकि ब्रकज्ञानमात्रसे फिसीको कृता्थता नही हो सकती, 
मयकि ज्ञान सर्वत्र पराथ ८ क्रिमाथक.) दोनेसे ही सफर होता ह ॥ ९३० ॥ 

नितदेवम्‌ इत्यादि । ेसा नहीं कना चाहिए, क्योकि भह्यादानुसारियन 
जरहज्ञानसे भतिरिक्त ज्ञान ही पराथ है, यह स्पष्ट कहा है ॥ ९३१ ॥ 

सर्वत्रेव इत्यादि । सर्वत्र श्वान संस्कारको ही उन्न रा &, यह 
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अतो जह्मणि विज्ञाते तावंतेव ऊतार्थता । 
सम्पत्यक्षे त्वहं ब्रहषेत्येतद्धौण प्रसज्यते ॥ ९३२ ॥ 
सामानाधिकरण्योक्तिर्वस्त्वेक्ये ख्यतां बेत्‌ । 
ख॒ खिद्रपरत्परं नीर्मित्यादौ तदवेक्षणात्‌ ॥ ९२४७ ॥ 
अन्यस्याऽन्यत्र सम्पत्स्यास्सिष्टस्य पुरुषे यथा । 
सामानाधिकरण्यं च गौणं सिंहः पुमानपि ॥ ९३५ ॥ 
बरक्षन भवतीत्यादि बक्ममावफलं च यत्‌ । 
सम्पत्तौ तञ्न युज्येत नाऽन्यदन्यद्धवेत्‌ कचित्‌ ।॥ € २& ॥ 
सम्पदाऽपि बह्मभावः स्याद्वाक्यादिति चेन्मतम्‌ । | 
न॒ मानसक्रियामात्रादमानाद्रस्त्वसिद्धितः ।॥ € २७ ॥ 


निश्चित है । ब्र्षज्ञानसे भतिरिक्त ज्ञान दी "पराङ्ग' ८ क्रियाका साघन ) है, यहं 
निश्चय करना चाहिए ॥ ९३२ ॥ 

“अतो ब्रह्मणि" इत्यादि । इसिए बक्षका ज्ञान द्योनेपर उस ज्षानसे दी 
ृता्थेता होती है । सम्पत्‌-पक्च मे, तो “महं बरक्षास्मि' (में ब्रह्म ह्व > इत्याकारकं 
ज्ञान गौण हो जायगा ॥ ९३३ ॥ 

सामानाधिकरण्योक्ति °” इत्यादि । वस्ठुकी एकता होनेपर दी सामानाधिकं- 
रण्य ( अभेद ) मुख्य हआ करता £, क्योकि (ख छिद्रम्‌ ( छिद्र ही आका 
है ), “उत्पङं नीरम्‌, ८ कमर नीर ्ै ) इत्यादिमे वस्ती एकता होनेपर ही 
सामानाधिकरण्य देखा जाता है ॥ ९३२४ ॥ | 

“अन्यस्या ०० इत्यादि । न्यम शन्यका सामानाधिकरण्य सम्पत्‌ दे-जेसे 
‹सिहः पुमान ८ पुरुष सिह ह ) । इस वाक्यम पुरुषमे सिदका गौण सामान - 
धिकरण्य प्रतीत ता है ॥ ९३५ ॥ 

“ब्होव" इत्यादि । श्रद्षविद्‌ तब्र्षेव भवति" ( जक्षज्ञानी वक्ष ही होता है) 
इत्यादि श्तिसे कदा भा ब्रह्ममावरूप फर सम्पत्‌-पक्षमे युक्त नदीं हे, क्योकि 
अन्य अन्य नदीं हो सकता ॥ ९३६ ॥ 

“सम्पदाऽपि' इत्यादि । यदि- को कि वाक्यके वरूसे सम्पतूसे भी 
अरक्षमाव हो सकतादैः, तो यह कहना भी समीचीन नदीं है, ` क्योकि सम्पत्‌ 
मानस क्रियारूप है, अतः वह प्रमाण नहीं हो सकती । वस्तु्ी सिद्धि प्रमाणसे 
हू करती & ॥ ९३७ ॥ 
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अन्याघत्तानचुगतमखण्डं बह्म चेत्तदा । 
तद्दिधायां समाख्येषा ब्रह्मविद्येति निथिता ॥ ९४४ ॥ 
सम्पत्तौ ब्रह्मविथैषा जीवविद्याऽथ वेस्ययम्‌ । 
सन्देह पव पुंसः स्यात्संशयात्मा विनश्यति ।॥ ९४५ ॥ 
सर्वथा बह्मभावीति कल्पना नैव युज्यते । 
परब्रह्यैव विद्यायामधिकायेत्र बणितम्‌ ॥ ९४६ ॥ 
परत्रह्मण्ययुक्तेषा साधष्त्वप्रकरपना । 
इति चेत्‌, श्चतिमेवेवं त्वश्ुपारमसे न माम्‌ ॥ ९४७ ॥ 
विद्याधिकारिणि बक्षरष्द्‌ प्रायुङ्न्त वेदबाद्ध्‌ । 
उपारम्भस्त्वदीयोऽत आगमे पयवस्यति ॥ ९४८ ॥ 
अक्षमा भवतः केयं साधङ्त्वप्रकल्पने । 
किं न प्यति संसारं तत्रैवाऽज्ञानकसिपतम्‌ ॥ ९४९ ॥ 
“अव्यावृत्ता °> इत्यादि । सन्यादृत्त मननुगत अखण्ड ब्रक्ष है, इसङ्िए 
चित दी उसकी विद्याकछा नाम ब्रह्मविद्या हो सकता है ॥ ९४४ ॥ 
'सम्पत्तौ' इत्यादि । सम्पत्ति माननेपर यष्ट ह्यविद्या है या जीवविद्या षै? 
† पुरुषको सन्देह बना दी रहेगा ओौर संश्चयके रहनेपर संशयात्मा पुरुष नष्ट हो 
यगा ॥९४५॥ 
' सर्वथा इत्यादि । किसी परकारसे भी ब्रह्षमावी, यदह कषूपना युक्त नदीं हे, 
[तः पर अद्म ष्टी विधा अधिकारी टै, यह यहांपर वणन किया गया है ।९४६॥ 
प्रब्ह्मण्य ० इत्यादि । पर जहम यह साधकत्वं कर्पना अयुक्त दै? 
योकि अज्ञानी दी साधक हुमा करता है । परब्र ज्ञानमूर्चिं है, मतः उसमे अज्ञानी 
म्भावना & नही, यदि तुम यह को, तो यद बुम्ारा उपारुम्भ श्चतिपर दैः 
क्षपर नहीं है । रति पौरुषेय दोनेसे निर्दोष दै, वह उपारुम्भके योग्य 
दीं है, इसङ्ए वेदोक्त नेसे ब्रह्मम अविद्या ओर साधकत्वादिका स्वीकार 
भरना चाहिए ।॥ ९४७ ॥ | 
‹विद्याधिकारिणिः इत्यादि । वेदवाक्यने विधाके अधिकारी ब्रक्षरब्द्का 
योग किया है, इसङिए तेरा उपारूम्म वेवम पयेवसन होता है ।॥ ९४८ ॥ 
‹अक्षमा' इत्यादि । दुमद ब्रह्मम साघकत्वफी कर्पनार्मे असन्तोष क्यो है १ क्या 
(म नदीं देख रदे ष्टो कि सारा ही संसार ब्रम ही अन्ञानसे कल्पित है ॥९४९॥ 
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अनात्मवस्तु यत्किञ्चिद्‌ नक्मानवनोधतः । 

ब्रह्मण्येव समध्यस्त श॒क्तिकारजतादिक्त्‌ ॥ ९५० ॥ 
यच्चोद्य वादिभिः श्रोक्तं कृत्स्नाक्ृर्स्नादिखण्डनम्‌ । 

तत्र श्राद्यः कृत्स्नपक्षो न दोषोऽत्र मनागपि ।। ९५१ ॥ 
न कात्स्न्यग्राहिमानेन देतापक्तावक्रत्स्नवा । 
शङ्कनीया, यतो मान मेयस्पद्धिं न ङइत्रचित्‌ ॥ ९५२ ॥ 
रेकारम्यस्येव मेयत्वा्तचथेवाऽवनोधनात्‌ । 

अन्यथा स्यादमानस्वमययावस्तुबोधिनः ।¦ ९५३ ॥ 
अवास्तवत्वान्मानस्य दवें मेतद्‌ भज्यते । 

अवस्तुनोऽपि मानत्वं वस्तुतसवावनोघनात्‌ ।} ९५४ ॥ 
प्राबोधान्मानमात्रादेैस्तुत्वमवभासताम्‌ ! 

ऊध्वं नेव तु वस्तुत्वं भासत्ते नाधितत्वतः ।। ९५५ ॥ 


'अनात्मवस्तुः इत्यादि । जसे श्ुक्तिके अज्ञानसे दी शक्तिम रजत मध्यस्त होता 

है, वेसे ब्रह्मके ही अज्ञानत्ते सव अनात्म वश्व मक्षमे दी अध्यस्त शोती ह ।।९५०॥ 

(यचोद्यम्‌! इत्यादि ! कत्स्न, अतस्त भादिका खण्डनरूप तक जो 
वादि्योनि कदा टै, उसमे कृत्स्न पक्षका महण करना चाहिर्‌, श्समे किञ्चित्‌ 
मी दोष नहीं है । ९५१ ॥ 

(न काल्स्न्यम्‌" इत्यादि ! यद्धि हका हो कि छर्स्नताके मोधकृ प्रमाणसै 
द्वितापत्वि होनेके कारण अङ्ृत्स्नताकी पचि दोगी, तो यह शङ्का नही करनी चाहिष, 
क्योकि भमाण प्रमेयका स्पर्ध नदी हमा करता, बह तो भद्धैतका बोधक ६ ॥९५२॥ 

'कारम्यस्येवः इत्यादि । देकातम्य दी यदा भरमेय है, अतः उसी ठेका- 
स्यका प्रमाण बोधन करतां दै, सन्यथा अजयथावस्वुका ८ मिथ्यायस्तुका ) बोधन 
कुरनेपर तो उसमे प्रमाणता ही नदीं होगी । ९५३ ॥ 

अवास्तव ० इत्यादि } भामाण्य वास्तव नदीं है, इसङिए दवेतक्ी प्रसक्ति 
नदीं है, स्वय अवस्तु दोषा हुमा मी प्रामाण्य वस्तुतस्वके बोधनसे प्रमाणवाको 
प्राक्च होवा है ।| ९५५४ ॥ 

श्राग्बोधान्मान °* इत्यादि । ज्ञानसे पले भमाण, प्रमाता आदिर चस्वुय 


प्रतीत हो सकता है, पन्रतु ज्ञानके मनन्तर तो ज्ञाने बाभित होनेके कारण उन्म 
वस्त्व प्रतीत नहीं होता ॥ ९५५५५ ॥ 


र्थं बामण ] भाषानुवादसदहित १०६७ 


स्वतो वा परतो वेति ृत्स्नत्वे यदिकल्पनम्‌ । 

तत्र स्वतस्त्वमादेयं न च विधा निरर्थिका । ९५६ ॥ 
स्वतः छृत्स्नमपि बह्म स्यादद्त्स्नमविद्यया । 
तदविद्यापचुत््यथ बअरह्मविद्योपयुज्यते ॥ ९५७ ॥ 

अहमेव परब्रह्मत्यस्याऽर्थस्याऽगप्रबुद्धता । 

अविद्यति वयं श्रूमो येह नाऽस्ति सदात्मनि ॥ ९५८ ॥। 
परात्मनि च चेतन्यं निस्य स्याच्छरिशेत्यवत्‌ । 

अविद्या न तथा तत्र युक्ता चन्द्रे यथोष्णता ॥। ९५९ ॥। 
अविद्यमानेवाऽविधा बस्तुतशविचारिणाम्‌ । 
अविचारेण मूढानां वज्रादपि दायते ॥ ९६० ॥ 
बुद्धतच््वस्य रोकोऽयं जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ । 
बुद्धतत्त्वोऽपि लोकस्य जडोन्मत्तपिशाचवत्‌ ॥ ९६१ ॥ 








(स्वतो बाः इत्यादि । ब्रह्म स्वतः कृत्स्न है या परतः कृत्स्न है £ इस पभरकार 
। वादियोने पूर्वमे विकदप क्रिया था, उसमें स्वतस्त्वपक्षका ही महण करना 
दिए । पेसी दच्ामे विधा निरथेक नहीं ह्यो सषती ॥ ९५६ ॥ 
“स्वतः” इत्यादि । स्वतः छृत्स्न होता हुभा मी बह्म सनिद्यासे सङकृत्स्न 
। गया ै, मतः उस अविद्याके नाद्यके किए ्रह्मविद्याका उपयोग है ।।९५५७॥ 
(अहमेषः इत्यादि । नही परत्र द इस सथेफा जो सज्ञान है, 
सीष्छो इम अविधा कहते षै । ज्ञानीकी दष्टिसे वह अविद्या सद्रूप आत्मामेँ कमी 
हीं ै ॥ ९५८ ॥ । 
(परात्मनि इत्यादि । चन्द्रमाम शेत्यकी तरह परमात्मामे चेतन्य नित्य 
) है । तः चन्द्रम उष्णताकी तरह परमात्माम विधया युक्त नदीं है ॥९५५९॥ 
 'अविद्यमानैवाऽ० इत्यादि । वस्तुततत्वका विचारं करनेवारछकी दृष्टिं 
विद्या अविद्यमान दही षै जौर वदी सविदा विचारके न होनेसे मूखोकि शछिए 
जसे मी कठिन हो जाती है ॥ ९६० ॥ 
शुद्धतण्वस्य" इत्यादि । ज्ञानीकी ष्टिम यह रोक अडः उन्म जौर पिद्याचकेः 
दश सौर रोककी इष्टम ज्ञानी मी जङ्‌, उनम गौर पिश्चाचके सदश्च है ।।९६१॥ 
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बुद्धतन््वो दहि संसारिलोकवेशाविडम्यकः । 
संसारिखोकोऽप्येतस्य चोधभाषाविडम्बकः ।। ९६२ । 
तस्मादुत्पनतच्स्य माऽस्त्वविधा चिदात्मनि । 
अच्युत्पन्नस्य रचष्य्येषा न वेग्रीत्यचुभूयते । ९६३ ॥। 
नाऽङ्ुघचित्यविदयेति यो ग्रवीति दुराग्रहात्‌ । 
सोऽलप्तचिच्ं वेत्त्यस्य केनेति तदुदीयताम्‌ ।॥ ९६४ 
मानेन चेत्‌ , तदा मानमज्ञाताथे विना नहि । 
ततो बरादविदेयमङ्गीकार्यां चिदात्मनि ! ९६५ ॥ 
अङ्कीङृवाऽप्यवस्तुस्वाद्धाधिका नेति चे तत्‌ । 
अवस्तुतामजानानां बाधेतेवाऽदहिवस्तुवत्र्‌ ॥ ९६६ ॥ 





“जुद्धतस्ो" इत्यादि । ज्ञानी पुरुष संसारी रो्गोकी चेष्टका विडम्बन 
८ सनुकरण > करता है । संसारी रोग मी ज्ञानीके ज्ञान मौर भाषाका विडम्बन 
करवा शै भथीत्‌ ज्ञानी अपनी दृष्टिसि संसारि्योकी चेष्टा नदीं करवा दै; 
किन्तु दिखावामात्र दै; चैसे दी यन्ञानी मी ज्ञानीकी भाषाका दिखावा दी 
करता है ।। ९६२ ॥ 

(तस्मादु °' इत्यादि । इसर्ए तच्वक्ञानीकी दष्टिसे वचिद्ार्मार्मे भविद्या 
नदो, तो न सदी, पर अक्ञानीकी दष्टिसि तो नन वेद्धि' इस सनुभवसे चिदादमामे 
अविद्या सिद्ध होती ही दहै ।॥ ९६३ ॥ 

(नाऽद्धप्न ° इत्यादि । अपचत्‌ ८ जिसके चैतन्या कमी लोप नदीं 
होता ै ) आत्मामं अविया नदीं रद सकती, इस प्रकार दुरामरहसे जो कता है 
उससे पूना चादिए कि आत्मा भद्धप्तचित्‌ है; यद्‌ पुमने किससे जाना ॥९६४॥ 

(मानेन इत्यादि । यदि को प्रमाणसे जाना है, तो भमाण अज्ञाच थमे 
ही भवृत्त इमा करता दै, इसकिए्‌ बारात्कारसे अक्लानीको चिदात्मा इस 
अविद्याका अङ्गीकार करना चादिए । ९६५ ] 

(अङ्खीदताऽ० > इत्यादि । जञीकार की हई भी अविद्या मिथ्या दनेसे 
आत्मतत्वका बाघ नदीं कर सकती; यह नहीं कना चादिषए । जो सनिद्याके 
मिथ्यात्वको नदी जानते है; उनको रज्जूसर्पद्ी तरह ना कर्‌ सकती है ॥९.६६॥ 
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रज्जुसर्पाऽप्यगप्रबुद्धं मीषयेत््‌ तास्विकादिवत्‌ । 
वि्यावेयथ्यदोषोऽतो नेवाऽस्मान्‌ प्रति दौकते ॥ ९६७ ॥ 
अनादेरपि बाधोऽस्ति तमसो विद्ययाऽन्यथा । 
प्रमाणानां प्रमाणत्वं न क्ष्विद्धः प्रसिच्यति ।। ९&<८ ॥ 
अश्चातज्ञापकं मानमनाद्यज्ञानबाधया । 

घटादावपि मानत्वं रमते कियुताऽऽत्मनि ॥ ९&९।। 
एतावता शुदक्षुणां चोद्ये यत्करैदषणम्‌ । 
तभ्िराछस्य विद्यायाः कतै ब्र्मेति साधितम्‌ ॥ ९७० ।। 
ब्रह्मणो ज्ञानकवैत्वं यदुक्तं तदिहाऽघुना । 

ब्रह्म वा इदमग्रेऽभूदिति वाक्येऽपि योज्यते ।॥ ९७१ ।। 
निर्णीतो ब्रक्षश्ब्दा्थो वैशब्दोऽवश्तौ मवेत्‌ । 

दश्यमानं जीवरूपमिदं शब्देन कथ्यते ।। ९७२ ॥ 

“रज्जुसर्पोऽ० इत्यादि । [ यद्यपि अविद्या कषित दै, तथापि वह 
अधिष्ठानके साक्षास्कारतक बनी रहती ै। ] इसीरिए रज्जुसयं मी 
सत्य सर्षकी तरह अज्ञानीमे भय उत्यन्न करता दी है, अतः विधाकी व्यर्थताका 
दोष हमे स्पश्च नदीं करता है ॥ ९६५७ ॥ | 

(अनादेरपि इत्यादि । नादि होनेपर मी अज्ञानका विदयासे बाघ होतादही 
षै, अन्था (यदि विद्यासे भविद्याका बाधन दहो, तो) उदारे मतम भ्रमार्णोकी 
प्रमाणता ददी सिद्ध नहीं ष्टो सकती ॥ ९६८ ॥ 

“अज्ञातक्ापकम्‌' इत्यादि । प्रमाण अज्ञातका ज्ञापक होता टै, शर 
वह नादि अज्ञानका बाघ करनेसे ही घट जादिर्मे भी परमाणताको पराप्त होता 
है; फिर भास्मामे तो कहना ही कष्या १॥ ९६९ ॥ ` 

‹दताबताः इत्यादि । इतने कथनसे ससद पुरुषोकि तकैमे जो कती 
दूषण के गये ये, उनका निराकरण करके विध्याक्ा कती ब्रह्म है, यह सिद्ध 
किया गया ॥ ९७० ॥ 

(ह्मणो इत्यादि ! त्रम जो ज्ञानकरठौता कदी गड दै, उसकी श्रक्ष वा 
दमभ आसीत्‌" इस वाक्ये भी योजना करनी चाण ॥ ९७१ ॥ | 

निर्णीतः शत्यादि । बक्षश्चब्दके अर्थका निणैय दो गया । वैशब्दका 
१३५, 
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विद्यायाः प्राक्तनः कारु उक्तोऽय इति शब्दतः | 

अभूतमवनं चेवमासीदितिपदोदितम्‌ । ९७२ ॥ 

धुख्यत्रद्यैव बोधात्‌ प्राड्‌ नामरूपप्रवेशनात्‌ । 
जीवरूपमभूत्तेन विद्यायाः कर्व तद्भवेत्‌ ॥ ९७४ ॥ 

एवं स्थितेऽत्र वाक्यार्थ वेब्दे नाऽव धारणाद । 

षूचितं जीवमिध्यारवं यत्तत्स्पषटयदीर्यते ॥ ९७५ ॥ 

जीवभावदश्ायां च जक्षिव म॒ तदन्यथा । 

अनिज्ञांतात्मतच्वं सदनक्षेव विभाति तत्‌ ॥ ९७६ ॥ 
अज्ञानतजजीवत्वसङ्कतिनबरह्मणोऽत्र का) 
कायकारणताऽऽरोस्विदात्मात्मीयत्वरक्चणा ॥ ९७७ ॥ 
बरह्माऽकायमनादित्वादविकारादकारणम्‌ । 
आत्मात्मीयत्वसम्बन्धो त्रह्मणेतरवस्त॒नः । ९७८ ॥ 
अर्थं सवधारण ८ अन्ययोगव्यवच्छेद भर्थाच््‌ दुसरेके सम्नन्धका सभाव ) ट; 
हकश््यभान जो जीवका रूप है, वह इर्दरान्दका अथं दहै | ९७२ ॥ 

(विद्यायाः इत्यादि । "धमे" इस शब्दस वियाका पूरवैकारू कदा जावा दै । 
'आसीत्‌, ८ था ) पठका र्थं समूतमवन (जो पटलेन दो, उसका! होना) 
कहा गया हे ॥ ९७३ ॥ 

(गुख्य ०” इत्यादि । मुख्य जक्ष ही ज्ञानसे पटले नामरूपे भरवेद्च करनेसे 
जीवरूप दो गया था, इसरिएु युख्य नक्ष दी विद्याका कर्ता दै । २.७४ ॥ 

एवं स्थिते इत्यादि । इस प्रकार वाक्याथ होनेपर ' वे ` शब्दस अवधारण 
करनेसे ८ जीव ज्म ही है; एसा निश्चय करानेसे ) जो जीवशा मिथ्यात्वं सूचित 
होता है, वह स्पष्टरूपसे कदा जावा है ॥ ९७५५ ॥ 

(जीवभाव ०' इत्यादि । जीवभावदश्चामे मी बह तरह दीद; जीव नदीं 
है, क्योकि आत्मतत्त्वके न जाननेसे अक्ष॒ होनेपर भी सग्रक्षछी रषद प्रतीत 
होवा है ॥ ९७६ ॥ 

अज्ञान °' इत्यादि । अज्ञान ओौर अन्तानसे उस्पन हुए जीवभावका 
ब्रह्मके साथ कौन-सा सम्बन्ध दवैः उसे कना चाहिए-- क्या कार्यकारणमाव 
सम्बन्ध है अथवा आत्मात्मीयत्व ८ मँ-मेरा ) सम्बन्ध है १! ९७५७ ॥ 

श्क्षा °` इत्यादि । ब्रह्य जनादि है, इसङिए वह किसीका कायं॑नदी 
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स्वतो निरात्मनोन्र्म भवेदज्ञानकायैयोः । 

स्वरूपं तेन सम्बन्ध आत्मात्मीयत्वकक्षणः ॥ ९७९ ॥ 
निरात्मा सात्मकत्वाय स्वात्मप्रदमपेक्षते । 
तेनाऽविद्या स्वय सेदु बरह्मतच्वमपेक्षते ॥ ९८० ॥ 
कूटस्थत्वादसङ्गत्वान्मोदतत्कायसङ्गतिम्‌ । 

बक्ष नाऽपेक्षते नाऽपि ताभ्यां युज्येत कर्दिंचित्‌ ॥ ९८१ ॥ 
नीटत्वेन नियद्योगः स्वद्त्तापेक्षया न सच्‌ । 

आत्मनैव तमोयोगो नाऽऽत्मबिद्यायुरोधतः ॥ ९८२ ॥ 
अविद्याधृत्तवीक्षायामन्यसङ्कतिरात्मनि । 
मात्यात्माऽऽत्मीयस्पेण स्याज्जगत्सात्मफर ततः ॥९<८३।। 





ह ओौर निर्विकार षै, इसङिए्‌ किसीक्ा कारण नदीं है, इस परिस्थितिमे ब्रह्मके 
साथ अनात्मवस्तुका आआत्मास्मीयत्व सम्बन्ध ही दै ॥ ९७८ ॥ 

स्वतो" इत्यादि । अज्ञान ओौर अन्ञानकाय- ये दोनों अनात्मा ८ स्वख्प- 
रदित >) ई, त्रक्ष ही उनका स्वखूप षै; इसर्ि ब्रह्मके साथ उनका आात्मात्मी- 
यस्व॒ सम्बन्ध ह्ै। जडी सत्ता ब्ष्यके अधीन है; ब्रह्मसम्बन्धके जिनां 
जड़ दन्य हो जायगा; इसरिए अपने स्वरूपकी सिद्धिके ङ्एि जङ्‌ पदाथ ब्रह्मके 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है, यह अर्थे है ॥ ९५७९ ॥ 

“निरात्मा* इत्यादि । अनात्मा आत्मासे युक्त होनेके किए आत्माशा प्रदान 
करनेवाखेष्छी अपेक्षा करता है, इसर्ए अविद्या अपनी सिदधिके ङ्ए्‌ ब्रक्म- 
तच््वकी अपेक्षा करती है ॥ ९८० ॥ 

करुटस्थत्वा °> इत्यादि । कूटस्थ होनेके कारण असङ्ग होनेसे ब्रह्म अज्ञानं 
सौर अज्ञानके कार्यके सम्बन्वकी घ्पेक्षा नदीं करता ओर न कमी उनके 
साथ सम्बद्ध दी ददोताहै॥ ९८१ ॥ 

(नीलत्वेनः इस्यादि । जेसे आकाशम नीरूताका योग सकाश्चके स्वरूपे 
जाननेवालेकी दष्टिमे सत्य नदीं षै, चसे ही ञात्माके साथ अविद्माके योगको 
आसम विच्याके अनुरोधसे आत्मज्ञानी असत्य ्ी समक्षते हैँ ॥ ९८२ ॥ 

“अविद्या ० इत्यादि । अविद्याके स्वभावकी दष्टिसे आत्मामं भनात्माका 
सम्बन्ध प्रतीत होता ै, इसर्एि सत्मात्मीयत्वसम्बन्धसे दी जगत्‌ सात्मक 
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्रत्यग्रूपातिरेकेण नाऽन्यदूपमनात्मनः । 

वादिमियुक्तिमिः शक्यं कचित्‌ साधयितु सदा ॥ ९८४ ॥ 
स्वरूपश्चब्दवाच्योऽयं सर्वत्राऽऽत्मेव नेतरः । 

तथा चाऽऽत्मातिरेकेण स्वरूपं कस्य सम्भवेत्‌ ।। ९८५ ॥ 
अतोऽविद्यामहानिद्रासंबीतमनसामसौ । 
जन्मादिविक्रियाषद्कस्वस्रदशनवि भ्रमः ॥ ९८६ ॥ 

मकषैव सच्‌ स्वतः साक्षात्‌ तदबोधेकटेततः । 

इदंरूपं समापेदे रछखनेवाऽदिरूपताम्र्‌ ॥ ९ <७ ॥ 
अविद्याफठकारूढ वस्तु विद्याधिकारताम्‌ । 
वेषेदिवद्रूपेण दैविभ्यात्‌ प्रतिपद्यते ॥ ९८ < ॥ 
स्वतो शुक्तं ब्रक्ष॒ यस्मात तस्मादेद्यत्वमर्दति । 

| संसारित्वमविद्यातो अुशश्चत्वं॑ततोऽ्दति ॥ ९८९ ॥ 
होता है, इसकिए “घटोऽस्ति इस प्रकार जद पदार्थे सत्ता प्रतीव 
होती 8 ॥ ९८२ ॥ 

्रत्य्रूपा °' इत्यादि । मरत्यगात्मासे सतिरिक्त भनात्माकछा एथकृरूप वादी 
रोग युक्तियोसे कमी सिद्ध नहीं कर सकते  ॥ ९८४ ॥ 

“स्वरूप०' इत्यादि । सर्वत्र भात्मा ही स्वरूपशब्दका वाच्य दै; आत्माको 
छोडकर अन्य पदार्थं स्वरूपश्चब्दका वाच्य नदीं होता; इसङिए आस्मासे अतिरिक्त 
किसीका स्वरूप सम्भव नहीं है ॥ ९८५५ | | 

'अतोऽविद्या०' इत्यादि । इसङिए मविवारूपी महानिद्धासे जिनका मन ` 
पर्ब हो गया है, उन पुरुषोको भस्मा जन्मादि षद्धिकाररूप स्वके दद्येनका 
भम होता ४ ॥ ९८६ ॥ 

श्रह्मव' इत्यादि ! जसे रज्जू सर्परूपको प्राप्त होती है; वैसे ही स्वतः 
साक्षात्‌ त्क्ष होता हुभा ही अपने अज्ञानरूपी हेतुसे जीवरूपक्छो भाक्च 
हमा है ॥ ९८७ ॥ 

अविद्या ०' इत्यादि । भविदयारूपी फल्कमे मारूढ होकर ब्रह्मरूप वस्तु 


वे ( जानने योग्यं ) जौर वेविता (ज्ञाता)- इन दो रूपोसे विाकी जविकारिणी 
भनती है ।॥ ९८८ ॥ 


(स्वतो इत्यादि । ब्रह्म स्वतः मुक्त है; इसङ्एि वह बेलक योग्म है 
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ब्रह्म वा इदमग्रऽभूदिति बा्ये गुरूतरे । 

श्रुतं विद्याधिकारितं यत्तद्‌ ब्रह्मणि सुस्थितम्‌ ॥ ९९० ॥ 
किमघेदिति वेद्यस्य य आक्षेप उदीरितः । 

तं समाधित्सुराहैतत्तदात्मानमवेदिति ॥ ९९१ ॥ 
स्वरूपस्यैव वेदत्वे स्वस्कन्धारोददृषणम्‌ । 

यदुक्तं तदसत्‌ , तस्मात्‌ सोपाधिर्वेदिता ततः ॥ ९९२ ॥ 
अवेत्‌ सोपाधिरात्माऽयमात्मान निरुपाधिकम्‌ । 
ज्ातज्ञानच्ेयभेदान्न दोषोऽत्र मनागपि ॥ ९९३ ॥ 
अबिनिक्तस्त॒ देहयिरात्मा भवति वेदिता । 
विविक्तात्मा वेदितव्यो धीडृततिर्वेदनं मवेत्‌ ॥ ९९४ ॥ 


( जाननेके योग्य है ) । भविद्यासे वह संसारी हो गया दैः इसङिप्‌ य॒ 
( साधक ) मी वदी है ॥ ९८९ ॥ नि 

"ब्रह्म वा इत्यादि । रह्म वा इदमभ्ऽभूत्‌" इस गुरुके उपररूप वाक्ये 
ञो विद्याका अधिक्ठार सुना गया है, वह ब्रक्षमे सिद्ध हो गया ॥ ९९० ॥ 

+किमवेदिति' इत्यादि । “किमवेत्‌' ( त्रक्षने किसको जाना १ ) इस प्रकार ओ 
तेचक्ठा आक्षेप कदा गया दै, उसका समाधान करनेके लिए कहते द -तदात्मा- 
नमेत्‌, ( अरात्‌ उतने आत्मको ही जाना › ॥ ९९९ ॥ 

'स्वरूपस्येवः इत्यादि । स्वरूपम वेधत्वके होनेपर अपने दी स्कन्धपर 
आरोहणष्ठा जो दूषण कहा था, वह समीचीन नदीं है, क्योकि सोपाधिक 
्रह्म वेदिता ८ ज्ञाता ) है ॥ ९९२ ॥ 

"अवेत्‌" इत्यादि । सोपाविक आत्मानि निर्पाषिक मास्माफो जान, 
इसङिण ज्ञाता मौर शेयका मेद॒ ज्ञातके सोपाधिक जओौर शेयके निरूपाधिक ) 
होनेसे किश्िन्मात्र मी दोष नीं है ॥ ९९२ ॥ 

'अबिविक्तस्तु, शइव्यादि । देदाविसे भविविक्त ( प्रथ्‌ न॒ किया 
हुम ) आत्मा वेदिता है ओौर दे भादिसे विविक्त आत्मा वेवितव्य है, ज्ञान- 
शब्दक्षा अथं बुद्धिदत्ति ६ ॥ ९९४ ॥ 






च्छवि | 
दथा षि वुपाकित्वाच्‌ दद्ध हवि ॥ १००१ ॥ 
प्ेद्रा हति। नोता मतेय्शेवि नेक | 
अनिष्वरण्वटद्रहा चोड्ढा तु निस्वष्क्‌ ॥ १००६ 










दशिङ्कस्वादिनिर्ववा या षष पा स्वनाद्धिपी | 
विपपथ्पकिचारेष्ये येव व्यजिकरप्पसौ | १००५ ॥ 
पटाबागाप्चषकि्यु प्वपोण्म्कद्खस्षि चिचिते ) 


अह्ुरदिनिनादेऽपि जा शि पा जिदरिमदद्‌ ॥ १ ००६॥ 


॥हाज च्व” दत्वायि। ददत भादि दानद किवत शमि गात्पाके कित 
कम च्धनिर्वव होय, तषापि कव सोषाकिकि हेषेपे इश वी , दा षवि 

















किस्वश्कषपात्पामपेषावेकि्पाचिकप्‌ ॥ १०१५ ।। 


चिदवा्ारं य किवाैरविथामीथा १ति हवे । 
वैवारऽ्टमा कदि इषव (ति कत्‌ , प, तकेदगात्‌ ॥१०११॥ 








मौ क्म एतौ  । खम सेचौ इडिश्वा किक होणेपद मी णो (इक्क 
दि है, ष इहि जिदाक्षद्म है ॥ ! ००६ || 








तै, वरि ददिष छोच हो, तो एषुधिकौ धिि किते दोषी । || । ० ० ८ ॥ 
पसुप््वाि = (त्वादि । भदिष्रौ शच्यताकौ ततद षधि गाविषी 
प्लचक च्छे इदि है, कड जिवाकमाका इम दै, मत गविकादौ न्ते शती इक्यो 


चा !। १००९ ॥ 


(जरिक्धरिष्व ० (इत्ठदि | कथ पोचाकिक करको कात्य कद चच जविषपरी 
लता है, ठव नित्वदछिदप निक्पाचिकि गामाको चलता हे ॥ ! ° ! ° || 



























चद्व क्चच | बाकापुषादशदितं ०७७ 


ह किक) क) ण्न नो अत कण्णो क्णो त) अण क अत त अयो न विनि = ण्वि + णि + + + कन) वि ।क्िन +] 7, णो तण मि ष्व्‌ तमि ण्‌ वम तमि ऋ 


गिष्ठा्तेरषि चिद्वाप्ता घ पिष्विपा शयान । 
एष्वैषं रेदि बृद्धि स्वा्हक्िस्तवाप्य कय ॥ १०१९ || 
वैतावता सकुरष्वास्सा स्पयेक्काधकर्थलात्‌ । 
वि बोचव्बोध ५५८०१८५ ॥ ९०९१ ॥ 
निस्पश्चूप भाप्येवि बीहचि। शादो गदि । 
अपसम्दिग्चा सहत्पा ठदाश्स्व एपयेगफेष किप ॥ १०९५४ ॥ 
निजिभोति बदा बाष्ादास्म सोऽप्परेषहपवाच्‌ । 
















बाभ्दिचमासि विष्व स्वादराककुनःश्य चोपत । 
इमास्मस्क्ररिष्य दिर्ब घस्यषति इषन्ित्‌ ।। २१११ ॥ 





हे पष इ़्ी बीषूचिराप्मा बेत्वमबोमं बी) । 
बक्ठाऽऽस्मानं स्फमोरथितुपाप्तबा स्पते त। || १०१७ || 


"विद्वा ° › शत्वाधि । विद्विषा निष्ठता इषौ गह्य गाना का पकता, 
ए प्रकार कनमेर तादी कवा नकि, शदे ॥ १०११२॥ 


चिचात्ता” इत्वा । नाल्पाका सरक ( प्काच्क ) कोर दाव ती 























(विकोश सव्वाषि । श्रन चिप क निव हो वया कि जला अह्ने 
( गकस वा अदोष ) दै, तव मका्चककौ इच्छा करतेवस्मि इर कों 














एंषदप्ते हि पर्वैषे हत्पा्मुजबहक्त) | १०१० ॥ 


पाक्वे दंषण सर्वमदुस्तिषह्म्रयात्‌ । 
धिद्ासतै बवादिषां प्राश्शधिस्वेप सम्मता ॥ १०११ ॥ 





!व्लाट्व ०' (प्यवि | गौर जाताष्ढठि निर्भर शोके भामाय पकमश 
कर लौ प्रकतौ, गास्मका कोष मकाच्चकर कठी है| इक्िप्‌ बुद्धिमान्‌ एर्व बालके 
प्क्मच्चकक गवेष च्य कद्व (०१८ 

'अविच्चा ० इत्वावि । "गद्वमे इस्त भा्माक्रो बाश्च' भगिचदत नारोप 
भित्र जिव इस इतिपे जात्मकि भय्ि्च ष इशिदचि दौ गल 
कालब्यपे कष जती हे, क्वोकि गमा एण्न्यापिक्म हौ तिभष 7, एचि 
व्यापिका लिविष तदी ह ॥ १०१९ _ 

(स्पा ० इवाधि । (गाप्मागेष तथकेत्‌, ( चने भ्क्माको ही 
चला ) इप् विपे त्वित पषष्धग्यपे देहादि निमास्ककौ तए त्वाय करने 
योत्व हि, गह ष्यना यत दहे ॥ १०२५ 

^त्वक्पयाजि, हत्वाणि । देहवि त्वग करणेपद पक ऋतमा ही सेव 
























१ गता ह | त्राता श्प नयी किया त्रा पकता, एकप भाष्पाक्मा नप्प 
कव कर्‌ पकता वै 1 0 १०११ | 








बषुसूस्वदसायानि प्व प्रायानि पाक्ताड्‌ । 
इयन्त, माख्म्ववा, प्राप्यो ष्पथिभ्रार) ककम । १०९६ | 


चिद्छग्वि प्वमानामि ब्मचादाच्डदुष्वत्‌। 
कस्माण्छिद्धक्द तपतत स्वप हिम्तैष पिद्चवति ॥ १०१७ 








ध्वयिचार किष प्रकर पीनौ शे पक्ताहे) १,१६॥ 


५चिल्छग्ति) इत्वारि । पव पमान जिसकी क्वपद्ते सिद हेते ठै ष्व 
किच नम्वकी हवति चिद्ध होवा, शपकिप क नकली ही मिमाते श्वत 








[ ॥ ज्ये 


ऋ षा कण्‌ ति तमा 9 कि म्‌ि मि कयः वित मि 


स्व्यमनेम्पि न स्यच; प्राप्यमादेभपि बाप्ठम्बहे । 


बामपापापपाङ्ो यः? घ जात्माऽ्लुजवास्यकः। | १०२९ | 
ह्सार्बाम्नास्मम्‌। सथरकम्ययण्यतिरेकत। | 











तवावास्म्पमबोषाच् चयोरेष ॒चिवर्यम) ॥ १०११ ॥ 
बगहानास्पताहेतौ प्रस्यण्ब्यन्ते निबतिते । 
आस्मा्नमेष ब्रह्षणि विरिति बविपच्वे ॥ १०११॥ 
अविश्चासोप्य निलम्देष्छ तप्पशिवपत्वत) | 
पर्वि्वापदेतुष्णाष्‌ जित्वा, क जआस्मपि ॥ १०१४॥ 


¶त्यस्वम्‌ाजे "` लादि । तेषाजिष्छा त्वग कदतेपर चिका शाय ती 
होत, इष्य प हेषेषर जिसकी पापि की रोती गौर (तकौ शत्ववि त्वा 
बिका चो प्रौ है, कड मदु मक्कप दी नाला 1 १०९९ 
'हत्पा्वाऽ ० दत्वाणि । मन्तु शल्ये गर्यवय्यरतिरिकदप मुचि हषा 
एव अताक्मा्ोका त्वाय करके छषस्णे भपते बास्माको दी -ब्यक ॥ १०१० ॥ 

"बं ब्रह्माभ्स्मि' !ष्वनि । च बश्च इ, नीव गदौ इ, १स पकर चप्ने 


जवी वह्पताको चना, भ्योकछि द्द किया इषा (अयम्‌) ववां 
ब री 10 !*१। ॥ 


श्रद्मता' सस्वाबि । गतमासे ववष्व पदाती ब्त ली प गौर भक्ते णा 
पार्थम नसत चै, न्वत्‌ ष्मो ब्र्य है, बहौ नासा ¢ सातु कनके ववार 
त्वह्पके गवालसे € बमा भौर नद्या तेव प्रतीव शो ष्य १०११॥ 
'अद्मह्ञा ० (व्यि | मन्खला श्मौर जात्मतका करन पत्वयाक्माक 
ठै चत षद्‌ शयते निद चो आता कव भ्म ब, ६ दले 
होनिर शं जिर मही ए बता ॥ १०३६ 
अगि्वापो ०? इत्रागि । लि. कटो मि अवित ही नि 1, तो षद पमी- 
बील त हे, क्योकि गमा म्‌ गिन्ाप्तष्छा किव दौ "छौ ठ, प्रव पवायोति जिग्य 
क्म हतु पो गलया हे, इद्र ष्ठव्मातै मजिण्वप् केरे हो एकता वै । ॥ ! ५१०५ 










































च षं कज | माबाहबाषसदिव 


हि 0 वी मि मिः मोष अन्नो आनका किनि) णक निन्य न्क मीहि थिन नि कि वि 









विद्या विद्चषा वा पास््टमस्पतिक्षपस्वषा ॥ १०१८ ॥ 
मर्वाकवाताऽ्म्पास्मजेव पायान्द्रषथमात्‌ । 






विदा सिभ्वतीवाःऽस्मम्बदनैरेष प्रकरिवता | ! ०६९ | 
बपतिकतापा अविद्याया हाजि। करिक्तविचपा । 
चारम्पक्षो धङ्धिस्ताष्भिति न्वायभिबो विदु ॥ १०४० ॥ 








पथ्ऽष्या ०, इवाधि । पपौ पुर कषे गतप वि्वाश्च कके पित्‌ 
अगतत जिक्कप्च करते है । जत विक्धस्‌परे छिकर ची गौर काक तक किसी 
माव भवा किमे वित मात्मा गरित्त्वपे चिष्वाप्च कवते ¶ ॥१ ०१५८ 


















्रसिवसात्पा) शादि । किक गविच्छकौ ककिकिति विच्य ही हानि 








चारोप्य बातवपस्बैऽप्मिश्नास्मस्वपङर्क्यत्‌ || १०४१ ॥ 
बपुपृत्पक्तेपोऽदं ब्रह्न शाद्पमविषपएर । 

स्मीति बोषादारोषहपमच पिषधते ॥ १०४४ ॥। 
स्वकत्वाभ्ण्योपदयं वस्य कहा ष्दम्पयदकितर । 
बहपप्रत्पणास्यस्वह्पैव ष्यदविहते ॥ १०४९५ || 
धषस्पापेदमात्मत्वसदशण्यैव इर्ते | 

तदैव ब्रह्मदध्यैन पतीचीभखाद्पाप्मत्ता ॥ १०४६ ॥। 


होती दै | किया क्क केसी षङ [ गौर केस श्रौत देवौ वप्रा गर्द बादल ] चह 
स्थायदेदा पुक्ष चालते ह 0 १०७५० |] 

(विद्चावा द्वाद । निचा गौर भजिच्छ- इव वोशेकि रिषत शोणेपत 
धश्नार भौर मोक्षते गालमारे प्ता ठुक्व हौ ११०४१ ॥ 
"निषर्वं । एवाधि । "जदं ब्यऽस्मि, घ वाकथत्रै निषच कते योष्य 




















भटर वाञ्चन | अषाङवादपदिव ०८१ 


गष्गागनगःषषटागन्टाम्‌ उनन्‌ न्नम्‌ + नम दन कम्म्‌ म्‌ + 


अस्मीति द्पमानोच्धर्थिषाकदैव इच्छता । 
धिद्धाऽ्तोऽौ न घाभ्वा स्पाशपिष्टोधाविष्रदकत्‌ ॥ १०४७ ॥ 
तृस्माचत्सर्वपरयवदिति बाक्कैन वेदनात्‌ । - 
-हष्वते पथं मावादिरपथैत्वापवादत। ॥ ९०४८ ॥ 

स्वत एथस्सक ब्रह्म जास्पपर्थमिष प्रमात्‌ । 

' विचा प्राग्तिविेरऽस्व पएर्वैत्वमवक्िप्यते | १०४९ ॥ 















चिप्रख फषयो केवो ब श्ास्वाऽबय्स्वव। । 
देषादेश्तमसपैव तवा विषा कृकयदा ॥ १०५६ || 





करके प्यव पापि होती है ॥ १००८६ 
श्वत)' -दत्वावि । स्वपावपे ब पर्वा दै, अमस अस्थ पतत शोत है, 





विरो तका वाव होतेपर पर्थक दौ सेव एइ बात ॥ (० ९९॥ 

(विच्चायास्‌ इष्ववि । पर्वपावको पाषिकौ ध्व निच्छये बो प्रधन 
कत नौर कतके गद्धेप किये वे, छलक मुख्ये प्रमावान कर विक ॥ ( ०५० | 
(बस्वसौ" इत्ववि । सर्थयावकौ पाधि गिकमाच्ते कौ शो प्रकतौ, 


एरु इचमता, गवद्यतकाङ, देवला नाविके कृञो गधेका वि ॥ २०५१ ॥ 
(विप्रस्य? इत्यदि. । ब्रादधणक्यो हौ चेद कड देगेषाहम दहै गक्य 


देनसो पवो कक भदौ देता, क्ति दौ दैवाधि इदम पु्वोकमो दौ विच 
कक देती है ॥ (१५२4 
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नाऽतो मानेन विषये बोधितेऽन्षेष्णं पुनः । 
कायेयुक्त्योः. कचिद्‌ दृष्टं स्वतःप्रामाण्यवादिनः ॥ २८१ ॥ 





जसे ज्योतिष्टोमादि याग करनेसे अदृष्ट ( धर्म ) होता है, उसके 
द्वारा पतन नदीं होता, फिन्तु उत्तम स्थानारोहण होता है; तैसे दी आजन्म 
पर्सल्यानके अनुष्टानसे अदृष्ट उत्पन्न दोता दै ओर उक्त फरुकी दी प्राति होती 
हे, यह कदिर्गा, तो ज्योतिष्टोमादि यागके समान प्रसख्यान भी अद्ृष्टफरुक दोगा, 
एसा माननेपर अदृष्ट ही प्रधान होगा ओर उसका अङ्गभूत शाख पत्यक्षादि परमाणसे 
विरुद्ध आल्मेक्य वस्तुमेँ भमाण नहीं होगा, क्योकि यत्परः शब्दः स राब्दाथः' 
इस न्यायसे शाख अदृष्टपरक है, उक्तात्तत््वपरक नहीं है, अतः उक्ताथर्मे 
राख प्रमाण नहीं होगा । एसी अवस्था युक्िकी इच्छास्े जसे ज्योतिष्टो- 
मादि यागम प्रवृत्ति नहीं होती, वैसे दी पर्सख्यानमे मी प्रवृचि नदीं होगी, क्योकि 
आत्मसाक्षातकारके कारण दोनो नहीं दै । मोक्षार्थी आस्मसाक्षाव्कारखूप उपायम 
ही प्रवृत्त होता है, क्योकि उक्त साक्षात्कार दी मोक्षोपाय है, एेसा दड निश्चय पहेसे 
ही सुमुश्ुको हे । ओर यह भी विचार करना आवदयक है किं प्रसंख्यानविधायक 
वाक्य एेकात्म्य वस्तुका बोधक है अथवा तत्वमसि! आदि वाक्य ? प्रथम 
पक्ष्म उक्त वाक्य, प्रसख्याननियोगपरक होनेसे, वस्तुका बोधक नहीं हो सकता, 
क्मोँकि एक वाक्य एक समयमे दो अर्थोका बोधक नहीं होता | द्वितीय पक्षे 
"तत्त्वमसि" जादि वाक्य भी नियोगपरक द, उक्त आजेक्य-वस्तुपरक नदीं है, 
कारण किं उक्ताय प्रत्यक्षादिसे विरुद्ध है । अविरुद्ध अर्थे ही वाक्य सार्थक 
होता है, विरुद्र॒ अर्थम नदीं। यदि आलेक्य च्स्तु दही अप्रामाणिक 
दै, तो उसकी आडृत्ति ही नदीं बन सकती । वस्तु होनेपर ही तद्विषयक ज्ञानादिकी 
आृत्ति होती है । जो विषय नहीं है, . उसकी आढृत्ति या तद्भिषयक नियोग 
भी सिद्ध नदीं दो सकता ॥२८०॥ 


यंदि ततत््वमसि' आदि शाख परसंख्यानादिसपिक्ष स्वार्थका बोधक होगा, तो 
निरपक्षत्वरुक्षण प्रामाण्यका भङ्ग दीगा, इसपर कहते -“नाऽतो मानेन! इत्यादि । 


माणसे भ्मेयका ज्ञान होनेपर फिर उस म्मेयके ज्ञानके किए युक्ति या 
भमाणकी खोज नदीं होती । ओौर स्वतःमामाण्यवादीके मतम तो कदी मी पमितकी 
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प्रत्यक्षेण घटे बुद्धे का युक्तिः कायेमेव वा। 
नाऽपेक्ष्येत तंथेवाऽत्र किमर्थाऽन्यय्यपेक्षिता ।॥ २८२ ॥ 
अदुष्टकारणत्वं तु सिद्धं वेदे सृबजनात्‌ । 
म्रत्यक्षादिविरोधश्च पश्ात्परिहरिष्यते ॥ २८३ ॥ 


भमाके ङिए्‌ युक्स्यादिकी अपेक्षा नहीं होती । मावः यह दहै किं च्ाख्र द्वारा 
जापाततः सश्यसाधारण ज्ञान होनेपर परसंस्यानकी अपेक्षा होती दहै ? या निश्चया- 
त्मक ज्ञान होनेपर प्रथम पक्ष मानकर द्वितीय पक्षम दोष देते दै--शाख 
दवारा विषयका निश्चय होनेपर युक्ति या नियोग--इन दोनों से किसीका पुनः 
अन्वेषण कहीं भी दष्ट नहीं है, अतः वह अभरामाणिक है । प्रकृतमे तो आलमैक्य- 
सास्ञात्कार होनेपर सम्पूण द्वैत ही, कासित होनेसे, निवृत्त दो जाता है । 
ष्ठिरि युक्ति या नियोगकी अपेक्षा ही नदीं है। वस्तुके रहनेपर अपेक्षा या 
अन्पेक्षाका विचार होता दै, अन्यथा नहीं| ओर शाख दारा ममित दीनेपरं 
भी परमात्मक ज्ञानके किए यदि अन्यकी अपेक्षा होगी, तो शाखमें स्वतःप्रामाण्वंका 
भङ्ग दही दहो जायगा । यदि कदो कि युक्तथादि भमाण नदीं दै, अतः युक्त्यादिकीं 
अपेक्षा होनेपर भी स्वतःपरामाण्यका भङ्ग नहीं होगा, प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होनेपरं 
ही उक्त दोष होता दै, तो यह कहना मी टीक नहीं 2, क्योकि युक्ति चदुष्याव 
मानम प्रविष्ट है, अतः शब्दके समान वह मीमानदहीहै॥२८१॥ 

श्रत्यश्चेण षटे बुद्धे इत्यादि । शासस वस्पुतत्छका साक्षाकार होनेपरं 
युक्स्यादिकी अपेक्षा नहीं है, इसमें दष्टान्त देते दै-- जेसे प्रस्यक्षसे घटका ज्ञानं 
होनेपर कौन युक्ति या नियोगकी अपेक्षा करता है £ अर्थात्‌ कोई नहीं करता; 
चेसेही ययौ मी चाञ्ञ द्वारा उन्तानुभव होनेप्र किसी अन्यकी अपेक्षा 
नदीं है ॥ २८२ ॥ 

दङ्का--म्रव्यक्षदृष्ठ स्थम मी यह धरादिज्ञान दुष्ट हेठसे इञ है या -अदुं्ं 
देसे £ यसी शङ्का होनेपर पूर्वोक्त . समीपयमन आदिके समान पकृतम भी 
दोकाभावके निणैयके रए युक्त्यादिकी अपेक्षा हो सकती दै, क्योकि अदुष्टदेठुजत्वके ' 
निणेयके बिना मामाण्य नदीं होता, जतः उसके .किए युक्त्मादिकी अपेश्चां है; 
इसमे समाधान देते दै--अदुष्टकारणत्वमर इत्यादिसे । | 

ल्मेकर्मे काचादि करणदोभकी संमावना रहनेते हयी श्मत्मक्ष इष्ट अर्थका जाम 
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एेकात्म्याचुभवोऽतः स्याच्छाञ्देवाऽविरोधतः । 
अन्ञातज्ञापनादन्यत्कायं नाऽत्राऽस्ति किथ्वन ।॥ २८४ ॥ 
नु युक्तिस्त्वयाऽपीष्टा मननाय तथा विधिम्‌ । 
चतुर्थाधाधिकरणे "आवृत्तः शत्रकरज्गौ ।॥ २८५ ॥ 


रा 1 
दुषदतुक है इस निणैयके किए समीपगमनाविकी अपेक्षा होती दै । वेद 
तो अपौरुषेय है, अतः तञ्जन्य ज्ञानम पुरुष द्वारा वोषका भरवेश्च त होनेसे 
दोषाभाव सहज ही ज्ञात होता है, इसङिए दोषामावज्ञानके किष. मी अन्यकी अपेक्षा 
नहीं कह सकते । पममाणान्तरके विरोघका परिहार आगे करगे, इसङ्एि पमाणा- 
न्तरके विरोधके परिदारके श्एि भी युक्तिकी अपेक्षा नहीं द्ये सकती ॥ २८३ ॥ : 
'देकात्म्याज्॒मवोऽतः' इत्यादि । प्रतयक्षादिके विरोधका आगे परिहार 
करगे मौर अपौसषेय वेदम दोष है नहीं । अप्रामाण्यके दो द्वी कारण दोते दै-- 
अर्थकी अन्यथातवबुद्धि ओौर हेतुदोष । प्रकृत ये दोनों नदीं है, अतः वेदवाक्यसे 
ही एेकाल्मयाचुमव, दोष तथा मानान्तरका विरोध न होनेसे, हो दी जायग्प्रः 
अतः उसके ङ्एि अन्यफी अपेक्षा नदीं है । प्रामाण्यमे केवर, अज्ञातज्ञापकत्वमात्र 
अपक्त षै, सो पर्ृतमे षै दी । आलेक्य, प्रमाणान्तरागोचर दोनेसे, केवर "तत्वमसि! 
आदिवाक्यसे वेय है 1 अज्ञातज्ञापनसे भतिरिक्त कोई कायं यहा नहीं है ॥२८४॥ 
यदि शासको युक्तिक अपेक्षा नहीं मानते, तो अभ्युपगमरीतिसे' आप भी 
युक्तिपापेक्ष शासन त्रह्मालेक्यका विधायक है, यह मानते द, इससे विरोध 
तथा सुन्रसे विरोध होगा, रेसी शङ्का करते है “ननु युक्तिः" इत्यादित । 
मननके किए युक्ति आपको भी इष्ठ ६ै। चतुथाध्यायके प्रथम अधि- 
कृरणमे धूत्रकारने आदृत्तिकी विधि कदी ३, अतः इन दोनोकि खण्डनसे 
अभ्युपगमविरोध तथा सूत्रविरोध होगा । भाव यह है. कि +आत्मा बा 
अरे द्रष्टम्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिष्यासितल्यः, इत्यादि श्रुत होनेपर यह 
संशय होता है किं एकं वार आत्मभरत्यय करना चादिए धथवा बार-बार 
प्रत्ययी आवृत्ति करनी चाहिए । इसपर पूर्वपक्षी कहता है कि प्रयाजादिकी 
तरद सक्त्य दी इष्ट है । जेसे सङृत्‌ परयाजानुष्ठानसे अदृष्टकी सिद्धि हेनेसे 
शास्रं सार्थक हो जातां है, अतः बार-बार प्रयाजानुषठानमे शासका तात्य नहीं है, 
से ही अदृषटा्थक आलमप्रत्यय भी सकृत्‌ ही अनुष्टेय है । यदि सङृत्‌ आसममस्यय 





भरामाण्यपंरीक्षा 1 ` भाषाुवादसंदहित ३५७ 

















साना 
प्रद कद क द्र 8 ण 
(सरि कि 


विवक्षित. हो, तो श्ष्ट्यः श्रोतथ्यो मन्तञ्यो निदिध्यासितव्यः इत्यादि वाक्यसे 
असछ्कत्‌ आत्ममप्रस्ययका विघान व्यथं हो जायगा £ नहँ, व्य थै नही होगा, क्योकि 
यावच्छब्द प्रत्ययान्त दी विवक्षित दै, अर्थात्‌ तीन बार शब्दका श्रवण दहै, इसकिण 
तीन बार प्रत्ययादृचि करनी चादिए-- एकवार श्रवण, एकवार मनन जौर एक वार्‌ 
निदिध्य(सन, अधिक नहीं| इस पूवेपक्षमे सिद्धान्त किया गयाहै कि फरो द्यपयन्त 
प्रस्ययाबृत्ति करनी चादिए । प्रयाजादिके समान श्रवणादि अदृष्टाथेक नहीं ह, किन्तु अव- 
घातके समान दष्टा्थक द । सकृत्‌ जवधातसे तण्डुरुकी निष्यत्ति नदीं होती? अतः 
तण्ड्रकी निष्पचिके छिए जसे श्रीहीनवहन्ति, इस वाक्यसे जवतक तण्डु निष्पन्न 
नहीं होता, तबतक भवधातकी आदृतति विवित दै वैसे दी आत्मदशेनके छिषु 
विहित भर्मभस्ययकी तबतक आढ़कत्ति करे, जवतक्र आत्मददन न हो | सना- 
वर्धित आत्मपत्यंयसे ` आसमसाक्षात्कार नदीं होता, अतः आत्मसाक्षात्कारपयन्त 
उक्त -आवृि अनुेय हे । लोकम भी आब्रचिगुणवििष्ट क्रिया उपास्त्यादि 
शब्दका अथ प्रसिद्ध ही दै, शुरुपुपास्ते, "राजानखमास्ते' इत्यादि मयोगसे निरन्तर 
शुरु ादिकी अति प्रतीत होती हे । गुर मादिकी सङृत्‌ अनु डति करनेसे श्गुरुमुषास्तेः 
इत्यादि भयोग नहीं होता, यह रोकरमे प्रसिद्ध दी दै । यदि अवधातके समान दष्टाथं 
है, इसङिष आवृत्ति ` मानते दहो, तो प्रत्येक अवघातसे बीहिमे अतिशयविदरोष 
होता है, इसक्िए अतियाधायक अरवघार्तोको मावच्यकता है । प्रकृते तो अर्य 
अनायेयातिद्ायस्वरूप दै, अतः म्तयेक प्रत्ययसे त्रहममे अतिरयविदोष तो 
कुक होता है नदी, फिर प्रत्ययादृिका क्या फर ष्ट £ यदि कदो कि सञ्त्मत्ययसे 
मालमसाक्षात्कार नहीं होता दै, इसि परत्ययाव्रति मानते है, तो यह भी कना 
युक्त नदीं दै, क्योकि यदि “ त्वमसि, इत्यादि वाक्य एक बार श्रुत हकर उक्ता- 
नुभवका जनक नहीं दै, तो आवरमान दोकर उसके साक्षात्कारका जनक कैसे होगा १ 
यदि किए किं कैवरु वाक्य किसी अर्थका साक्षात्कार नहीं कराता, किन्तु युकि- 
सहत शब्द अर्थका साक्षात्कार कराता है, सो भी आादृतति अनर्थक दी दै, क्योकि 
संङृटब्रत्त युक्ति भी स्वकीय अर्थेका अनुभव करा देगी । युक्ति ओर वाक्य 
इन दोनेसि सामान्यविषयक ज्ञान दी दता हे, विशेषविषयक ज्ञान नदीं हयीता । 
जसे मेरे हृदयम व्यथा है, इस वाक्य ओर कम्पादि युक्छिसे शरक सानान्म कान 
ही श्रोता होता ह, परन्ु शूकरोगीको जसे शुरुन्यथाका विशेष जनुम॑व होता है, 
ते ओोताको.नी। होता । मास्माका विरोषादुमव द अविधानिवतैक होनेसे, विवकिति 
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है, सामान्यानुभव नही, यह मी टीक नहीं है, क्योकि उनेकावृत्तिसे मी उक्ता 
युमव नहीं होगा, कारण किं शास्र ओर युक्तिके एक बार प्रयोगसे जो विहोष ज्ञात 
नहीं होता, वह सौ बारके प्रयोगसे मी नहीं हयो सकता । ` 


 . ओर यह सोचिये कि जो अनेकं विरोर्षोसे विशिष्ट विषय दै, उसमें 
एक-एकके अवधानसे एक-एक विरोषका ज्ञान होता है, अतः वहां आदृचचि सफर 
होती है । निर्विरोष ब्रह्म सामान्य ओर विरोषसे रहित है, उसकी प्रमाके ङिए 
अभ्यासकी क्या आक्छ्यकता ह £ ठीक दहै, जिसको सङृत्‌श्रुत "तत्वमसि, आदि 
वाक्यसे ब्रह्माताका अनुभव दहो सकता &, उसके प्रति यावृकत्ति अनथकं दै, 
किन्तु जिसको पसा नदीं होता उसके परति तो आवृत्ति साथेकदी है, अतएव 
छान्दोग्यम शवेतकेतुके प्रति "तत्वमसि, इस वाक्यका नौ बार अभ्यास 
किया गया है । 

जो यह्‌ कहा गया है कि सक्कतश्रत (तत्वमसि! आदि वाक्य स्वाथका बोष न 
क्ृरायेगा, तो वह आवतमान होकर मी नद्यं करा सकता, सो दष्टविशृद्ध दै । देखते 
ह कि लोकमम जो मन्दबुद्धि दै, उनको सकृत्‌ श्रवणसे मन्द बोध होता दहै, 
पुनः पुनः वाक्याथावृत्तिसे तत्तदाभासनिव्रत्तिपूवैक समीचीन ज्ञान होता है । प्रत्यक्ष 
दृष्ट अर्मे विप्रतिपत्ति नदी दहो सकती; अतएव अमियुक्तोका वचन है-- नहि 
दृष्टेऽनुपपन्नं नामः | | 

 न्नौर इसङ्णि मी आदृ्तिकी अक्षा दै कि ^तत््वमसि' इस वाक्यसे 

त्वेपदाथ जीवम तव्यदाथ बह्ममावक्ा बोध होता है भर्थात्‌ जीव ब्रह्मसे 
अभिन्न दै । जिनको इन दो्नमिं अज्ञान, संशय ओर विप्ेय है, उनको सङृच्छुत 
(तत्वमसि! आदि वाक्यसे उक्तं अनुभव नहीं होता, क्योकि पदाथज्ञानपूर्वक वाक्या- 
अज्ञान होता है, अतः उनके प्रति पदारथेके विवेकके हिर प्रत्ययाभ्यास 
आवद्यक है । 

यद्यपि ज्ञातव्य आत्मा अरोषविशेषद्यन्य है, तो मी भारोपित शरीर, इन्िय, 
मन, बुद्धि, विषय, वेदना भादि अनेक अं दै, एक-एककी आडक्तिसे उनका निरास 
होता दै, इसिए्‌ वहां कमसे प्रतिपत्ति (ज्ञान) ठीक दै, वे ज्ञान आत्मसाक्षात्कारके 
पूर्वरूप है । जिन निपुणमतिर्योको प्रतिबन्धक अज्ञान, संशय गौर विपयैय 
मही द उनको सङकच्त “तत्वमसि भादि वाभ्यते उक्त अनुभव होता दै, उनके 
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नना रा पामा पान काना कान कानना पन- ा -ा पाना ना-वन-पनन-ा--दा शानक -क-क क क- थ 








बाटमिष्टाऽपि सा युक्तिं मानां शतयेष्यते । 
मानांशत्वे तु वेदस्य निरपेक्षत्वहानितः ।॥ २८६ ॥ 
इतिकरचैव्यरूपेण वेदस्य सहकारिणीम्‌ । 
युक्तिमाहरवैदचिदो न मानेऽन्तभेषेत्ततः ॥ २८७ ॥ 
धर्म ्रमीयमाणे हि वेदेन करणात्मना । 
हइतिकचैव्यताभा् मीमांसा पूरयिष्यति ॥ २८८ ॥ 


प्रति आदृत्ति अनथक है, यह इष्ट दही दहै, कारण कि एक बार उक्त “तस्वम- 
सि, आदि वाक्यसे अविचानिवर्क आत्मतस्वसाक्षात्कार दो जाता है, उसके किए 
कोद क्रम मी नदय है, इत्यादि अन्यत्र वि्तारसे निरूपित है ॥ २८५ ॥ 

'्रादमिष्टाऽपिः इत्यादि । आत्मसाक्षाकारफे ए मन्दबुद्धिर्योको अभ्यासकी 
अपेक्षा है, यह ठीक ष, किन्तु उनको मी परमाणके अङ्गरूपते अभ्यास अपेक्षित 
नदीं है, कारण कि प्रमाणके ममावसे यदि अभ्यासकी अपेक्षा मानोगै, तो वेदम 
निरपेक्षत्वरक्षण स्वतःप्ामाण्यकी हानि हो जायगी । जेसे लौकिक वाक्य स्वाथ- 
प्रमाके किए प्रमाणान्तरकी नियमेन अपेक्षा करता दहै, प्रमाणान्तरफे विना 
यह वाक्य अश्रद्धेय होता है, अतः स्वाथमे संवादके किए प्रमाणान्तर अपेक्षित 
होता दै; वैसे ही वेदबोधित अमे यदि पुनः म्रमाणान्तरकी अपेक्षा होगी, तो 
प्रमाणान्तरसहकृत वेदवाक्य ३ अर्थक्रा बोधक हुआ, इतरनिरपेक्ष नही, अतः 
उक्तरक्षण प्रामाण्यकी हानि ह्ये जायगी ॥ २८६ ॥ 

(इतिककैव्य ° इत्यादि । वेदवेत्ता इतिकतेन्यताखूपसे युक्तिको वेदी 
सहकारिणी मानते है, अतः प्रमाणम युक्तिका अन्तमीव नहीं है । युक्ति यदि 
प्रमाणस्वरूपा होती, तो युक्तिसापेक्ष शब्द स्वाथका बोधक दे, यद माननेपर 
मानान्तरसापेश्च वेद॒ भी बोधक होता ओौर निरपक्षत्वरक्षण प्रामाण्यका मञ्ज होता, 
किन्तु एसा हे नदीं ॥२८५७॥ 

प्रमाणानन्वर्मत अथात्‌ प्रमाणबहिभूत युकिके सहकारसे चब्द स्वार्थेका बोधक 
हे, यदी इष्टान्तपूर्वक कहते दँ--^धमं प्रमीयमाणे! इत्यादि । 

धर्ममरमेय है, प्रमाणस्वूप वेद करण दै ओर मीसांसा इतिकर्तव्यता है; 
जसे स्वगमे याग करण है, प्रयाजादि इतिकरतव्यता है वैसे ही परमाम वेद करण 
ह, मीमांसा इतिकरैन्यतामागकी पूर्तिं करेगी अर्थात्‌ ईइतिक्ैन्यता द । 








मेयासम्भावनाख्योऽयं पंधीदोषो निरस्यते ॥ २ ८९ ॥ 





इतिकतेव्यतासपिक्ष अभिहोत्र आदि वाक्य स्वार्थबोधक दै, यह माननेपर मी 
. स्वतःप्रामाण्यकी क्षति नदीं है, कारण कि इतिकतव्यता स्वयं प्रमाणं नदीं है, वहं 
भमाणकी सहकारिणी दै, अर्थात्‌ रकिचित्सापेक्ष होनेसे उक्त प्रामाण्यका भङ्ग नहीं 
होता । अन्यथा शक्त्यदविज्ञान जओौर उससे उत्पन्न उपस्थिति आदि सर्वैत् 
दाशद बोधम पक्षित र, इसङिए सब जगह सपेक्षत्व दी है, निरपेक्षत्व किसीर्मे 
महीं मिरु सकता । इस्र परिस्थिति कीं मी प्रामाण्य नदीं हो सकता, अतः 
पमाणान्तरं निरपेक्षत्व दी पामाण्यक्रा प्रयोजक दै, सो प्रकृते है ही ॥ २८८ ॥ 


~ -५एवं ब्रह्मणि! इत्यादि । जसे अभिदोत्रविधायक कर्मकाण्डे स्थित वैदिकवाक्य 
अर्थात्‌ “जभिहलेत्र जुह्यात्‌” इत्यादि वाक्य मीमांसारूप विचारसे धर्मपरक है, अन्यपरक 
नहीं दँ, यह निर्भय होता दहै, वैसे ही सर्व खखिदं रह्म, “नेह नानास्ति किञ्चन, 
“आल्मेवेदं सर्वम्‌,, . ^तचवमसिः इत्यादि . ओौपनिषद वाक्योको ब्रहमस्वरूपका निर्णय 
करमेर्मँ इतिकतंब्यतारूपसे युक्त्यादिकी सहकारीरूपसे अपेक्षा है। अद्यद्धयाबनेकदोष- 
विचिष्ट जगत्‌ द्ध ञुद्ध मक्मसे अभिन्न कैर हो सकता है £ इस प्रकार पुरुषञुद्धिें 
असम्भावनादोषके निरासके किए कार्यकारणका मभेद प्रतिपादन किया गया । 
दृष्टान्त-विषया मृद्‌, खोह आदिका उपादान किया गया है- ` 


भ्या सोम्य ! एकेन लिण्डेन विज्ञातेन सर्व खन्मयं विज्ञातं स्याद्‌ वाचारम्भणं 
विकारो ०* इत्यादि । ध्यथा वा रकेन कोहमणिना विज्ञातेन स रोदमयं विज्ञातं 
स्यात्‌" इत्यादि । इवेतकेतुके मरति यदह भरञ्॒ था “उत त॑मादेशम्‌' इत्यादि । 
शवतकेतु उत्तर न दे सके । पिर अतकेतुको समञ्ञाया गया कि यह सव भपञ्च 
जक्षसे उत्पन्न हुभा ई, अतः जदासे भिन्न दै | कार्थकारणका भेद अर्थात्‌ 
कारणसे अतिर्कि कायं॑नहीं दोता । इसमे दृष्टान्त गत्तिकाका मौर -रौटका 
दिया ह । जसे मिद्धीका तत्त्व ज्ञात. होनेपर तद्विकार घट, शराव आदि ज्ञात 
हो जातेः, क्योकि वाचारम्भणमात्र षटादि षै, केवर नामरूपमात्रका मेद 
हैः सो मी कदपित दै, त््ान्तर नदीं । तथा लौके जाननेसे तद्विकार नखनि- 
न्तनादि ` सब डद-कायय विज्ञात होते द, वैसे दी ब्रह्मकाय जगत्‌ बके अभिन्न 
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नैतावतोपयोगेन युक्तरमानत्वसम्भवः । 
उपयुक्तोऽप्यर्थवादो विध्यर्थं न प्रमापयेत्‌ | २९० ॥ 

न वायोः िप्रकारित्वच्छ्रैताम्भो विभूतये । 

विध्युदेशाज्ञ तत्सिद्धेः शेष्न्यं तूक्तं प्रवतेयेत्‌ ॥२९१॥ . ` ` ~. 





द, अतः बरह्मके ज्ञात ददोनेपर सब जगत्‌ ज्ञात दो जाता है। ब्ह्मसे अति- 
रिक्त जगत्‌ नदीं है, चसा कि तन्तुसे अतिरिक्त पर नहीं है । चन्द; जुद्धि, काये 
सादिका मेद्‌ दहोनेपर भी पदाथका मेद नहीं होता, अन्यथा तन्तुका नाञ्च होनेपरं 
मी परका उपरम्भ होना चाहिए तथा भिन्नपरिमाण होना चाहिप्‌। व्यका 
रक्षण है--परिमाणवत््व । तन्तुके परिमाणसे अतिरिक्त परिमाण परमँ नदीं दैः 
इसरिए वह तन्तुसे मिन्न नहीं दै--इत्यादि दृष्टान्त ओर तकं द्वारा जसम्भावनाखूप 
दोष जव निदत्त हो जाता है, तब (तत्त्वमसि जादि वाक्यसे आस्मेक्यकी जुद्धि 
होती है । अतः दोषके निरासके किए युक्त्यादिकी अपेक्षा दोनेपर भी उक्त 
वाक्यम निरपेक्षत्वरक्षण भ्रामाण्यकी क्षति नदीं है ॥ २८९ ॥ | 

नेतावतोपयोगेन" इत्यादि । असम्भावना आदि दोषके निरासके किए शब्दको 
युक्तिकी अपेक्षा होनेपर भी श्चुतिम स्वतःप्रामाण्यकी हानि नदीं हे । यदि श्चतिके अथके 
निश्चयके छिए युक्टयादिकी अपेक्षा होती, तो अपरामाण्यापचि हो सकती । परन्तु या 
तो श्रतिजन्य वाक्या्थज्ञानकी उत्प्तिमे प्रतिबन्धक असम्भावना आदि, दोषोके निरासके 
छिए युक्तिकी अपेक्षा $, इससे कोई क्षति नदीं है अर्थात्‌ यवि युक्ति अथनिश्यायक 
होती, . तो वाक्यसे दी अ्थका निश्चय हु नहीं, युक्तिकी भी सहकारीरूपसे 
अपेक्षा इई, इसकिए्‌ लौकिक वाक्यके सरा वैदिक वाक्य मी सपिक्ष थका बोधक 
हुआ, अतः उसीके समान स्वतः प्रामाण्यभङ्कं होता, सो प्रतर्मे नहीं है । इससे 
कहते है कि प्रतिबन्धकनिवृचविरूप उपयोगमात्नसे युक्ति प्रमाण नदीं हे । जसे 
पुरुषी भ्वृत्तिमे उपयोगी अथवाद विध्यर्थमे परमाण नहीं होता, वैसे दी प्रकृते मी 
समञ्ञना चादिए ॥ २९० ॥ 

न वायोः हस्यादि । (वायव्ये श्वेतमारुभेत भूतिकामः इस शतिसे 
विभूतिफर्क वायव्य यागका विधान है। जो पुरुष आरूस्यादिके कारण उक्त 
यागम मढ़ नदीं होता, उसकी भृतक छि उक्त .यागकी भरदौसाके किष 
"वायुर्वै क्षेपिष्ठा देवताः इत्यादि अर्थवाद वाक्य है । चकि वायु शीघ्रगामिनी 
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जाग्रत्स्वभरसुषुश्चिभ्यो व्यतिरेकेण युक्तितः । 
दृश्यतां गोत्ववय्यक्तेनैह्त्वेऽस्य फिमागतम्‌ ॥२९२॥। 








देवता है, अतः वह॒ शीघ्र फल्म्रद्‌ ष, यह सुननेसे शी्र फर्के सभक्त 
किए आरुसी मनुष्यकी मी उक्त यागम प्रवृत्ति होती है-। यहांपर 
उक्त अर्थम इष्टान्त कहते दहै किं--श्चत पद्युका आरूमन विभूतिच्छा 
हेतु दै, यह वायव्ये शवतमार्मेतः इस श्रुतिका ही अर्थं दै, "कायु क्षेपिष्टा? 
इत्यादि अ्थेवादका नदीं । यचपि श्चत्यथमे प्रइृत्तिका उपयोगी यह अथवा दद 
है तथापि शवेतारम्भमे विभूतिहेतुत्वका ज्ञापक नही है। उक्त अ्थका उन्त्छ 
विधिवाक्य ही बोधक है, हसि स्वाथके निणयके छिए मानान्तरकी अपेच्छा 
न दोनेसे उक्त विधिवाक्ये प्रामाण्यकी क्षति नहीं है । एवं "तत्वमसि" आदि 
वाक्यजन्य ज्ञानकी उत्यत्तिके किए युक्तिका उपन्यास नहीं ६ । उत्पन्न ज्ञानक 
अके निश्चयके र्षि उसकी अपेक्षा है अर्थात्‌ (तत्त्वमसिः आदि वाक्यको 
प्रतिबन्धक बुद्धिदोषकी ` ` निवृतच्चिके ङ्ए--वायम्ययागभमे प्रदृत्तिके ` प्रतिबन्धक 
आरुस्यादि दोषके निरासके किए-'वायुव क्षेपिष्ठा इत्यादि. अथवाद्‌ वाक्य के 
छपेश्षा है । अतः दोनों स्थरोमे स्वतःप्रामाण्यकी क्षति नहीं है ॥ २९.१ ॥ 

युक्ति तत्त्वनिश्ायक नहीं होती, इसका उपपादन करते दै-जाग्रत्‌ =” 
इत्यादिसे । 

गोव्यक्तिर्योकी परस्पर ग्याड़त्ति है अथात्‌ एक व्यक्ति दूसरी गोन्यक्ति नदीं 
है ओर दृसरी व्यक्ति तीसरी नहीं है, इस क्रमसे व्यक्तिर्योकी परस्पर 
उयावृत्ति ह, परन्तु गोत्व ` सब व्यक्विर्योम अनुगत एक दी है; अतः गोद्व 
गोव्यक्तिसे भिन्न दहै--यह व्याप्ति कुसमसूत्रदष्टान्तसे निश्चित है । नजिसच्छी 
व्यादृतति होनेपर जो अनुदृत्त होता है, वह ॒व्याव्॑मानसे भिन्न दै, जसे 
पूकोसे सूत्र. वेसे हयी जाग्रत्‌, स्वप्र ओर सुषु्िकी व्यावृत्ति होनेपर तीर्न 
अवस्था्मोका साक्षी आतमा तीनोँमे असुढृत्त दोनेके कारण. वीर्नोसे भिन्न दै, 
इस ॒युक्तिसे रारीरादिसेः भिन्न यदि मात्माका ज्ञान हमा, तो हो, परन्तु तीर्न 
सवस्थाभोँमे छव्यभिचारी आत्मा ब्र दै, यदह तो नहीं सिद्ध इमा। यह तो 
(तत््वमसि' आदि वाक्यसे ही सिद्ध होता दै, युक्तिसे नदी; अत॑ः युक्ति तत्वु- 
निश्चायक. नदीं है, यह सिद्ध हुआ । | 
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महावाक्यात्‌ पुरा युक्तिस्त्वम्पदा्थं विदश्छोधयेत्‌ । 
पश्चात्त॒तत्पदाथेत्वं सम्भावयति तस्य. हि ॥ २९४ ॥ 
वाक्ये पंसोऽधिकारः स्याद्यक्त्या पूर्वेप्रबरत्तया । 

पथात्‌ प्रदत्तया स्थेय वाक्यां वाक्यबोधिते ॥ २९५५ ॥ 


उसी अथको पुनः स्पष्ट करते हँ-- महावाक्यात्‌" इत्यादिसे । देदादिसे 
विरक्षण जामदादि अवस्थार्ओंका साक्षी प्रत्यगात्मा है, एेसा जिसको पहले. ज्ञान 
नहीं है, उसके हृदयम 'तच्मसिः आदि वाक्याथका बोध ददी नहीं हो सकता 
जौर जिसको उक्त आत्मस्वरूपका ज्ञान दहै, उसके द्यम उक्त वाक्यसे 
आलक्यज्ञान तो होता है, किन्तु वह अनादि कारुकी आतममेदवासनासे प्रतिबद्ध 
हो जाता है, अतः वह अविद्यानिवतैक नदीं हो सकता; अप्रतिबद्ध्‌ दी उक्त ज्ञान 
अज्ञानका निवतेक होता दै, प्रतिबद्ध नहीं । अपतिबद्ध अपरोक्ष ज्ञानके किए 
युक्तिरूप विचार सप्र है । 

छछोकाथै-- “तत्त्वमसि! आदि वाक्य महावाक्य द, इससे पूर्व युक्ति त्वंपदा्थका 
परिदोघन करती हे, पश्चात्‌ इस वाक्यसे होनेवाछे ज्ञानकी उत्पत्तिके. अनन्तर त्वं- 
पदाथ तत्पदाथके अमेदकी सम्भावना करती है अर्थात्‌ अवस्थात्रयके उपन्यास 
द्वारा ररीरादिसे अतिरिक्त स्वयपरकाशस्वरूप जीव त्वंपदाथे दहै, यह निश्चय. 
होनेप्र स्वयप्रकाशच ब्रह्मसे अभिन्न. जीव दहै, इस प्रकारके बोधम कोड अङ्चन 
नदीं पड़ती । अत्तः अबाधित नीवब्रह्मामेद विषयक अपरोक्षबोधके रि युक्त्याख्य 
विचार साथक है ॥. २९४ ॥ 

"वाक्ये" इत्यादि । वमसिः आदि महावाक्यके भवणसे पूवै जाग्रदादि 
भवस्थात्रयोपन्यासखूप युक्तिक्ा परिशीलन करनेपर उक्त महावाक्यके अवणर्भे 
पुरुषका अधिकार होता है ओौर उक्त महावाक्यके श्रवणके अनन्तर उक्त युक्तिक 
परिद्ीरुनसे 'तच्वमसि' इस महावाक्यसे बोधित जीवब्रह्माभेदविषयक बुद्धि 
स्थिर होती दै, अतः अवस्थात्रयका अनुसन्धान उक्त वाक्याथबोघसे तथा 
उक्त वाक्याथेनोषके अनन्तर मी अवदय करना चादिषए । पूर्वमे उक्त मनु- 
सन्धानका फर है--वाक्याथेके रवण अधिकार ओर समनन्तर अनुसन्धानका 
फरु है-- जीव जौर ब्र्मकी अमेदबुद्धिका स्थिर होना । शरीरके अवस्थान कार्म 
जीवन्मुक्ति तथा प्रारब्ध कर्मके भोगके अनन्तर शारीर्छा पात द्योनेपर विदेह 
केवस्यकी भाषि फर दे ॥२९५॥ 
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उक्तप्रयोजने युक्त्या यया स्यात्‌ सेव ग्रद्यताम्‌ । 
बेदार्थस्याऽ्चुङूकत्वे स्याछ्छौकिक्यपि बैदिकी ॥ २९६ ॥ 
आष धर्मोपदेश च वेदश्लाद्लाविरोधिना)। 
यस्तर्कैणाऽनरसधत्ते ख॒ धर्म ॑वेद्‌ नेतरः ॥ २९७ ॥ 


'उक्तप्रयोजनम्‌' इत्यादि । “अहं गौरः” “हं इयः इत्यादि दरीर - ओर 
आत्माके मेदका अवगाहन करनेवाटी रौकिंक युक्ति भी हे, पर इसका अनु- 
शीरन उक्त प्रयोजनके प्रतिकू दै, क्योकि इससे जीव ओर ॒ब्रह्मका अभेद्‌- 
ज्ञान नहीं हो सकता, इसकिए इसका आश्रयण खद न कूरे, किन्तु उक्त 
प्रयोजन---जीव ओर ब्रह्मके अमेदका अबाधित अपरोक्षबोध-- जिस युक्तिसि हो, 
उसीका आश्रयण कर, चाहे वह लौकिक दहो या वैदिक, इसमे सग्रह नीं 
दै । वास्तवम वेदाथानुक्रर युक्तिका आश्रयण करना चाहिए । उपादेयताका 
प्रयोजक चेदार्थनुक्कत्व है, लौकिकलत्व या वेदिकत्व नहीं दै । अत्व वेदाथी- 
ुक्रूक- भाषान्थ मी ययु्ुके उपादेय दँ । वेदके अविरुद्ध युक्ति उपादेय 
है, यह मनुजीने भी कहा है । 

(आर्षं धर्मोपदेश्चम्‌' इत्यादि । श्रौत ओर स्मार्त धर्मोकि उपदेदाका वेद्‌ 
ओर श्याख्रके अविरोधी तक॑से जो अनु्तन्धान करता षै वही वस्तुतः धर्म जानता 
षै, दृसरा नदी । [ ऋषिः वेदः, ततः आगतः -ज्ञातः--अर्थः-- आपः; वेदाय 
इति यावत्‌ ] बेद्के सर्थोको वेदके अविरोधी तकंसे समक्चना चादिए । वेदाथ 
दो प्रकारका दै--एक कर्मकाण्डे यागादि धर्म, जिसका विचार पूवैमीमां सारम 
किया गया है ओर दृसरा जश्च हे, जिसका विचार वेदान्ते किया गया 
्। इन दोनों अर्थोक्ो वेदके अविरोधी तर्के समक्चना चादिए । ओौर 
स्मारसधर्मोका उपदेश स्मृतिके अविरोधी तककसे समञ्चना चादिए । यद्यपि स्मास 
घर्म मी. श्रौत दी है, क्योकि स्यतियां साक्षात्‌ धर्म्मे भमाण नी द, बर्कि 
ताश्च घर्मकी प्रतिपादक श्रतियेकिं अनुमान द्वारा षै, तथापि उन धर्मोको. हम रोगं 
त्यतियोमे देखते दै । इसकिष वे स्मात्ते कदटकते क । यदि आरे धर्मोपदेदा 
अथीत्‌ वेदिक घर्मोपदेरको वेदरूपी शाख जओौर तदविरूद्ध तकंसे समश्चना 
चादिए, यह्‌ अथं माने, तो चकार निथक दो जायगा । इसङिए पूर्वोक्त अथे 
ही युक्त प्रतीत रोता है ॥ २९५ ॥ 
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इत्यज्गीकरुते तकं मसर्वेदोपयोगिनम्‌ । 
युक्छेमानात्‌ प्रथक्त्वेन त्वददोषोऽस्ति नो मम ॥ २९८ ॥ 
` मानानुग्राहकस्तर्ः इति नैयायिकोऽजवीव्‌ । 
पक्ष विपक्षजिज्ञासाविच्छेदस्तदयुग्रहः ॥ २९९ ॥ 
(इत्यज्गीङ्करुते' इत्यादि । इस भकारसे मनुजी वेदानुकूक तर्कको मानते दै, 
परन्तु युक्ति प्रमाणसे अतिरिक्त है, इसखिए आपका उक्त दोष, अर्थात्‌ वेद स्वाथै- 
बोधके ङिए्‌ यदि युक्तिकी अपेक्षा करेगा, तो उस्म सापेक्षववरक्षण अमामाण्यकी 
प्रसक्ति हो जायगी, असङ्खत है, कारण कि युक्ति प्रमाण नहीं है, किन्तु तकं दै 
जर तकं प्रमाणका सहकारी दै । सस्दिग्ध स्थरे सन्देहदी निबृत्तिके छिए 
प्रमाण तकैकी अपेक्षा करता द, जथकी सिद्धिके रए नदी; अतः प्रमाणन्तर- 
सपक्ष अथका बोधक न दहोनेसे सपेक्षत्वरक्षण अपामाण्यकी प्रसक्ति शरक 
नहीं है ॥ २९८ ॥ 
युक्ति मानाङ्ग है, यह गौतमादि सुनिके संमत है, यह कहते दै--^मानानु- 
ग्राहकः" हत्यादिसे । 
तकं प्रमाणका अनु्राहक दै, यह नैयायिक रिरोमणि महर्षिं गौतमने 
कहा है । पक्षम विपक्षकी जिज्ञासाका विच्छेद प्रमाणका अनुग्रह है । सन्दिग्ध 
साध्यवान्‌ पक्च ओर निथ्ितसाध्यामाववान्‌ विपक्ष कहटाता दै । जैसे "पर्वतो 
वद्धिमान्‌ इस अनुमानमे पवत पक्ष है ओर हद विपक्ष है । पर्वतो वहिमान्‌ , 
धूमात्‌" इप न्यायप्रयोगके अनन्तर धूमादि देतुमे अभयोजकत्वकी शङ्का होनेपर 
"परवतो वहविमान्‌ न वाः यह सराय होता, वह तर्कस निवृत्त होता । 
जेसे-- “विका धूम व्यभिचारी है" यदि रसा ज्ञान हो, तो वद्‌ तक॑से अथात्‌ '्यदि 
धूम विका व्यमिचारी होगा, तो वंहिसे जन्य नदीं होगा, इस तर्कस निदत्त 
किया जाता दै । ब्धिजन्य धूम मत हो, इस प्रकार यदि शङ्का हो, तो इसपर 
यह तकं होगा कि यदि धूम वदहिजन्य नहीं होगा, तो खपुष्यके समान कभी 
होगा दी नदीं सथा गगनवत्‌ सदा ही रहेगा, कादाचित्क नहीं होगा । हस परि- 
स्थितम धूमार्थीकी अभिके आनयने नियमतः प्रवृत्ति ही नहीं होगी, ओौर होती 
तो है एवं धूम कादाचित्क मी प्रत्यस् सिद्ध है-- इत्यादि तर्कसे उसका निराकरण 
कर धूमम अप्रयोजकत्वकी श्क्षा मी निराकरण किया जाता है । उसके 
ाद्‌ पवतो वहिमान्‌ न ` वा' यह संशाय निवृत्त दता दै जर पर्वतो बह्धिमान्‌' 
यह अनुमिति दोती है । 
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द 
आचरति सत्ररृत्परक्तेस्युक् यचनच्थेव दहि । | 
न वारयाम आवृत्ति प्रकारस्तु विभिद्यते ।॥ ३०० ॥ 
वाक्यार्थावगतेः पूर्वं पदार्थदयश्चद्धये । 
आघत प्वत्रङरत्‌ प्राह तच्छुद्धिरबधिर्म॑तः ॥। ३०१ ॥ 


‹आघरत्तिः इत्यादि । खत्रकारने ज्ञानकी भाति कदी दे, यह जो पने 
कहा, वह ठीक ही, आावृत्तिका निवारण हम मी नदीं करते, किन्दु 
आव्त्तिका प्रकार मिच्च है जो अभिम इरोकमे स्पष्टदहे।॥ ३२०० ॥ 

'वाक्यार्थावगतेः” इत्यादि । तत्त्वमस्यादि महावाक्याथेके बोधसे पहले (तच्‌! 
जौर पत्वम्‌ पदाभकी शुद्धिके किए सत्रकारने ज्ञानक आदृत्ति की दै, कबतक 
प्रत्ययकी आदृत्ति अपेक्षित दै £ इसमे अन्तिम अवधि (तत जओौर (त्वम पदाथेकी 
शद्ध दही मानी गई है । उसके बाद सकृत्‌ श्रुत "तत्त्वमसि" आदि वाक्यसे मोक्षके हेतु 
आलमन्ञानकी उत्पति हो जाती है । अतः आडत्ति अनपेश्षित षै । माव यह है 
कि छान्दोग्य-उपनिषदुे बहुपुत्रताके किए “रदमीस्तवं पयौवसेयात्‌" इस वाक्यसे 
प्रत्ययकी आवृचतिका विधान किया गयादहै। इसङ्एि फलाधिक्यके ङि 
परत्ययक्री आदृचि करनी चादिए, यह आपाततः भरतीत दहोता है, किन्तु यह 
ठीक नहीं है, कारण किं साध्यं फर्म भत्ययकी आदृत्ति करनेसे फार्म 
अतिद्यय हो सकता है। परन्तु जो परन्रहविषयक ज्ञान है, वह नित्यद्यद्ध- 
बुद्धस॒क्तस्वभाव परब्रह्मका समर्षक है । परब्रह्म नित्यसिद्ध तथा निरविश्चय 
फरु है, इसमे प्रत्ययकी आदत्तिका कुक फर नदीं है । एक बार सुननेसे 
ब्रह्मासत्वकी प्रतीति नहीं होती, इसर्िए प्रस्ययकी सादृत्ति अपेक्षित हे 
यह कना मी ठीक नहीं है, कारण कि -आदृत्ति करनेपर मी ब्रद्मात्मत्वका 
निश्चय नहीं होता, क्योकि “तत्वमसि! आदिः वाक्य एक बार श्रुत होकर यदि 
ज्रह्मामल्विषयक प्रतीति नीं उव्यन्न करा सकता, तो अनेक बार श्चुत होकर भी 
ब्रह्मातमस्वज्ञानका उत्पादक कैसे होगा १ अर्थात्‌ होगा दी नहीं । यदि यह किये किं 
केवर वाक्य किसी अर्थका साक्षात्कार नही करा सकता, किन्तु युक्तिंसह कृत उक्त 
वाक्य ही द्यात्मत्रनिषयक साक्षात्कार करा सकेगा £ तो वह भी ठीक नहीं दैः 
कारण कि इस पक्षम मी आद्त्ति अनर्थक है, क्योकि युक्ति मी एक बार दी 
भयुक्त होकर. अपने अर्थेका अनुभव करा देगी । वाक्य तथा युक्तिसे सामान्य- 
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विषयक दही ज्ञान होता, विशोषविषयक नहीं । जसे भेरे दयम द्रु है" 

इस वाक्यसे तथा कम्पादिलिङ्गक युक्तिसे शूका सामान्यज्ञान दी श्रोताको दता दहे, 
विरोष नदीं । अर्थात्‌ जेसे शूको शूरुकी व्यथाका पूरा अनुभव होता दै, वैसे 
्रोताको नहीं होता । परोक्ष ओर अपरोक्ष ज्ञानम यदी अन्तर है । सामान्य- 
विषयक परोक्ष है ओर विषोषविषयक अपरोक्ष दहै । प्रछ्ृतम अविद्याके निवतेक 
विरोषका सनुभव अपेक्षित है, इसलिए आदत्त मावदषयक है; यह मी टीके नहीं 
दे, क्योकि यदि शाख जर युक्ति ये दोनों सामान्यज्ञानके जनक दैः तो फिर इनकी 
आवृत्तिस्े मी विहोष ज्ञान कैसे होगा 8 


यदि चाख् ओर युकछि दोमोंको विरोषक्ञानके जनक मर्ते, तो एक बारकी ` 
मवृत्तिसे मी अभीष्ट सिद्ध हो जायगा, किर आवृत्ति व्यथं है। ओौर इँ यदि 
सामान्यज्ञाने दी जनक मान, तो सौ बार आत्त करनेपर मी सामान्य ही ज्ञान 
होगा; विरोष नहीं होगा, अतः बृत्ति उभयथा व्यर्थं है । 


यह मी बात ष्ट कि. अनेकांशविरिष्ट॒रकिक पदार्थं सामान्य-विरोषवान्‌ 
होता ह । सम एक अवधानसे एक अंशाका ओौर दूसरे मवधानसे दुसरे अंशका 
इस प्रकारे अनेक विरोषोका महण करनेके छिए अनेक अवधानकी मावर्यकता 
हो सकती है, परन्तु सामान्य ओौर विरोषसे रहित निर्विदोषव्रह्मविषयक 
प्माकी उद्त्तिके छिए अभ्यासकी क्या अपेक्षा ठीक दहै, जो पुरुषधौरेय 
सङ्कत्‌श्रुत “तत्त्वमसि आदि वाक्यसे जद्यतत्छका अनुभव कर सकता हे 
उसके प्रति अध्यास अनर्थक है, यह मानते वः किन्तु जिनको एक वारके 
श्रवणसे तत्वज्ञान नदीं होता, उनके किए आवृत्ति सार्थक ओर आवदयक हे; 
अतएव छान्दोग्ये "तत्वमसि श्रेतकेतो यह ॒वेतकेतुके प्रति उपदे होनेपर 
इवेतकेतुने फिर फा किं भगवन्‌ ! मेरे परति पुनः किये, इस प्रकार तत्तत्‌ 
शाङ्काके कारर्णोकी निवृ्तिके छिए नौ बार ^तच्छमसि' कहा गया है । | 

राङ्ा--मापने पूर्वमे यह कदा है कि सङ्क्‌ श्रुत प्तत्त्वमसि' आदि वाक्य . 
यदि स्वाथका अनुमावक नदीं होगा, तो सावर्वमान भी उक्त वाक्य स्वाथका 
अनुभावक नहीं होगा । | 

उत्तर-- र्द, का था, पर देखते दई कि सक्ृतश्चुत उक्त वाक्य मन्दमतिको 
स्वुर्थका बोधन नहीं करा सकता, परन्तु आवत्येमान उक्त वाक्य पथम मन्दरूपसे प्रतीत 
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स्वार्थकी, आमासके निराकरण द्वारा, समीचीन प्रतिपत्ति कराता है । (तत््वमसि'यह वाक्य 
त्वेपदाथक्ये तद्पदा्थका स्वरूप बतलाता है । तत्पदसे प्रकृत जगज्जन्म आदिका कारण 
सदीक्चणकक्ती त्रह् विवक्षित है। 'सत्यं ज्ञानमनन्तं जह्य, विज्ञानमानन्दं ब्रह्म", 
'अदृष्ट॒ द्रष्ट." ˆ" अविज्ञातं विज्ञात, “अजमजरममरम्‌?, “अस्थूरमनण्वहस्वम- 
दीरधम्‌, इत्यादि प्रसिद्ध ब्रह्म यां तत्पदाथे हे । अज आदि. शब्दोँसे जन्मादि भाव- 
विकारकी निवृत्ति कही गई दै। अस्थुरु आदि रान्दोसे स्थौल्यादि द्रव्यधर्मकी 
निवृत्ति ओरं विज्ञान आदि रा्दोसे चैतन्य प्रकारात्मक कदा गया है । जेसे जह्य 
सकर संसारधर्मोसि रहित अनुभवात्मक तत्पदाथं वेदान्तमते प्रसिद्ध दै वैसे दी 
त्वपदाय प्रत्यगात्मा श्रोता मी देहसे लेकर प्रत्यगात्द्पसे सम्भाग्यमान चेतन्य- 
तक निश्चित द । 

अब जिन पुर्पोको तत्‌ ओर त्वं पदा्थमे अज्ञान, संशय ओर विपर्यय हैः 
उनको "तत्वमसि वाक्याथैकी पमा नदीं होती, क्योकि पदायेज्ञानपूवक वाक्याथेन्ञान 
होता है, अतः पदाथज्ञानके किए शास्र तथा युक्तिका अभ्यास आवस्यक 
षे । यद्यपि ज्ञातव्य आत्मा निरंश है, तथापि बहुत पदाथे आरोपित ह, जसे 
दे, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदन आदि, इसर्एि एक-एकके अवधानसे 
एक-एक आरोपित अराकी निचृत्ति की जाती है; इसङ्टि साख ओौर 
युक्तिका अभ्यास अपेक्षित दै, एवं जात्मानुमवसे पूरे दी अपेक्षित है । 
जिन पुरुषरत्न अज्ञान आदि प्रतिबन्धक नदीं ह, उन महात्माओंको ^त्वमसि' 
आदि वाक्य एक-बार श्रवणसे ही स्वा्थका बोधन कराता है । अतएव उनके ङ 
आब्च्यादि निरथक हय है । एक्‌ वार उत्यच हुदै ब्रह्मास्मप्रतिपत्ति जविद्याको निदत्त 
करती दी 2, अतः इसमे कोई क्रम नहीं है । यपि यह टीक दै, तथापि पेसी 
भतिपत्ति तो किसीको होती नहीं दै, क्योकि घात्मा्मे दुःखित्व आदिक प्रतीति प्रन है, 
अतः कोई भी आमामे दुःखाभावकी प्रतीति नहीं कर सकता; नही, एेसा नहीं ह, 
क्योकि जसे देहाभिमान मिथ्या है वैसे ही दुःखाभिमान भी मिथ्या दै मौर इसका 
भर्यक्ष है- ¬ देहके दादसे “अह दग्धः यह प्रतीति होती है, पर नैनं छिन्दन्ति 
शखाणि नैनं दहति पावकः, इत्यादि श्रीमगवद्वाक्यसे आत्मा वाह आदि नहीं हो 
सकते, किन्तु देहके दाहका आत्मा आरोप कर “अहं दग्धः" यह मिथ्या प्रतीति 
होती हे । फलिता यह है कि जिस पुरुषको "तत्वमसि! आदि वाक्यसे नह्मात्मा- 
नुभव शीघ्र न हो, उसके रिगु आदति आवर्यक है जर जिसको तव्‌ ओर त्वम्‌! 
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आआन्तांशानां निवर्त्यानां बाहुल्येन पदार्थयोः । 
क्रमेण तनिच्रन््यर्थमाव्रत्तिस्तत्र युज्यते ॥ २०२ ॥ 
पदार्थयोः शोधितयोरेकतां नेत्रद चः । 
सकृदेवाऽवगमयेत्तत्राऽऽबत्तिर्निरर्थिका ॥ ३०३ ॥ 





पदार्थोका यथार्थ ज्ञान है, उसको उक्त वाक्यसे उक्त अर्थका बोध हो जाता दै, 
इसरिए एसे पुरुषके किए आबृत्ति निरथेक है । सारा यह है-- तत्‌ ओर स्वम्‌ 
पदाथेके रोधनके ङ्एि अभ्यासकी आवहकता है, जिसको तत््वपदा्थैका परिदयुद्ध 
ज्ञान हे, उसके ङ्ए यास तथा युक्तिके अभ्यासकी आवदयकता नहीं है ॥२०१॥ 


रान्तांशानाम्‌ः इत्यादि । यद्यपि आतमा निरं दै, तथापि कवत, 
भोक्तृत्व आदि जनेक कलित धर्म आत्मा आन्तिसे प्रतीत होते ै, इसङ्िए एक-एक 
घमेके निरासके र्ण एक-एक अवधान आवश्यक है अर्थात्‌ क्रमसे-एकावधानसे- 
एक धर्मका निराकरण किया, द्वितीयावधानसे द्वितीय घर्मका निराकरण किया, 
इस प्रकार जितने कल्पित धमं तत््वंपदाथेमे प्रतीत होते है, उन सबके निराक- 
रणके किए उतने अभ्यास तो आवश्यक , सव ॒धर्मोका निराकरण करने- 
पर शुद्धात्मा ज्ञात होता है ॥ ३०२ ॥ 

पदाथञुद्धिके जनन्तर बह्मल्मेक्यवोष एक-बारके श्रवणसे होता है, इसमे 
दष्टन्त कहते दै "पदार्थयोः* इत्यादिसे । 


तत्‌ मौर त्वम्‌ पदाथके परिदोधनके बाद सङ्‌ प्रयुक्त “तत्त्वमसि आदि 
वाक्य जीवनक्षकी पएकताका बोध कराते दै, अतः इस कार्यके किए आबरत्ति 
निरथेक ( निष्मयोजन ) दै । एकताके गहणे ष्टान्त देते दै--*नेजवत्‌" । जेसे 
इुश्चत्य आदि गुण ॒द्रव्यातिरिक्त दै । इसके ङिए॒ उपपत्तिकी आवदयकता दै, 
कथाकि सांख्यादि यासरकार शुङ्ादि गुणविशिष्टको ही दन्य मानते चै, 
अतिरिक्तको नदीं ओर नेयायिक गुणोको ्व्यसे अतिरिक्त मानते दै । इसके छ्िण 
स्वस्वमतानुसारी युक्तिकी अपेक्षा होती है । जभेदके साधनके छि युक्तिकी 
` अपेक्षा होनेपर भी शुद्धो धटः" इत्यादि शङ्क ओर षरके अमेदकी भरतीति 
नेत्से दी दहो जाती दहै । पिर एकताके प्रत्यक्षके ष््एि युक्ति मादिकी अपेक्षा 
नहीं दै, वैसे ही जीवनदह्मामेदके प्रमाण जादि द्वारा ज्ञात होनेपर "तत्वमसि? 





श्रामाण्यपर्र्षा । भाषायवादसदहितं २७१ 
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रत्नतच्वपरीक्षायामपि खल्माथरक्षणे । 

नेत्रस्य प्रसरायेव स्यादाश्रत्तिने इष्टये ॥ ३०४ ॥ 

प्रसृते त॒ क्षणेनैव चश्षुस्तच््वं प्रपश्यति । 

एवं जीवस्य चाक्येन मीयते बह्मता क्षणात्‌ ॥ ३०५ ॥। 
नित्यापरोक््य जीवस्य तदेव ब्रह्मतां वचः । 

अञुभावयते तत्र नाऽऽदरत्तिरलुभुयते ।॥। २०६ ॥। 





अ~ 


आदि वाक्यसे तर्क्षण दही उनके अभेदकी प्रतीति हो जाती है । एतदथ 
जाघ्रत्तिकी आवदयकता नहीं है ॥ ३०३ ॥ 

यपर यह र्का होती षै कि नेत्र भी सन्निद्रष्ट रलादि वस्तुक 
परीक्षणके किए ददीनाबरचतिकी अपेक्षा रखता है । सछृद्शेनमात्रसे दुष्ट 
रलका परिज्ञान नदीं होता, किन्त इसके र्एि जौदरी रोग भी बार-बार रलको 
देखते 8, इसक्ए प्रृते "नेत्रवत्‌” यह दृष्टान्त असंगत है, इसके उत्तरके 
ए कहते है--^रत्नत्च ०' इत्यादिसे । | 

रलतन्लकी परीक्षामे भी सुक्ष्म सदसद्‌विशोषपर्यन्त दृष्टिके पर्चनेके 
छिए आदृत्ति अपेक्षित दोती है अर्थात्‌ दहेयोपादेयतासूचक मणिगत स्ष्म- 
विरोषके साथ प्रथम बार इष्टिका सम्बन्ष नहीं होता । स्थूरुका हण तो 
साधारण दष्टिसे भी हो जातादै। किन्तु सूष्ष्मविदोष तो मनोवधानपू्वैक 
अनेक बार देखनेसे ही इन्द्रियसम्बद्ध होता है । इन्दरियसम्बद्ध॒होनेपर अवगत 
हो जाता है । मवगतके किष पुनः पुनः ददचौनकी अपक्ष नदीं दती, इसङिण 
“नेत्रवत्‌ यह इ्टान्त प्रकृते पूणैतया कागू है ॥ ३०४ ॥ 

इसी विषयको अतिस्पष्ट॒ करनेके छि कहते ह्रसते इत्यदिसे । 

टष्टान्तसिद्ध अथैको दा्छीन्तिकम कते दँ --रललगत विह्लेष धर्मं तक 
चक्का प्रसर ८ गमन >) दोनेपर क्षणमात्र्मे चश्च रत्नतच्वका अर्हण कर केता 
हे । एतदथ पुनः पुनः द्च॑नादृचिकी जरूरत नदीं है । इसी तरह तत्‌ ओर त्व्‌ 
पदा्की शद्धिके बाद सङ्घत्‌ श्रुत “तत्त्वमसि! आदि वाक्य द्वारा क्षणभरमं 
ही जीवमे बरहमस्वरूपताका ससुद्ोध दो जाता है। अतः प्रत्ययादृपि 
उपिक्षित नहीं होती ॥ ३०५ ॥ | . 

 भनित्यापरोश्षयम्‌" इत्यादि । ` च्चु जेसे सन्निक्ष्टका बोधक होता हे, चवैसे 
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व्याधम्मन्यो राजपुत्रो राजतामाप्वास्यतः। 
स्वस्याऽनुभवितं नेव वाक्याद्ृ्तिमपेश्षते ॥ ३०७ ॥ 





ही वाक्य प्रमाणान्तरानपेक्ष होकर भस्मा जह्यत्वका बोधन फरता है । यद्यपि यह 
ठीक ही है, तथापि अपरोक्षानुभवके छट आदृत्तिकी अपेक्षा आवद्यक ही दै, 
क्योकि ग्युत्न्न पुरुषको शब्दका श्रवण होनेपर मी परोक्ष ज्ञानी होता दै, 
अतः अपरोक्षानुभवके किए ्रत्ययादृ्तिखप ध्यानकी आवदयकता है । यद्धिषयक 
निरन्तर ध्यान किया जाता है, तद्विषयक साक्षा्तार होता है, यह सवौनुभव- 
सिद्ध हे, अतः जीवम ब्रह्मत्वकी अपरोक्षताके रिष प्रत्ययावृत्तिकी सर्वथा अपेक्षा है, 
मह मी टीक नहीं है, क्योंकि अपरोक्षवस्तुविषयक निश्वयके विना अपरोक्ष नदीं 
होता, यह पहले कह चुके हँ । 'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ बह्म इस शरुतिके अनुसार 
नह्य साक्षात्‌ घपरोक्षानुभवस्वखूप है, अतः तद्विषयक वाक्यजन्य ज्ञान स्वतः 
अपरोक्ष-स्वखूप होता है । इसके किए प्रव्ययाव्र्तिकी कोई आवर्यकता 
नहीं है ॥ २०६ ॥ 


उक्ताथका ही उदाहरणपूर्वैक उपपादन करते दै-'व्याधम्मन्यो" इत्यादिसे । 

प्ररु शन्रुसे परामूत होकर कोई राजा वनम चरखा गया । छिद्रेष्नथां 
बहुरीमवन्तिः इस न्यायसे कोई व्याध छोटे राजयुत्रको चुराकर अपने घर 
के गया । व्याक रिद्ुओंँके साथ रहनेसे तथा खान, पान आदि आचरर्णोसे 
वह राजपुत्र ` अपनेको व्याध मानने ओर कहने ख्गा । पूर्पुण्यवद्य कोई 
महात्मा उस राजपुत्रको देखकर सोचने खगा कि यह व्याधाचारी बालक 
व्याध नहीं हो सकता, क्योकि इसकी आक्रति व्याधाङृति्योसे विरुक्षण दै 
ओर इसके दस्त, मस्तक आदिकी रेखाओंसे स्पष्ट प्रतीत होताहै किंहो न हो यदं 
राजपुत्र है । पुरातन दुरदृष्टव्य यह व्याघोकि हस्तगत हुभा है ओौर अज्ञानवश 
अपनेको व्याध समज्जता दै। इसमे राजपुत्रोके संस्कार है, किन्तु व्याध- 
संस्कारोसि वे अभिमूत हो गये द, पर समश्ञानेसे अभिभूत राजपुत्रसंस्कार सयुदूबुद्ध 
होकर व्याधसंस्कारको समूर नष्ट कर दैगे ओौर यह बारुक फिर 
अपनेको राजपुत्र मानकर, व्याधके भाचरणोका त्यागकर स्वकुरुपरम्परागत 
सदाचारोका पारनं करेगा, ओर अपनेको राजा समश्च कर अपना उद्धार कर 
सकेगा । यह सोच-समज्ञकर उक्त महापुरुषने फटा कि वचा, तुम कौन 
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नचु विज्ञाय कर्बीति प्रज्ञामित्युशासनात्‌ । 

ऊर्वं चाऽऽवृत्तिरिति चेत्तत्सत्यं नहि संशयः ॥ ३१० ॥ 
नैतावताऽवकारशोऽस्ति त्वन्मतस्याऽ्र कथन । 
नैवाऽखभूतिसिद्धयर्थमिदं श्रौ तादुश्ासनम्‌ ॥ २११ ॥ 





वाक्याथबोधके बाद श्चतिसे दी भत्ययादृत्तिका विधान प्राप्त होता है, रेसी 
राङ्क करते दै-- "नयु विज्ञाय” इत्यादिसे । 


पूरवपक्षीका यह अभिप्राय है कि सङ्कत्‌ नान्ञान खुक्तिका कारण नहीं हैः 
किन्तु ॒प्रत्ययावृचिखूप ध्यान सुक्तिके छ्एि श्रतिम विहित दैः, क्योकि 
'आत्मा वा अरे द्रष्टम्यः ओतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः” इस श्तिर्मे उपासना- 
परपयाय निदिष्यासनका विधान है । तथा विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीति" इस श्चुतिसे वेदान्त 
वाक्य द्वारा ज्यका ज्ञान होनेपर प्रज्ञा--उपासना-- करनी चाहिए, यह्‌ प्रतीत होता 
है। "अनुविद्य विजानाति, इस वेदान्तवाक्यमँ “बह्म अनुविद्य (बरह्मको जानकर) बद्यवेद्‌- 
नोच्चर "विजानाति, से उपासनाका विधान है । उक्त शब्दका उपासना मी अथ हे। 
ॐ इत्येवासानं ध्यायथ, निचाय्य तं मरद्युखखाव्‌ प्रसुच्यते' द्दनाथैक चाय 
धाठुसे निचाय्यश्चब्द बना है। “आत्मनं लोकसुपासीतः इससे ज्ञान उपा- 
सनाशब्दवाच्य है, यह निश्चय होता है। “निदिष्यासितव्यः' इसके साथ 
उक्तं वाक्योँका एक अयथ होनेके छि पूर्वोक्त वाक्योसे घ्यानका ही विधान है । 
यद्यपि वेदनादि ज्ञानसामान्यवाची शब्द. द, ध्यानद्य ज्ञानविरोषके वाची नहीं 
अनुक्तं ओर आकांक्षित स्वीकारके किए सर्बश्लाखापत्ययन्याय परसिद्ध है, 
इसका अभिप्राय यह है कि सम्पूण राखाओंमे पती अर्भका मदण करना चाहिये। 
एक शासामात्रमे उक्त अथका नहीं । शचाखान्तरमे श्म्रायथ, उपासीत' इत्यादि ध्यानपर- 
पयोय .पदं स्पष्ट ही उपासनाके विधायक ई, इसर्ए “विज्ञाय भरज्ञाम्‌ इत्यादिन 
मज्ञा विज्ञानादिका अथ ज्ञानविरोष ध्यान ही मानना उचित है । अनुविध ओौर विज्ञाय 
इनं वाक्योसे विज्ञानका अनुव्राद कर ॒पभन्ञादिशब्दसे घ्यानका विधान विवक्षित 
है । ज्ञानके बिना ध्यान नहीं हो सकता इसङ्ए ध्यानोपकारक ज्ञानका अनुवाद 
सावश्यक द । यदि सामान्यवाचक शब्द ॒विरोषपरक मानते दै, तो भरज्ञादि- 
ब्द ष्यानरूप ज्ञानविरोषपरक्‌ दी हैँ । शभ्रवणरूम ज्ञानविदोषपरक क्यों नदीं 
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विज्ञायेत्ययुभूतिं तां वाक्यजन्याखुपेत्य तु । 
विदधाति तदैका््य बदिथित्तनिचृत्तये । ३१२ \\ 

मानते इसमे क्या विनिगमक है £ इसमे विनिगमक यह दै कि जञेसे ^विज्ञाय' 
ओर (अनुवि्य' ये अनुवादक है चसे दी “श्रोतव्यः यह वाक्य मी अनुवादक 
है विधायकं नहीं है, क्योकि वेदाथन्ञानके किए वणे स्वतः पत्ति होती दे, 
अतः प्राप्त होनेसे तदंशमे अपूर्व विधि नहीं हो सक्ती जौर स्वतः पुस्तक 
निरीक्षण आदिकी व्यादृ्तिके क्एि नियमविधि मी नहीं हे, क्योकि 
्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस श्तिसे हय स्वतोनिरीक्षण आदिक व्याइृत्ति सिद्ध है ओर 
'गुरुमेवाभिगच्छेत्‌" इत्यादि वाद्यसे मी उसकी व्याव्रतति सिद्ध है, अतः ध्याने दी 
विधि है । अतएव व्यास भगवानने अपवर्गोपयोगी ज्ञानके विधानकी इच्छासे 
५आदृत्तिरसङ्ृदुपदेात्‌ इस सूत्रसे ध्यानका दही विधान क्रिया है। इसीसे 
भाष्यकारने 'सक्कसखत्ययं कुर्याच्छब्दार्थस्य कृतत्वात्‌ परयाजादिवत्‌ः यद पूवेपक्ष कर 
“सिद्धन्तुपासनाशब्दात्‌" इत्यादि असक्कत्‌ आदत्त ज्ञान मोक्षसाघन ह यद निणय 
किया है, इत्यादि पूर्वपक्षका संक्षेप हे । 

उत्तर-°विज्ञाय परज्ञा कुर्वीति" इस वाक्यसे प्रत्ययाव्रचिरूप ध्यानका विधान 
षै यह नह्य्ञानोचर हय है । यह मी टीक है, इसमे संशय नदीं, क्योकि विज्ञाय 
इस पदके स्वरससे नक्षज्ञानोत्तर कारु दी ध्यानम प्रतीत होता है तो भी 
आपके मतका को यां जवसर नहीं है । कारण बद्यानुभूतिकी सिदधिके चण 
श्रौत-विधान नहीं है तो फिर किंस प्रयोजनके किए उक्त विधान है ॥३११॥ 

सो कहते दै “विज्ञायेत्यजुभूतिम्‌” तत्त्वमस्यादि वाक्यसे जन्य मोक्लोपयोगी 
आसमज्ञान होनेपर मी प्रारज्य कर्मके वश शरीरेन्द्ियादि रहते दी दैः कदाचित्‌ पूवे- 
संस्कारवश्च फिर अनास्म बाद्यपदा्थविषयकर चित्तवृत्ति न दहो, इसरिए जीवन्मुक्ति 
दशाम परज्ञादिशब्दसे ध्यानका विधान है । जीवन्युक्तिके ओौर परमसुक्तिके भेदसे 
मुक्ति दो प्रकारकी है । परममुक्ि उन महापुरुषोको सकृत्‌ जायमान तच्वमस्यादि- 
वाक्याथके ज्ञानसे होती दै, जो प्रारब्ध कर्म सम्पूण मोग चुके दैः (तस्य तावदेव चिरं 
यावन्न विमोश्चये' इत्यादि वाक्यसे तावरपदके स्वारस्यसे प्रारढ्धकमीधीन शरीरपातके 
अतिरिक्त को$ ध्यानादि साधनान्तरकी अपेश्ा नदीं । '“जरह्म वेद्‌ जैव भवतिः 
इत्यादि वाक्यसे यही अथं सिद्ध होता है । अतः उनके छिए आडृत्तिका विधान 
नहीं, किन्तु जो जीवन्मुक्त दँ उनको उक्ते वाक्यसे तत्वज्ञान तो अवद्य 
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विचक्षितोपयोगोऽत्र वाक्यशेषेण वर्णितः । 
नाऽनुध्यायाद्नहूज्छब्दान्‌ वाचो विग्कापनं हि तत्‌ ।॥ ३१३ ॥ 
नु युक्ते प्रवृत्तायाः श्रते््टाथवर्णनम्‌ । 

अयुक्तमिति चेन्मेवं जीवन्युक्तर्थमीरणात्‌ ॥ ३१४ ॥ 


हआ पर अमी निःरोष कर्मोका उपभोग नहीं हुआ । अतः प्राचीन क्मादिवय 
चित्तविक्षेप होनेपर पुनः अनातमपदा्थविषयक चित्तवृत्ति दो जायगी, इस 
रङ्कासे उन रोगोके ङिएि मज्ञादि राब्दोदित घ्यानका विधान है ॥३१२॥ 

इसमे क्या विनिगमक है कि युक्तिके कए ध्यानका विधान नदीं बाद्य- 
विषयक चित्तततिके निरोधके छि दी उक्त विधान दै, इस शङ्काकी निद्रिके किप 
उक्ताथमे ्रौतार्थवादवाक्य विनिगमकं दै, देसा कहते दै- "विवक्षितोप०'इत्यादिसे। 

यदि अन्तञ्चख चित्तवृत्ति न होगी तो बाद्यशाब्दादिविषयक ध्यान 
भी समय-समयपर हो जायगा । इससे इन्वियग्छानि--इन्दियादि-दुःख-- 
भी होगा, अतः इन्दिादि-दुःखनिषचिके छ्एि ध्यानकी विधि है ॥ 
उदाहृत वाक्यरोषसे यह स्पष्ट प्रतीत होता कि बाद्यविषयकं चित्तब्रचिका 
फ़रुदहे दुःख, उसकी निडृ्तिके किए सदा अन्तद्चख चित रदे, इसि 
उक्त विधि है। दुःखनिवृत्ति छौकिक फर है, क्योकि पयु आदि मी दुःखनिचृ्ि- 
की चेष्ठा करते हँ इसकिए कि दुःख होनेपर खख न होगा । कारण सुख ओौर 
दुःख छाया जौर आतपी तरह विरुद्ध है दोनोंका एकत्र सहावस्थान नहीं 
दोता । यदि दुःख न होगा तो सख अवदय होगा । अतः दु:ःखनिवरत्ति युखविरोष 
दे। दुःखनिदत्ति स्वय पुरुथाथै नहीं है, किन्तु खुखके छप दुःखनिच्रच्ति एष्य 
है । अतएव निःरोष दुःखनिब्स्युपरुश्चित ुखात्मस्वरूप मोक्ष माना जाता है । 
अन्यथा नेयायिकोक्त अदोष दुःखकी निदृतति ही मोक्ष है । यह मी पुरुषार्थो 
सक्ता हे, तो इसका निराकरण असंगत हो जायगा । इसरिए्‌ सुर्य पुरुषाथे 
खखमाधि दी है दुःखनिव्रत्ि तदुपसञन दै । यही सिद्धान्त युक्तियुक्त है । इस 
भकार स॒रूय पुरुषाथपरक शति दो सकती है । तो गौण पुरुषा्परक उक्त 
शतिको व्यवस्था ठीक नहीं है ॥ २१३ ॥ 

यही शङ्का करते दै-- “नयु युक्ते प्रवृत्तायाः” इत्यादिसे । 

सक्ति पञ्यु आदिसाधारण दृष्ट फर नहीं हे, किन्तु वेदरैकगम्य होनेसे चाखीय 
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अबुद्धनह्यतन्वेऽस्मिन्‌ यद्ल्जन्म भविष्यति । 
तद. हिभुखे चिच स्यादेव ग्लानिरिद्दियेः ।॥ २१५ 
फर है, जिसने वेद॒ आदि शाख्लका अध्ययन नदीं किया है, पसा मनुष्य भी 
मुक्तिका स्वरूप नटीं जानता फिर पञ्यु मदिक्षी बात दी क्याहै £ अतः मोक्षके 
ख्िषु प्रदत्त श्चतिका दुःखामा वपरक वणन कंरना अनुचित है, क्योकि प्रकरणात 
सुक्तिका त्यागकर अप्राकरणिक दुःखाभावका अहण करना !उपस्थितं परित्यज्य' 
इस न्यायसे भिक्रूरु है । ठीक दहै, यदि चित्तैकामताका फल केवर दुःख 
निइत्ति दी कहते, तो आपका यह आक्षेप उचित होता, किन्तु ेसा नहीं 
कहते देँ । कहते यह दै कि चित्तस्थेथविधिके निरतिश्यानन्दका समुद्धोध 
ओर सखौकिंकं एन्द्रियकं दुःखका अमाव ये दोनों फर द । जीवन्युक्तके 
किए फरकी विधि है, परभयुक्तके लिए नहीं । जीवन्युक्तको प्रारब्ध कर्मक 
अनुसार शारीर आदिका अध्यास दहै, अतः तत्वज्ञान दहोनेपर मी चित्तकी 
एकामतके विना फिर उसमे विषयानुसन्धानपसक्िकी सम्भावना रहती 
है, इसलिए निरतिद्ययानन्वात्मस्वरूपबोधनके द्वारा खौकिक ेन्द्रियक दुःखके 
अभात्रके छिए चित्तस्थर्यम विधिका अङ्गीकार करते दै । चित्तस्थेय सम्पूर्णं पुर्योका 
फर दै । श्रौत जौर स्मार्तं कर्मोकि अनुष्ठानसे चित्तकी शुद्धि होती है । तत्त्त- 
ज्ञानकी उत्पचि प्रतिबन्धक दुरितका नाञ्च होनेपर तच्वक्ञान होता है, क्योकि 
श्ञानमुत्यचते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः यह वचन है । ज्ञान होनेपर मी 
यदि चित्तकी बहिर्मुख प्रवृत्ति होगी; तो फिर बाद्य विषर्योँके अनुसन्धानकी प्रसक्ति 
होगी ओौर उसके द्वारा सांसारिक डःख दहदोगा, अतः आनन्दस्वरूप आत्माके 
चिन्तनमे ददी सुमुश्चको सतत तैयार रहना चाहिए । अन्यथा रन्द्रियक दुःख 
होगा, अतः उसकी निघृ्तिके किए चिचचेकाम्रताकी विधि ह । आत्मामं तो वस्तुतः 
दुभ्खादि दहै ही नहीं । हा, परन्तु शरीरादिगत दुःखका अज्ञानवद् सालार्मे 
आरोप होता है । जेसे अज्ञ पुरुष दर्पणादिगत मालिन्यका सुखम आरोप कर 
मुखको मछिन समञ्चता है, वैसे दी संसारी जीव आरोपित रारीरादिगत दुःखको 
आत्ममगत डुःख समञ्षते है ।॥ २१४ ॥ 
तत्वज्ञान अर्थात्‌ आत्माका यथाथेज्ञान होनेपर जब आरोपित दुःख मी निवृ 
ही जाता ष्ट, तब फिर बदिश्चख पदृत्तिके होनेपर भी दःखकी यनुद््ति कैसे 
लने सकती £ इस शक्काकी निदृत्ति करते है-- “अबुद्ध ० इत्यादिसे। 
जीव यद्यपि ब्रह्मस्वरूप है, तथापि जद्यकी उत्पचि सादि विक्कृति नदीं ह्योती जौर 
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अथाऽसङ्घस्य न ग्खानिरिति चेदिदमेव रि । 

` प्रयालोचनमतरोक्तं शरत्याऽक्षग्कानिवारकम्‌ ॥ ३१६ ॥ 
बुद्धतश्छस्य यस्येतत्स्वतःसिद्ध न. तं प्रति । | 
विधत्तेऽन्य त्वनात्माभियुख प्रति विधीयते ॥ ३१७ ॥ 


जीवकी उत्पत्ति आदि विकृति देखते द, ` इसङिए यह मानना मावक्षयक है कि 

ब्रह्मासमबोध होनेपर ही उत्पत्ति आदि विकरति नहीं होती, अन्यथा उत्पत्ति आदि 
विरति होती हैँ । "नहि दृषटेऽनुपपन्न नाम" इस न्यायसे यदी कल्पना की जाती है 
ओौर मानी भी जाती दै। इसी तरह तत्वज्ञान होनेपर चित्तकी स्थिरताके बिना 
दुःखानुदृत्ति दुष्परिहर दै । इछोकका भाव यह है किं अज्ञका जेसे जन्म होतां हे, 
वैसे ही चित्तके बहिदुल--बाद्यविषय--होनेसे इन्दरियकी ग्टनि- -दुःख-सवद्य 
होगी, इसखिए चित्तस्थेयकी विधि है ॥ ३१५॥ ` 

अथाऽसङ्खस्य' दस्यादि । "असङ्गो चय पुरुषः इस श्रुतिसे यथपि पुरूष किसी 
मी पदाथका सम्बन्ध नहीं है, यह स्पष्ट परतीत होता है । फिर भी ज्ञानी त्तो शुद्धास- 
स्वरूपं ही अपनेको जानता है, इसर्ए चित्तस्थेर्यविधि सर्वथा व्यथ ही है, यदि 
यह र्का हो, तो यह दीक नहीं है, क्योकि “असञ्को ह्ययं पुरुषः" इसीका सतत 
स्मरण करनेके किए उक्त विधि है, अन्यथा दुःखकी अनुदृत्ति दुर्वार होगी, अतः 
इन्द्ियादिगत दुःखनिश्रत्तिके छ्एि आत्मा असङ्ग है, इसका सतत पर्यारोचन 
( विचार ) करना जीवन्सुक्तके ङिए आवकयक है । (समाहितो मूत्वाः इत्यादि 
अनुशासनसे आत्मबोधके रिषए जो पहले ही चित्त एका कर चुके दैः उन 
. पुरुषोकि किए तत्वज्ञानो्तर॒चित्तस्थेर्यका विधान अनावश्यक है ॥ २१६ ॥ 

विधिके बिना मी उनका चित्त स्वतः स्थिर दै ओर सिद्धका विधान दहो मी 
नहीं सकता, ईस राङ्काकी निद्धत्तिके रिण कहते हैँ -बुद्धितचत्वस्य' इत्यादि । 

हा, ठीक है, जो चित्त एकाम कर चुके द, उनके प्रति यह विषि 
नहीं है, किन्तु जो चित्तकी एकाम्रताके सम्पादनके निना ही तत्वन्ञानी हुए दै, 
उनके ङिए एकामताका विधान आवदयक दै, . अन्यथा चित्तके बहि्॑ख होनेसे 
फिर दुःखको अनुवृत्ति दो जायगी, इसकिए अधिकारीके भेदसे उक्त विधि अत्या- 
वृद्यक है । यह नियम नदीं है कि चित्तके एकाप्र होनेपर हयी तचखज्ञानकी उत्पचि 
होती है, मन्यथा नदी । यह मेरी निजी कपोरकृस्पना नहीं है, किन्तु सूत्रकारने 
मी. इसी प्रकारकी व्यवस्था की है ॥. २१७ ॥ 
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घत्रकारोऽत एवाऽऽह निदिघ्यास्नरूपिणि । 
पाण्डित्यबाल्यवाक्यस्थे मौनेऽस्मिन्‌ पाक्षिकं विधिम्‌ ।२३१८॥ 


उक्त अर्थम सूत्रकारकी सम्मति कहते दै--घत्रकारोऽत' इत्यादि । 

"तस्माद्‌ ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्वि बास्येन तिष्ठासेत्‌ वास्यं च पाण्डित्यं च 
निर्वि अथ मुनिरमौनं च मौनं च निर्विद्याथ बाष्मणः' यद चृहदारण्यकका वाक्य 
है, पाण्डित्यक्रा अर्थं प्रकृते श्रवण है, बाल्यका तात्ययै मनन्मे दै, मौनसे 
निदिष्यासन विवक्षित है । इसका अर्थं यह्‌ है-- जिस कारणसे पहकेके ब्राह्मण 
आलमाको जानकर संन्यासमरहण कर भिक्षाचरण करते ये, अतः इस 
समयक जाक्षणोको मी चाहिए कि वेद द्वारा आत्माका श्रवण कर बाश्येन- 
मननेन मननसे स्थित होनेकी इच्छा कर अथौव्‌ श्रवणोत्तर मनन करं । प्रृत- 
वाक्ये श्रवण--माठविषयक निश्चयामन्ञान--जौर मनन द्वारा असम्भावनाका 
निरास करके "अथ सनिः अर्थात्‌ निदिध्यासन करे, यह प्रतीत होता है । य्ोपर 
यह संशय होता है कि मौनम विधिदहै या नदीं 

ूर्वपक्ष--मौनमे. विधि नदीं दैः कारण कि जिस्म विधि-विभक्तिका 
श्रवण होता है वही विधेय होता दै, दूसरा नहीं । "बाल्येन तिष्ठासेत्‌ इस 
वाक्ये बाल्यसे -मननमे--विधिविभक्तिका श्रवण हैः, यतः वही विधेय 
है, मौन नहीं । विषिविभक्तिका मौनम श्रवण नर्द है, जसे ब्राह्मणर्मे 
विधिविभक्ति नदीं है, अतः बह विधेय नहीं हैः तैसे दी मौन मी विधेय नींद । 
मौन भी पाण्डित्यसमानाथक् दै, अतः "पाण्डित्यं निर्विद्य इस वाक्यसे पाण्डित्यक्रा 
विधान होनेसे मौन सिद्धदहीदै। अपि च अमौनं च मौनं च निर्वि अथ 
ब्राह्मणः" यहांपर पूर्भरात त्राक्षणमे जैसे विधि नहीं दै, किन्तु प्रशसावाद &ै, वैसे ही 
'अथ सुनि; यहापर मी मौनम बिधि नदी दै, किन्तु प्ररांसावाद दी है । 

सिद्धान्त--विच्यासहकारी मौनम बास्य जओौर पाण्डित्यके समान विधि 
ही हे । पाण्डित्य मौनसमानाथक नहीं हेः अतः पाण्डिव्यस्ते मौनकी पासि 
नहीं हो सकती, इसर्ष अपूयै होनेसे मौनकी निधि द्य हे । (मननात्‌ सुनिः' 
इस ज्युलरतिते ज्ञानातिशयवाची सुनिशन्द दे, जतः बास्य ओर पाण्डित्यकी 
अपेश्चासे तीसरे ज्ञानातिशयूप मौनका विधान है। जो यह हा गया है 
कि जिम विधिविमक्तिका श्रवण रहता है, वदी विधेय होता, सो टीक्‌ हेः 
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न विष्य बुद्धत् इति वेद्रासनाबरात्‌ । 
अबुद्ध इव संद्धिर्यन्विधि ध्याने तदाऽहति ॥ ३१९ ॥ 
अप्रमत्तो यदा योगी तदा माभृदयं विधिः। .. 
ज्योतिष्टोमो न विहितः स्वगस्थपुरुषं प्रति ॥ ३२० ॥ 
यहां भी विधिविभक्तिका सम्बन्ध करिया जा सकता ह, क्योकि 'युनिः स्यात्‌, एेसा 
फ़रनेसे विधिविभक्तिफा यहां मी श्रवण हो सकता है । भतः पूर्वोक्त निथमका 
म्यभिचार नहीं ै। यदि किए कि विद्वान्‌ होनेसे अतिश्चय तो स्वतः प्राप्त 
है, अतः मौनम विधि मानना निष्भयोजन है, तो यह भी ठीक नही हे, कारण कि 
विदान्‌ होनेपर अनेकजन्मप्राप्त मेदददेनकी प्रबरुतासे जिनको नीव ओर ब्रह्मका 
सभेदज्ञान नहीं होता, उनके छिए मौनविषि सावहयक दै । इससे निदिध्या- 
सनापरपय्यीय ध्यानका विधान अधिक्ारिविदोषकी अपेक्षासे पाक्षिक दै, नियत 
महीं है ॥ २१८ ॥ ि 
विद्वानके रए विधि नहीं हे, क्योकि वह स्वयं कृतञ्त्य ्ै, एसी शाष्ां 
करते है न विष्य" इत्यादिपे | 
विद्वान्‌ विध्य नहीं है। यदहापर विद्वान्‌ शब्दसे सवासनं विद्वान्‌ 
विवक्षित है अथवा निवासन £ प्रथम पक्षम वासनानिवृ्तिके छिए अन्ञकी 
तरह विदवानूके छि मी विधि आवश्यक है, इस अभिपायसे कहते दै-- 
सवास्न विद्वान्‌ षासनाके प्रमावसे अविद्वान्‌के सद्य छशानुभव करता हआ 
सर्वैथा विधियोग्य है । ध्यानके बिना वासनाकी निवृत्ति नहीं होती जौर 
वासनाकी निदृृत्तिके बिना ॒जकेद्की निवृत्ति नहीं होती; अतः छछेराकी निवृत्तिके 
र्एि विद्वान्‌ तथा अविद्वान्‌ सबके क्षि ध्यानकी विधि आावदयक है ॥ ३१९ ॥ 
निवसन विद्वान्‌ विधियोग्य नीं है, यह स्वीकार करते "अप्रमत्तो 
ह््यादिसे । 
वासना निश्ृत्तिके किए ध्यानकी विधि दै, किन्तु जिनकी वासना पूर्व- 
अन्मार्जित ध्यानादि उपायसे मिवृत्त हु है, उनके सिए ध्यानी विधि नदी है । फलके 
सिद्ध होनेपर साघनका विधान नहीं होता, इसमे दृष्टान्त दै--भपराप्तस्वगै पुरुषके 
छिए ज्योतिष्टोम यागा विधान है, स्वगीप्थ पुरुषके ङ्िए ज्योतिष्टोमका विधान 
नदीं है । उक्त यागका अधिकारी स्वस्थ पुरुष नहीं है “अप्रमत्त इस विरोषणसे 
योगी स्वयंबाद्यविषयपराद्सुखत्व सूचन करते दँ । इससे तदीयनिषदृतति 
बदिभुख न॑हीं द्ये सकती, जिससे निरोषोपाय ध्यानकी जवक्ष्यकता दहो ॥३२०॥ 
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वासनाभिः द्धिह्यतोऽस्य ध्यानवन्न कमसु । 

विधिः प्रसज्यते यस्मात्‌ कमं छश न वारयेत्‌ ॥ ३२२१ ॥ 
यदि सेवेत कर्माणि वडार्तोऽभिं च सेवते । 

तद बृद्धिरभिदादाचेत्‌ दशदद्धि कमतः ॥ २२२ ॥ 
ध्यान तु साबधानत्वमात्रत्वानहि दुःखच्रत्‌ । 
्रत्युताऽऽनन्दयुद्वोध्य पूर्वदुःख त॒ वारयेत्‌ । २२२ ॥ 


यदि निद्धानके छ्िए्‌ मी विधि मानते दै, तो ध्यानके समान अग्निहोत्रादि 
कर्म मी उनके छिए विहितष्टै यह भी स्वीकार करना पडेगा, पेसा माननेपर 
पुनः संसारितच्छी प्रसक्ति हो जायगी । ठीक है, यदि अन्निहोत्रादिका अधिकार दोगाः 
तो संसारित्वकी प्रसक्ति अनिवार्य है, किन्तु अग्निदोत्रादि कम॑ वासनावद्धंक हें । 
सुमुश्च॒ वासनाकी निदि चाहता है, इसङ्षए वद वासनावरद्धक अग्निहोत्रादि 
कर्मका अधिकारी नहीं है, यदी कहते दै-- वासनाभिः" इत्यादिसे । 

वासनाजंसि छश पाते हए योगीके किए ध्यानकी तरह कर्मे विधि 
नहीं ष, क्योकि कर्म छेका निवारक नदी दहो सकता, प्रुत वरद्धक हो 
सकता है ॥ २३२१ ॥ 

भ्यदि सेवेतः इत्यादि । पिपासाकुरु पुरुष यदि अग्निका सेवन करे, तो 
प्यास मधिकं बदेगी, इसङ्ए जेते उक्तः पुरूष, अग्निसेवन विपरीत फरम्रद दे, 
यह समद्चकर उसका त्याग करता दै, वैसे दी वासनानिङृततिकी कामना करनेवाला 
सुयुश्च॒ पुरुष भी वासनावद्धैक कर्मको विपरीत समञ्च कर उसका त्याग ही करता 
द, हण नहीं करता ॥ ३२२ ॥ 

कमानष्ठानमे जो दोष ष्टे, वे ध्यानम नदीं दै, यह स्पष्ट करते दँ - 
“भ्यानन्तुः इत्यादिसे । 

यहां ध्यान मानसी क्रिया विवक्षित नदी दै, किन्तु ब्रह्मविज्ञानं सावधानल- 
मात्र जअभितरेत है, यदह अभिम शोके स्पष्ट॒होगा । इसकिए ध्यानम दुःल- 
हेतुत्व्ी शद्धा अयुक्त है, किन्तु वह ब्रह्मानन्दा समुद्धोधन कर पूर्वं दुःखोको ` 
निवृत्त करता है । ध्यान विज्ञानम सावधानत्वमात्र हैः मानसी क्रिया नहीं है । 
इसकी उपपत्ति करते दै--यदि मानसीक्रिया ध्यानसे विवक्षित होती, तो | 
प्रज्ञाशब्दका उपादान न होता । "विज्ञाय मज्ञा कर्बीतिः इस श्रुति ध्यानक्ा उपादानं 
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विज्ञाने सावधानत्वमत्र ध्यान तु न क्रिया। 

इत्यर्थस्य विवक्षायै प्र्नाशब्दः प्रयुज्यते । ३२४ ॥ 
मेत्रेयी्राह्मणेऽप्येवं निदिष्यासनश्नन्दतः । 

उपक्रमोपसंहारे विज्ञानमिति वर्णितम्‌ ।। २३२५ ॥ 
निदिष्यासस्वेति गिरा यदुक्त ्रवणाय तच्‌ । 

ठेका्यं याज्ञवस्क्येन विहितं साधनं तु तत्‌ ॥ २२६ ॥ 


न कर परजञारब्दका उपादान यह स्फुट करता दै कि प्रकृतर्मे मानसी-क्रियात्मक 
ध्यान विवक्षित नहीं है, किन्तु ज्ञाने सावधानत्व ही अमिप्रत देः 
अन्यथा स्पषटमतिपच्चिके छ्एि "विज्ञाय ध्यानं कुर्वीत, एेसा पाठ होता । इसी तरह 
+नुविच विजाति, इस श्वतिमे मी “अनुविध ध्यानं कुर्वीति टेसा पार होता? 
किन्त पसा पाठ नदी है । इससे स्पष्ट ज्ञात होता दै कि विज्ञानम सावधान ही 
प्रजञायब्दारथं है, उक्तघ्वरूय ध्यान नहीं ॥ ३२४ ॥ | . 

'्रोतव्यो मन्तम्यो निदिध्यासितव्यः इस भैत्रेयीव्राद्यणमे मानसी क्रियात्मक 
निदिष्यासनके विधानके समान य्ह मी प्रज्ञाशब्दसे उक्त ध्यानकी ही विपि अभि- 
प्रेत है, इसका निराकरण करते हँ -भेत्रेयी ° हइत्यादिसे । . 

याज्ञवछ्य महर्षिने मेत्रेयीको मोक्षसाधन आलदरनका उपदेश दिया 
कि "मासा व्र्न्यः अर्थात्‌ आत्मदश्चन दी भोक्षसाषन दै । आतमदशीन कैसे 
होगा £ इसका उपाय बतकाया--श्रोतव्यो मन्तव्यः अथौत्‌ श्रवण ओौर 
मनन । ब्रह्मज्ञ आचार्यसे वेद द्वारा आत्ाका प्रथम श्रवण करना चाहिए । 
तदनन्तर श्त अथर्मे संशय, असम्भावना आदिकी निवरृचिके र्एि मनन करना 
चाहिए । तकैसे श्रत अथे उक्त म्रतिबन्धकका निरास करना मनन दै । ओर 
निदिध्यासन है--प्रत्ययान्तराग्यवहित निरन्तर निश्चयात्मकं आत्मभावना । 
इस प्रकार ब्रषविषयक श्रवण, मनन ओौर निदिध्यासन करनेसे ब्रक्षका दन होता 
है । यथपि निदिष्यासनते ध्यानका मी बोध हो सक्ता दै, इससे श्रवणमननपूर्वैक 
्रह्ष्यानसे आतदरैन होता दै, यह भी उक्त श्रतिका अथ हो सकता दै, तथापि 
महिं श्रीयाज्चव्क्यजीने आगे ष्दशेनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेन" इस वाक्यसे 
निदिध्यासन वि्ञानस्वस्प ही भ्रकृतमे विवक्षित दै, ध्यान नही, यह घस्पष् 
करे दिया हे । ओर उपसंहारके अनुरोध उपक्रममे निदिध्या ५ 

सनका विज्ञान 
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न~~ ~~~ व्यथय 


अर्थांऽवमोधकत्वेन दुष्टकारणवजनात्‌ । 

अबाधा प्रमाणत्वं वस्तुन्यक्षादिवच्छुते : ॥ ३४६ ॥ 
अन्यत्रेवाऽत्र वाक्याथ नेव संस॒ष्टलक्षणः 
संसगेक्षणो वा स्यात्कित्वखण्डार्थटक्षणः ॥ ३४७ ॥ 
ब्रह्मणो नाऽऽत्मतारूपमन्रह्मत्वं तथाऽऽत्मनः । 
अज्ञानजं हयं द्वाभ्यां पदाभ्यां विनिवार्यते ॥ ३४८ ॥ 





“अथाव °! इत्यादि । अबोधकलत्व, सांशयिकत्व ओर्‌ विपर्ययहेतुतये ही सपामाण्यके 
भयोजक दोष हैँ । राक्तिमदोपायका निरूपण करनेसे अबोधकत्वरक्षण अपामा- 
ण्यक शङ्काका निराकरण हुआ । दोषके निराकरणसे संराय ओर विपय्ययका 
निरास हमा । इस तरह अप्रामाण्यके कारणका निराकरण करनेसे वेदान्तमँ प्रामाण्य 
खस्थिर रहा । जेसे घटादि वस्तु चश्चुरादि प्रमाणैः वसे हयी ब्रह्मम 'सत्य- 
ज्तानादि' शब्द प्रमाण दँ, ओर प्रमाणान्तरबाधकी तो शङ्का मी नहीं कर सकते दैः 
क्योकि वाक्याथ अपूर्वं होता है, अतः वह प्रमाणान्तरका विषय नहीं हो सकता । 
संसग या संसगान्वित पदाथका दी सर्वत्र शब्दसे बोघ होता है । अखण्डाथवोध 
“तत्त्वमसि आदि वाक्यसे मानना असङ्गत है, क्योकि उक्त बोध वाक्य द्वारा 
होता है, यह रोके कहीं मी इषिगोचर नहीं ह ॥ २४६ ॥ 

(अन्यत्रेवाञत्रः इत्यादि । “गामानय इत्यादि वाक्यसे जसे संखष्टाथविषयक 
: दाब्दबोष होता है, वैसे "तत्वमसि आदि वाक्यसे नहीं होता । मतान्तरमे संसग- 
विषयक शाब्दबोध जेसा उक्त वाक्यसे होता है, वैसा यहां मी अमीष्ट नहीं है, 
किन्तु जखण्डाथविषयक शाब्दबोध दी (तत्त्वमसि आदि वाक्यसे माना जाता है । 
` यदी वाक्याथेबोघ अवियाका निवतेक होनेसे मोक्षका साधन है, ज्ञानान्तर नदीं । 
यदि अखण्ड अथंका उक्त वाक्यसे बोध मानतेदहो, तो एक दी पदसे उक्त 
अथेका बोघ हो जाता, फिर पदान्तरका उपादान व्यथ है ॥ ३४७ ॥ 

अथेके बोधनके किए शब्दका प्रयोग होता दै, अदृष्टके छि नही, इस 
दाङ्काकी व्याब्ृचतिके रिष कहते है-- ब्रह्मणो इत्यादि । 

यद्यपि शाब्वद्धयसे एक अथेका ही बोध होता दहै, दो स्थका नहीं, तथापि 
द्योनों शव्दोका प्रयोजन हे, अतः निष्रयोजनत्वपरयक्त वय्यं नहीं है । (ततः पद 
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नेहान्यत्राऽऽत्मनो बह्म न चाऽऽत्मा बह्मणोऽन्यतः । 
तादात्म्यमनयोस्तस्मान्ीरोत्पक्विलक्षणम्‌ ॥ २४९ ॥ 
नीरुत्वसुत्परत्वं च ्न्योन्यन्यभिचारिणी । 
आत्मब्रह्मत्वयोनांऽस्ति व्यभिचारो मनागपि ॥ ३५० ॥ 
अब्रह्मानात्मते यद्वदत्राज्ञाननिचन्धने । 
आत्मतात्रह्मते नेवं करिपते किन्त॒ ते स्वतः ॥ ३५१ ॥ 








आत्मा अन्ञानसे आरोपित अब्रह्मत्वकी निवृ्तिके छिए दै ओर त्वम्‌" पद ब्रह्मे 
सनज्ञानसे आरोपित अनात्मत्वकी व्यादृचिके िए है, इस प्रकार (तत्‌ः ओौर स्त्वम्‌" 
ये दोनो पद्‌ साथक दै, अर्थात्‌ “आत्मैव ब्रह्म ब्रह्यैवात्मा" यह निश्चय उक्तं पवद्धयकर 
विना नहीं ह्यो सकता, इसछिए दोनों पर्दोका उपादान आवदयक & ॥ २५८ ॥ 
` नेहान्यत्राऽऽत्मनोः इत्यादि । आत्मासे अतिरिक्त ब्रह्म नहीं है ओौर ब्रह्मते 

अतिरिक्त आत्मा नहीं है । आता ओौर ब्रह्मका तादास्य है, अतएव नीलोत्परूपे 
यद विरक्षण है । अभिम शछोकसे वैछक्षण्यको ही स्पष्ट करते हैँ ॥ ३४९ ॥ 

'नीरत्व °” इत्यादि । नीरोत्पर्म्‌ यदहांपर नीर ओौर उत्परुका जसां 
तादास्मय है, वैसा तादात्म्य आत्मा जौर ब्रह्मका नदीं है, किन्तु उनसे विलक्षण & । 
भरक्ृत्मे नीरुत्वसे नीख्गुण विवक्षित दै, नीर्गुणका उत्पर्मे तादात्म्यसम्बन्वसे 
बोध उक्त वाक्यसे होता है, यह वेदान्ती तथा मीमांसकका मत है । नीरू उत्पर्का 
ग्यभिचारी है अर्थात्‌ उत्परुते अतिरिक्त वस्त्र आदि भी नीरू होता है एवं उत्यरु 
मी नीक्का व्यभिचारी. है, क्योकि सव कमर नीरे नहीं होते; रक्त, वेत आदि 
भी कमर्‌ होते हँ । प्रकृत आत्मत्व ओर त्रह्मत्व ये दोनों व्यभिचारी नदीं है, 
क्योकि आत्मासे अतिरिक्त ब्रह्मत्व नहीं रहता है जौर बद्यतसे अन्ये भालमत्व नहीं 
रहता है । अतः इन दोनोँका ताबास्य नीरोत्परुके तादात्म्यसे भिन्न है । 
अतएव नीरोत्परुकी तरह मेदामेद नदीं है, किन्तु मेदासदिष्णु अभेद आत्मा मौर 
हका है ॥ ३५० ॥ 

ब्रह्मे अनात्मत्र ओर आत्मा भव्रद्मत्वफो जसे अवि्याकल्ित मानते है तैसे 
ही सलाम नकषत्व मौर त्रदय्मे अआस्मत्वको अवि्याकच्यित हयी क्यों नहीं मानते 
दस राङ्काको निश्ततिके किए कहते दह---अनक्षानात्मते' इत्यादि । 


चहदारण्यकवातिंकसारं [ १ अध्याय 
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न चाऽत्र नामरोः सम्बन्धे षष्ठी प्रामोत्यमेदतः । 
नरस्य वस्मित्यर्थमेदे षष्ठी प्रयुज्यते ॥ ३५२ ॥ 

जअनालमल् तथा अब्रह्मल आत्मपरतियोगिक मेद ओौर ब्रह्मप्रतियोगिक भेद- 
स्वप हे, मेद अविचाकल्ित है, पारमार्थिक नहीं है, कारण किं मेद मानने 
अन्योन्याश्रय दोष है। देखिये- मेद अभिन्ने रहता हे अथवा भिन्न्मे £ प्रथम 
पक्षम व्याघात है । द्वितीय पश्चमे मेदवानम मेद रहता है, एेसा कहनेपर दोनों 
मेद यदि एक ही दै, तो आत्माश्रय दोष होता ह | जवतक प्रथम मेद नहीं रहेगा 
तवतक सेदवान्‌ नहीं होगा ओर जबतक भेदवान्‌ न होगा तवतक भेद नहीं 
रह सकता, कारण कि मेदवाने आप मेद मानते हैँ । अतः स्वस्थितिं स्वापेश्षा 
होनेसे आस्माश्रय दोष दुष्परिहरदहै। यदि इस दोषका वारण करनेके छर्‌ ` 
दो मेद माने, तो दूसरे मेदको लेकर फिर प्रश्न होताहै कि द्वितीयमेद भिन्नमं' 
रहता है या भिन्ने । द्वितीय पक्षमे पू्वैवत्‌ व्याघातहै । यदिमेद है, तो अभिन्न 
कहां £ यदि अभिन्न है, तो सेद कै रहेगा £ प्रथम पक्षम द्वितीय भेदको लेकर 
फिर प्रदहोतादहै कि द्वितीय मेद भिन्ने रहतादहे या अभिनमे £ आद्य पक्षम 
यदि दो मेद मानकर यह कं कि प्रथम सेद ठेकर मेदवानमे द्वितीय मेद 
ओर द्वितीय मेदसे मेदवान्‌ मानकर मरथम मेद रहता दहै, तो अन्योन्याश्रय 
होगा । द्वितीय मेदसे भेदवान्‌ होनेपर प्रथम मेद रहेगा ओौर प्रथम मेदसे मेदवान्‌ 
होनेपर द्वितीय मेद्‌ रहेगा, ेसा माननेपर अन्योन्याश्रय दोष होताहै। यदि 
अन्योन्याश्रय दोषके परिहारके ठिएि तीसरा मेद मनै, तो फिर वतीय भेदको 
लेकर भिन्ने अभिन्ने वा' यड प्रच होगा । जभिच्र पक्षे तो व्याघात दही रहेगा । 
भिन्न पक्षस चक्रक जौर अनवस्था चकती रदेगी ओर उत्तरोत्तर मेदसे पूर्धै-पूरय 
मेद व्यथ होते जा्येगे, कारण किं भिन्न इत्याकारक प्रतीति एक मेदसे भी उपपन्न 
हो सकती है, इस परिस्थिति अनेक मेदकी कल्पना निष्प्रामाणिक है । मेद्र 
विद्यमान वस्तुके बिना नहीं हो सक्ता, जतः मेद पारमार्थिक नहीं है, 
किन्तु अनिय्या-कस्पित है । अभेद स्वतःसिद्ध पारमार्थिक | । बह्यत्व रौरं 
जातत्व एव नस ओौर आत्मा अभेदस्वरूप ही है, इसकिए उक्त दो धर्म 
कार्पनिक नहीं हं ॥ ३५१ ॥ 

4 | ;* इः स | 
` इनका ज 1 वम्‌ । स्ाननिगचिकवो भद पर 

। < कन्ु नरत्य वखः (मनुप्यका चख हे) इस प्रकार षष्ठी 
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न चाऽत्र मेदः सम्भाव्य एकन्यक्स्युपरक्षणात्‌ । 
बह्मात्मार्थपरीक्षायां व्यक्तिरेकोपर््यते ।॥ २५३ ॥ 
ग्रत्यक्त्वमात्मता तद्रहह्यत्वं चाऽद्वितीयता । | 

द्वौ प्रत्यञ्चावसम्भाव्यौ तत्रैकस्य पराक्त्वतः ॥ ३५४ ॥ 





द्वारा मेद घरित स्वस्वामिभाव सम्बन्धकी भतीति होती है, वैसे ही (तत्‌ , त्वम्‌ ये 
दोनों पद्‌ यद्यपि समानविभमक्तिक दँ तो मी (तस्य त्वं यह मानकर स्वस्वामिभाव 
सम्बन्धकी दी प्रतीति मानना उचित है । एेसा माननेसे अखण्डाथबोध उक्त वाक्यसे 
नदीं हो सकता । इस आक्षेपका उत्तर देते दै-- न चाऽत्र" इत्यादिसे। (तत्‌ ओौर 
स्वम्‌ इन दो नामके सम्बन्धर्मे मेदाथेक षष्ठी विमक्तिका दही “नरस्य वसम्‌" 
इत्यादि स्थर्की तरह पयोग ठीक नहीं है, कारण कि नरका वस्के साथ सेद है | 
अतः मेदाथक षष्ठीका प्रयोग वहां उचित है । "तत्वमसि" आदि स्थरख्मे अमेदका 
हयी बोध मानना उचित है। बह्म ओौर आत्माका सर्वथा अभेद दही है, मेद 
नहीं हे ॥ ३५२ ॥ 

"न चाऽ भेदः" इत्यादि । यदि तव्‌” जौर “त्वम्‌ प्रदसे अखण्ड एक न्यक्त 
विवक्षित है, तो उस्म खब्दभवृ्तिनिमित्त धर्म॑मी नहीं है । स्वमवरत्तिनिमित्त धर्मसे 
रहित अर्थम उक्त शछब्दका प्रयोग द्यी कैसे होगा १ यचपि उक्त शङ्का ठीक कि 
खशक्तिसे उक्त अर्थम शड्दप्रयोग नदीं हो सकता, तथापि रक्षणासे चब्दका प्रयोग 
कर सकते हैँ । एक व्यक्तिमे रक्षणासे पदसम्बन्ध दहो सकता है । आत्मा ओौर 
रह्म ये दोनों एक ही व्यक्ति ह, इसमे कारण यह है कि जेसे ब्रह्मखब्द अपरिछिग्न 
वस्तुका बोधक है, वैसे हयी आत्मदाब्द भी अपरिच्छिन्न अथका बोधकं है । 
दनम सार्वीत्य नहीं हो सकता, इसङ्ए दोनों एक व्यक्ति ई ॥ ३५५२ ॥ 


श्रत्यक्त्व °' इत्यादि । [ अनिवेचनीयेभ्यः हारीरेन्द्रियादिभ्यः प्रतीपं सस्वेन 
शञ्ति इति प्रत्यक्‌ । ] दारीरेन्द्ियादि अनिर्वचनीय दै । उनसे आत्मा प्रतिकूल & 
अथौत्‌ “सत्त्वेन निवचना” ह । [ परत्यक्‌ चासौ आस्मा च परत्यगात्मा । ] मरत्यगातमाको 
जसे परत्यकूत्व है वैसे ब्रक्षत्व ओौर अद्धितीयत्व मी स्वतःसिद्ध है गौर यह मी 
कारण है कियदि अद्वितीय ब्रह्म प्रत्यगमिन्न न दोगा, तो पराकूत्वेन षरादिके सदृ 
अनित्य हो जायगा । यदी स्पष्ठ करते दै-- दौ इत्यादिसे । दो प्रत्चूकी सम्भावना 
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अतः प्रत्यक्त्वमेवेतदद्वयत्वं न चेतरत्‌ । 
तथाप्यविद्याविभान्तिग्यादत्यथं पदद्वयम्‌ ॥ ३५५ ॥ 
आत्माऽपि सदिदं जक्ष मोहात्‌ पारोक््यदूषितम्‌ । 
ब्रह्माऽपि संस्तथेवात्मा सद्वितीयतयेश्त्यते ॥ ३५६ ॥ 
आत्मा ब्क्षेति पारोक्ष्यसदितीयत्वबाधनाच्‌ । 

अखण्डे निष्ठितं शाखं पुरुषां समीहिते ॥ २५७ ॥ 





नहीं हे, क्योकि पूर्वोक्त सावीत्म्य असम्भव हो जायगा । इसङिए एकको अवदय 
पराक्‌ मानना पड़ेगा । अतः उक्त दोषके परिहारके क्एि पत्यक जौर 
ब्रह्मका रेक्य अवश्य स्वीकार करना चाहिए ॥ ३५४ ॥ 

उक्त अर्थको दी कहते दै-- अतः प्रत्यक्तब ० इत्यादिसे । 

यदि आत्मा ओर ऋय दोर्नोका एक दी अथै, तो एक ही पदसे अ्थका 
बोध दहो जायगा, फिर आत्मा ओौर द्य इन दोनों पर्दोका साथ उश्चारण 
करना व्यथे है, इस राङ्ककी निराकृति पूर्वमे कर चुके है, उसीका यहांपर 
स्मरण कराते ईै--अवियाजनित आतिनिराकरणके किए ददी पदद्धयका 
उपादान है ॥ ३५५५ ॥ | 

वेदान्तवाक्योकि अखण्डेकरस ब्रह्मात्मा समन्बयका उपर्सहार करते 
` आत्माऽपि इत्यादिसे । 

यद्यपि आत्मा सत्स्वखूप ब्रह्य ददी है, तदतिरिक्त नहीं है, तथापि बर्॑ष परोक्ष दै, 
स प्रकार सज्ञानसे दृषित धारणा हो गद है । एवं ब्रह्म भी सदास्मस्वखूप ही है, 
अतिरिक्त नदीं है, किन्तु अज्ञानसे सद्धितीय अ्थीत्‌ आत्मातिरिक्त ब्रह्म है, यह 
विपरीत धारणा हुई है । वेदान्तवाक्योँसे ब्रह्मे सात्मामेदके बोघनसे पारोश्ष्यका 
निराकरण होता दै ओर आत्मार्मे ब्रह्माभँदका बोधन करानेसे सद्धितीयत्वका निरास 
होता है । परमानन्द ओौर परमपुरुषाथस्वरूप ब्रह्मल्मैक्य्मे तात्पर्य द्वारा सम्पूण 
बेदान्त पर्यवसित होता है ॥ २५६ ॥ 

"आत्मा ब्रह्मेति इत्यादि । “अयमात्मा ब्रह्मः इत्यादि वाक्यसे पारोक्ष्य ओर 
सद्धितीयखका बाध द्ोनेसे अखण्ड प्रपश्चामावोपरुक्षित अनवच्छिग्नचिदानन्दो- 
हयासीन अह्मस्मस्वदूपमे परिनिष्ठित वेदान्त शाख मोक्षप्रद है ॥ ३५७ ॥ 
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दष्नाऽखण्डार्थता वाक्ये प्रत्यभिज्ञापके यतः । 
तदेतदेश्षकालाभ्यां व्यक्तिरेकोपशक्ष्यते ॥ ३५८ ॥। 


स 

(तत्त्वमसि जादि वाक्यके 'सोऽयं॑देवदत्तः' इत्यादि वाक्यके समान 
अखण्डाश्त्वका जो निरूपण किया गया है, सो ठीक नदीं है, कारण 
कि सोऽयं देवदत्तः इत्यादि वाक्य भी अखण्डाथेक नहीं दहे, इस प्रकार 
विपतिपन्न पुरषे प्रसि उक्त वाक्यम अखण्डाथेत्वका स्पष्ट॒परतिपादन करते 


--'ृष्टाऽखण्डार्थता' इत्यादितसे । | 
दे ओर कास्मे दष्ट देवदत्तका देशान्तर ओर कारान्तरम पुनः ददान 


होनेपर सोऽयं देवदत्तः ८ जो देशान्तर ओर काखान्तरर्म. चष्ट था वही 
देवदत्तइस देर ओौर कार्म दष्टिगोषर हो रहा है >) रेसी प्रत्यभिज्ञा होती 
है । यह्‌ प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्ष ज्ञानस्वरूप है। इससे देशान्तर ओौर कालान्तरसे 
विशिष्ट ॒तत्यदाथका एतद्देश ओौर कारसे विरिष्ठके साथ अमेदबोध नदीं हो 
सकता । तदृदेशकारुका एतदूदेशकारुके साथ अभेद प्रत्यक्षादि प्रमाणसे वाधित 
है, अतः तद्दे ओौर तत्काख्का त्यागकर केवर देबदत्तका रक्षणासे बोधक 
तत्यद है । एवं एतदृदेश ओर कारुका त्याग कर केवर देवदतच्तका उक्त रीतिसे 
बोधक "अयम्‌" यह शब्द & । विरुद्धांदाद्धयका पदद्धयमे त्याग ह्योनेसे पदद्धयसे 
देवदत्त एक व्यक्ति रक्षित होती है। इस पकार दष्टान्तका समथन दहोनेसे 
दा्टान्तिकमे भी (तत्वमसि "आत्मा ब्रह्मः इत्यादि वाक्यसे मी अखण्ड एक व्यक्ति 
उपरक्षित होती है । | 

शङ्का--पदद्धय्मे रक्षणाकी अपेक्षासे एतदूदेशकारुविशिष्ट॒पदाथस्वरूप 
तदूदेशकारोपरुक्षित व्यक्तिमे एतत्पदकी रक्षणा करनेसे भी विरोधका परिहार 
हो सकता ह । यदि तद्ेशकारोपरुक्षिताभिन्न एतददेशकाख्विशिष्ट॒इत्याकारक 
चोघ माननेसे मेदभमका निराकरण दहो सकता दै, तो विधिष्टाथ बोधका त्याग 
कर एक व्यक्ति्मे पदद्धयकी रक्षणा क्यो मानते हो ४ 

उन्तर--उपरक्षण वह होता जो कभी उपरक्ष्यम रहता हो, शेस 
'काकवन्तो देवदत्तस्य गृहाः" । जो कभी उपर्य नहीं है, बह स्वसेबदधेतरका 
ग्यावत्तैक न होनेसे. उपलक्षण ही नहीं हो सकता । भङृतरमे एतदेशकाठवृचित्व- 
विशिष्ट पू्वदेखकाटइत्तित्वका सम्भव ही नहीं है, कारण कि एक समयम दोरनोँकी 
एक व्यक्ति स्थिति दी नहीं रहती, अतः तदवेरकाख्बृच्ित्वविश्चि्का पतद्‌- 
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(नन अ 
दष्टस्य देवदतस्य दश्यमानस्य चकता । 
घुभ्रुरिसिता सोऽयमिति वाक्येन प्रतिपाद्यते ॥ २५९ ॥ 





देशकारुडत्तित्वविशिष्टके साथ अभेदप्रतिपादन असम्भव है, इसक्िए पदद्भयकी 
रक्षणा आवहयक है । 

शङ्का--अच्छा, तो पूर्वकारोपलक्षितमे पएतदेरकाख्वैशिष्डका तो बोधन 
हो सकता है, अतः यही क्यों नदीं मानते, पेखा मानने कोई दोष नहीं है ओर 
छाघव मीदहै। 


उ्तर-क्या पूर्वकाोपरक्षितम एतदेदाकाखविरिष्टके अभेद के परतिपादनमे 
आपका तात्य्य है अथवा पूर्वैकारोपरुक्षितमे एतद्देशकाख्वैरिष्टयके परतिपादनम 
तात्यय है £ प्रथम पक्षम उपरक्षितका विदिष्ठके साथ अभेद नहीं हो सकता, 
क्योकि विशिष्ट ओर उपरुक्षित-अविरिष्ट- का अभेद बाधित है, अन्यथा 
एतदूदेशकारइत्तित्वविरिष्टकी पूवंकार्मे मी स्थिति दौ जायगी । उपरक्षित 
पूवकारूमे तदूभिन्न दी विरिष्ट होता है । द्वितीय पक्षम यदि साक्षात्‌ अभेदका मरति- 
पादन हो सकता है, तो परम्परया अभेदका प्रतिपादन अनुचित है । पदद्धयकी 
छृक्षणासे परम्परया भेदका प्रतिपादन ही अच्छा है, क्योकि उक्त लक्षणा मानने 
गौरव है । साक्षात्‌ भेदके प्रतिपादनकी अयेक्षासे परम्परया अभमेदपरतिपादने मी 
तो बुद्धिगौरव समान हीदै, तो मी पदद्धयकी रक्षणामे क्या विनिगमकं ड 
खाघव जर गौरव पक्षद्धयमै समान हँ । साक्षात्‌ विवक्षिता अभेदपतिपादनका 
राम दी विनिगमक है, अतः “सोऽयं देवदत्तः" इप्यादि स्थल्मे पदद्वयकी क्षणा 
ही युक्तियुक्त दै ॥ ३५८ ॥ 

उक्त अथको स्पष्ट करते है--“दृष्टस्य' इत्यादिसे । 


पून देर जौर कार्म ष्ट एवं वमान देच जौर कार्म दस्यमान देवदत्तके भेद- 
अमके निरासके छिए एकता बुसुत्सित-जिज्ञासित- है उसीका "सोऽयं देवदत्तः, ` 
इस वाक्यसे प्रतिपादन - किया जाता है । अतएव . विभिन्नपकारक्छोपस्थितिजनक 
पदद्वयके समभिव्यवहारसे दी अभेदका बोध सर्वत्र माना जाता दै, जसे “नीखो घटः” 
यहापर नीरुतवप्रकारकोस्थितिजनक नीरुपद ओर घरत्वपरकारकोपस्थितिजनक 
भरपदके सुमभिव्याहारसे नीर्का अभेद घटम प्रतीत होता दै, समानपरकारको- 
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प्रतिपादयौ देशकालौ न तयोरबुत्सनात्‌ । 
परस्परविरोधाच व्यक्तथेकत्वं तु बोध्यते ॥ ३६० ॥ 
एवमत्रापरोक्षस्य प्रतीचो.ऽन्यनिवारणात्‌ । 
 जह्मत्वलक्षणोऽखण्डो वाक्येनाऽर्थोऽवबुच्यते ॥ २६१ ॥ 
हानोपादानरादित्येऽप्यपुमर्थो मवेनदहिं । 
इष्टग्रा्तरनिष्टार्थनिचृत्तेथेह सम्भवात्‌ ॥ ३६२ ॥ 





पस्थितिजनक पदद्वयसे “वरो घटः" इत्यादि स्थर अभमेदबोघध नहीं दता, इसरिपि 
प्रक्ृतमे तदेशकारडततित्वपकारकोपस्थापक ओर एतदेराकारुड्त्तित्वमकारकोपस्था- 
पक ^सोऽयम्‌' इत्यादि पदद्धयसे अभमेदबोघ नि्बौध ही है, फिर पदद्धयमेँ लक्षणा 
मानना व्यर्थं ह, यह आक्षेप भी निरस्त हुआ । अविरिष्ट व्यक्तचैक्य म्रछछतमं 
विवक्षित ओौर बुभुत्सित है । विशिष्ट व्यक्त्येस्य बुमुस्सित नहीं है, अतः बुयुस्सितके 
अनुरोधसे पदद्धयकी अविशिष्ट एक व्यक्ति रक्षणा मानना आवश्यक है ॥२५९॥ 

छक्षणाका बीज कहते हुए “सोऽयम्‌, इत्यादिका अखण्डा्थमे उपसंहार करते 
ह-- श्रतिपाद्यौ' इत्यादिसे । 

देदा ओर कार्म बुसुस्सा ८ जिज्ञासा ) न होनेसे ये दोनों परतिपाय नदीं दै । 
परस्पर विरुद्ध दो धर्मोका अमेद्‌ बाधित है, इसलिए विशिष्ट अभेद भी बाधित 
ही है, केवरु व्यक्सयेक्य दी मेद्रमके निरासके किए जिन्ञासित है, इसङिए 
(सोऽयम्‌ इत्यादि दो पदोसे उपरुक्षित एक व्यक्तिका बोध दी अभीष्ट है, 
` अतः दोनों पद एक हयी व्यक्तिके उपलक्षक द, यह सिद्ध हुमा ॥ ३६० ॥ 

एवमत्रा <" इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे साक्षात अपरोक्षानुभवस्वरूप मरत्य- 
गालमासे अतिरिक्त परोक्ष ब्रह्म नहीं हैः, पेसा युक्तिपू्वैक समर्थन करनेके 
अनन्तर “तत््वमसिः, (आतमा बरह्म इत्यादि वाक्यों द्वारा ब्रह्मस्वरूप अखण्ड जथ 
बोधित होता है ॥ ३६१ ॥ 

अखण्ड ब्रह्म पुरुषा नहीं षै, अतः; उसके बोधक वाक्य अप्रमाण दै, यद 
कहते ई--हानोपादान ० इत्यादिसे । 

कसव्य अथ ही हानोपादानके योग्य होता दे, सिद्ध मर्थ नदीं । फएरु-साधन यदि 
क्रतिसाध्य न होगा. `तो उसका मनष्ठान दही नदी हो सकेगा गौर अननुष्ठित साघन-' 


०२  चहदारण्यकवार्तिकसार [ १. 
ग्रां चाऽग्राप्रमिव्येवं दिषेष्ठं प्राप्तुमिष्यते | 

अनिष्टं दहिविधं व्यक्तमत्यक्तं च जिहासितम्‌ ॥ २६३२ ॥ 
ग्रामादि किञ्िदप्राप प्राप्तुमिष्टमिहेच्छति । 

हेमादि विस्खतं किञ्चित्करस्थमपि लिप्सते ।॥ ३६४ ॥ 
अनिष्ट चापरित्यक्तं कण्टकादि जिहासति । 

रज्ज्वां सपीदिकं किञ्विच्यक्तमेव जिदासति ॥ २६५ ॥ 











फरुदायक नहीं होता, अतः सिद्ध अथं इष्टसाधन तथा अनिष्ठनिष्त्तिसाधः 
हीता, एेसी धारणासे जो आन्त पुरुष है, उनके भमकी निदृ्तिके छिए कते 
सिद्ध अथस भी इष्टमाश्चि ओौर अनिष्टपरिहार होता है । प्रङ्ृतमे हानोपादानः 
ही बह्म है, यह यपि सत्य है, तथापि ब्रह्मज्ञान होनेसे परमानन्दकी मा 
अरोष दुःखका परिहारयेदो फर होते है ।॥ ३६२ ॥ 

 यच्यपिं हान आदिका विषय बह्म नहीं दै, तथापि पुरूषा्थ तो वह 
इसी अथको स्पष्ट करनेके छि इष्ट जौर अनिष्ट॒दो कारके होते षै य 
करते है-श्राप्षं चाऽग्राप्०" इत्यादिस्े । 

इष्ट दो प्रकारका होता है-- एक भप्त मौर दूसरा अपाप्त । इन दो 
इष्टांको पुरुष प्राप्त करना चाहता है । इसी पकार अनिष्ट भी दो प्रकारका 
एक स्यक्त ओर दूसरा अव्यक्त | पर इन दोनोका पुरुष त्याग | 
चाहता है । ३६३ | | 

्रामादि' इत्यादि । जसे पुरुप अप्राप्त इष्टकी ८ माम आदिकी 3) प 
च्छा करताहे, वसे ही करस्थ खुवणै यदि चिस्छत हो, तो उसकी भी 
इच्छा करता है। यचपि वह प्राप्त ही है, तथापि अज्ञानवदा अप्राक्तकी 
भतीत होता है, अतः उसकी प्रात्िकी इच्छा उचित ही है ॥ २६९ ॥ 

अनिष्ट चाऽ ० इत्यादि | जनिष्ट-अनिष्टसाधन--एवं अपरित्यक्त-- 
स्थित्‌-- कण्टक जादि जसे जिहासाविषय होते दै, अतएव उनका त्याग किया 
है । वैसे ही पुरःस्थित रज्जुस्ष भी त्यागेच्छाका विषय होता है । यद्यपि पुरः 
सप नहीं दैः अत्व वह त्यक्त ही है, तथापि आान्तिवशा पुरोवरसित्वेन : 
मतीति होती है, अतः कण्टक जादिकी तरह, बल्कि उससे भी अधिक 
 निहयासित होता है, इसकिए वहां त्यक्तकी ही जिह्यासा है ॥ ३६५ ॥ 
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पुरुषार्थापदेष्टत्वाद्‌ यद्त्कायै प्रमाणता । 

तथेकात्म्ये विशेषाद्‌ वा पुमर्थातिश्चयत्वतः ॥ २६९ ॥ 
न चैकात्म्याम्युपायस्य मिथ्यात्वमिह चोदयताम्‌ । 
कदा वेदस्य मिथ्यात्वं भवता ज्ञायते षद्‌ ॥ ३७० ॥ 
फेकातम्यप्रतिपत्तेः,प्राडः न भिथ्यात्वमबाधनात्‌ । 
पुमथस्य समाप्रत्वाद्‌ध्वे वेदेन फ तव ॥ ३७१ ॥ 
अज्ञातमपि मिथ्यात्वं प्रागस्त्येवेति चेच्छणु । 
मान्षत्यत्वमिभ्यात्वे न मात्वामात्वकारणे ॥ ३७२ ॥ 


व पत्वामय्वत न नव्विनात्वकरण ॥ <^ ^“ ___ 

“पुरुषार्थो ०” इत्यादि । जसे कर्मेबोधक वेद्‌ पुरुषाथका बोधक दहै वैसे 
वेदान्त भी दै, अतः कर्मविरोषमें पूर्ववेदके समान अकार्यस्वरूप ब्रम वेदान 
मी प्रमाण हैँ । अपि च पृष्वेदकी अपक्षासे तच्वावेदकत्वूप प्रामाण्यातिचखय 
मह्मासेक्यबोधक श्चुतिमे ही दहै, अथीत्‌ अज्ञात, निरतिशय जौर अवाधितस्व रूप 
पुरुषाथके बोधक "तत्वेमसि' आदि वाक्यम ताचिकं प्रामाण्य दै, इस तात्ययसे-- 
“विरोषाद्वा यहं कते दै । पुरुषार्थे निरतिद्यत्वादिखूप विशेष है ओर 
म्रमाणान्तरकी अपेक्षासे उक्त वाक्ये अनाधिताथेबोधकत्वखूपसे तासििकत्वर-प 
मरोमाण्यातिश्चय है ॥ ३६९ ॥ 

परपश्चके समान मिथ्यामूत वेद्‌ ॒रेक्यप्रमा-बोधका जनक नदीं हो सक्ताः 
जसे मिथ्यान्यापिविशिष्ट बाष्प मिथ्या हेतु है, अतः अभ्निविषयक प्रमानुमितिक। 
जनक नदीं होता वैसे दी परकृत मी ङ्का होती है, उसके निराकरणके ङ्िए कसते 
दहै (नं चेका० इत्यादि । 

एेकास्यनोधोपाय वेदम आपका मिथ्यावव्षेप उचितं नहीं है, कारण क्छ 
क्व वेदमिथ्याव आप कते टै, सो कहिए ॥ ३७० ॥ | 

'देकास्म्य ०” इत्यादि ।. रेका्म्यज्ञानसे पूर्व॑ जवाधिताथेक दोनेसे वेद्य 
मिथ्यात्व नदीं कह सकते । तस्वन्ञानोत्पत्तिके बाद आपको वेदसे क्या मतरूब 
है £ अथीत्‌ उपेयार्थी तबतक उपायका अन्वेषण करता है, जबतक फर नदीं 
होता, फरुसिद्धिके बाद तो उपायका समीक्षण व्यथ ही है | ३७१ ॥ 

अज्ञातमपिः. इत्यादिः । . य्यपि तत्त्वज्ञानोत्पततिसे पूर्वं॒॑वेदममे मिथ्यात्व 
्ञात नदीं होता, किन्तु सक्ञातदह्ी रहतादहै, तथापि मिथ्यात्र तो वस्तुतः 
वेवम है दयी फिर वाप्पवत्‌ मिथ्याभूत वेदसे आञ्ञेक्यष्छी भ्रमा कैसे होगी ॐ 
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सत्येनाऽप्युपायेन धटेनाऽभिनें मीयते । 
असत्येनाऽप्युपायेन प्रतिविम्बेन मिम्बधीः ॥ ३७३ ॥ 
धूमाभासान्ञ बाप्पादेयदभिर्नाऽवगम्यते । 
हेतस्तत्राऽ्चुपायत्वमविनाभाववजेनात्‌ ॥ ३७४ ॥ 
वेदान्तानाय्चपायत्वाद्‌ भूमवत्परमा्थंता । 
न शङ्काहां तदेकारम्यश्च तिबाधः स्फुटो भवेत्‌ ॥ ३७५ ॥ 
इसका उत्तर यह है कि जो आप मानके सत्यत्व गौर असत्यत्रको मेयके प्रमात्व 
ओौर अप्रमाखका प्रयोजक मानते है, वस्तुतः उसे आप नहीं मान्‌ सकते ॥३७२॥ 
इसीको बतराते दै 'सत्येना ९ इत्यादिसे । 
घट सत्य होता हा मी अभिके साधनका उपाय नदहीं- है, इसलिए 'पर्वेतो 
वद्विमान्‌ , घरवत््वात्‌ः इस अनुमिति द्वारा घटसे पवेतादिरमे अभिकी सिद्धि 
नहीं हो सकती ओर यद्यपि म्रतिनिम्ब असत्यदहै तो भी प्रतिनिम्ब द्वारा निम्बका 
अनुमान होता है, क्योंकि निम्बके साधनम प्रतिबिम्ब उपाय है, अतः उपायसे 
उपेयकी सिद्धि होती है । उपाय चाहे सत्य दो या मिथ्या, इसमे आग्रह नहीं करना 
चाहिण, क्योकि सत्यत्वादिकी उपेक्षा उपायत्व ही उपेयसिद्धिमे प्रयोजक ह ॥३७२॥ 
यदि अपत्य उपायसे भी वस्ुकी सिद्धि मानते ह्यो, तो बाष्पसे मी पवैतादिर्म 
अग्विकी सिद्धि मानो, इस आक्षेपका परिहार करते दै--“धूमाभासा ० इत्यादिसे । 
धूमसे विरक्षण बाष्म आदि द्वारा यदि पर्वत आदिमे अमि नदीं सिद्ध होती 
तो उसमे देषः है--अनुपायत्व । बाष्प्मे अविनाभावरूप व्याधि न होनेसे बाष्प 
जभिसाधनोपाय दी नहीं है, इसकिए बाप्पादिसे जयिकी सिद्धि नदीं होती, न कि 
उपाय मिथ्या है, इस कारण अभिकी सिद्धि नहीं होती ॥ ३७४ ॥ 
"वेद्‌; सत्यः, उपायत्वात्‌ , धूमवत्‌ः इस अनुमानसे वेदको सत्य दी मानना 
उचित द, इस शङ्काका निराकरण करते है--"वेदान्ताना ०" इत्यादित । 
यदि कदो कि धूम जसे अग्निके ज्ञानम उपाय है, अतः सत्यदहै, वैसे ही 
आल्मक्यके बोधका उपाय वेद्‌ दै, अतः वह मी सत्य दै, तो यह्‌ नदीं कद सकते 
क्योंकि णेसा कहनेमं रेकात्म्यबोधक श्चुतिका बाध हदो जायगा । ` “एकमेवादितीयम् 
इत्यादि श्रतिसे ब्रहमसे अतिरिक्त निखिरु मपच्च असत्य है, यद स्पष्ट जात हो जाता 
है 1. अतः इष्टान्त धूम भी सत्य नदीं है, इसते उसकी सामर्थ्मसे वेद कैसे 
सत्य हयो सकृता हे १ ॥ ३५७५ ॥ 
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बाष्पवनाऽपि सिध्यात्वादुपायत्वयुच्यताम्‌ । 
फेकात्म्याज्ञानबाघेन सिद्धैवोपायता भवेत्‌ ॥ २७६ ॥ 
उपेयबोधनं युक्त्वा मितेनान्याऽस्ति सत्यता । 
उपेयेकात्म्यबोधस्तु बेदान्तेषूपलभ्यते ॥ ३७५७ ॥ 
अतः स्वरूपमिथ्यात्वेऽप्युपायत्वाद सत्यता । 
नास्तीत्युपायतो वेदादुपेय ब्रह्म मीयताम्‌ ।। २७८ ॥। 
सत्यामेकात्म्यसंवित्तौ चरिताथत्वतः श्चतेः । 
वरथोपायपरीक्षा स्यादुत्तीणस्य एवे यथा ।॥ ३७९ ॥ 
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'वाष्यवन्नाऽपिः इत्यादि । षेद नोपायः, मिथ्यात्वात्‌; बाष्पवत्‌" इस 
अनुमानसे वेदम बाष्पादिके दृष्टान्तसे मिथ्यात्वहेतुक अनुपायत्व सिद्ध करना 
चाहते द, तो प्रभ्न यह उठता दै कि मिथ्यात्वराब्दसे आपको अकार्यकरत्व विधक्षित 
है? [ क्योकि मिथ्या वस्तु कार्यकारै नदीं होती, मिथ्या रजतसे आमूषण 
आदि कायेकी उत्पत्ति की मी नहीं देखी जाती ] अथवा बाध्यत्व विवक्षित दै £ 
[ क्योकि जो मिथ्या होताः, बह बाध्य होता है, जसे क्तिरजत ] प्रथम 
विकल्पे हेत्वसिद्धि है, क्योकि मिथ्या रजत भी मिथ्यात्वकी अज्ञानदशामें प्रवृत्या- 
दिका्कारी होता ही है, भङ्ृतमे वेद मी अज्ञाननिवृच्तिरूप-कार्यकारी दी है ॥२७६॥ 


उपेयबोधनम्‌” इत्यादि । उपेयके बोधनको छोडकर मिति ८ भरमाणे > 
जन्य कोई सत्यता नदीं है जर्थात्‌ अन्यभिचारी ज्ञानत्व ही प्रमासत्यत दे; दुसरा 
नहीं । सवैत्र बेदान्तमे उपे देक्यात्यनोघ उपरुढ्ध होता है । वेदान्तवाक्यसे जो 
नह्मत्मेक्यका योध होता है, वह अनाधिता्थैक होनेसे प्रमाण ही है ॥ ३७७ ॥ 


अतः" इत्यादि । जतः वेदक स्वरूपके मिथ्या होनेपर भी उसे एेकत्म्य- 
नोधोपायत्वरूपसे असत्यत्व नदीं है, इसरिए वेदान्तसे अद्धितीम बह्म जानो ।: 
उपायममासे उपेयममा होती दै, यह नियम नदरी दै, क्योकि वाप्पादिसे भी वस्तुतः ` 
वद्विमान्‌ पवतम बहिवुद्धिममा दती हयी है ॥ २७८ ॥ 


ष, 
.सत्याभेकारम्य °" इत्यादि । ब्रबमासेक्यसम्परति होनेप्र ति चरिता द्यो 


आती हे, फिर उपायग्रूत श्चति सत्य है अथवा मिथ्या, यह्‌ विचार व्यथ दहे, 
चसे नदी तरनेके समय 1 


य नौका पार जानेके रायकदहैे या नदीं, यह विचार | 
करना दीक है, पर पार अनेके बाद उक्त बिचार व्यथं है ॥ २७९. ॥ | 
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परादयेष्वर्थष्वनात्मत्वात्‌ काचिच्छ भवेदपि । 
अत्राऽऽत्मत्वादुपेयस्य का शङ्का मानतां प्रति ॥ ३८० ॥ 
प्रोधकत्वेन मानत्वमखण्डार्थऽप्यवस्थितम्‌ । 
वेदान्तानामथेतेषां घाधः परिहरिष्यते ।॥ ३८१ ॥ 

नु मेदाभितेवाक्येर्बिधायकनिषेधकेः । 

अक्षादिभिथ नेकात्म्य बाधितत्वात्प्रमाणवत्‌ । ३८२ ॥। 
न चाऽस्यैकात्म्यजाखरस्य तेर्विकट्पससु्यौ । 

यत पतावसम्भाव्यौ क्रियायामिव बस्तुनि ॥ ३८२ ॥ 


(वाद्येष्वथं ०* इत्यादि । आत्ममिन्न बाह्य षटादिविषयक प्रमाणे अप्रमाणख- 
कीराङ्काद्ो भी सकती दहै, प्रकृतमै तो उपेय आत्मस्वषप है, इसरिए 
एतद्धिषयक प्रमाणम आदयङ्क। दी क्या £ अर्थात्‌ शङ्का सर्वथा अनुचित है। आत्माके 
बिनातोज्ञान दो दी नहीं सकता, तो आलमविषयक ज्ञाने व्यभिचारकी शङ्काका 
क्या असर होगा ? अतः वेदान्तम अबाधित प्रामाण्य है ॥ ३८० ॥ 

फकिताथकथनपुरःसर रिष्योँके अवधानार्थ उत्तर अन्थकरा प्रतिपाद्य विषय 
कहते है बोधकस्वेन' इत्यादिसे । 

जह्मात्मेक्यरूप अलण्ड अर्थम मी वेदान्तप्रामाण्य सुव्यवस्थित &; भकृव 
अथमे प्रमाणान्तरके बाधका परिद्ार करगे । निञ्ितप्रामाण्यक परमाणान्तरसे बाध ` 


होता है, अन्यथा नहीं ॥ ३८२१ ॥ 
पत्यक्ष आदिक विरोधका परिहार कर अखण्ड अथेमे वेदान्तपामाण्यका 


दद्रीकरण करनेके ठि पूर्वपक्ष करते हैँ नयु भेदा ०” इत्यादिसे । 

कवर, कर्मे, साधन आदि मेदकी अपेक्षा रखनेवाटे कर्मविधिनोधक ‹ सग्निहोत्र 
जुह्यात्‌ इत्यादि वाक्यसे तथा घट, पट आदि मेद्य भरत्यक्षादिसे भी विरे 
दोनेके कारण वेदान्तवाक्य अद्वितीय चआत्मामे पभमाण कैसे हयो सकता दै ? तथा 
(भा रिस्यात्‌ सवं भूतानि! इत्यादि निपेधबोधक वाक्य भी मेदाश्ित ही हैः 


यदि. वास्तविक जस्मेक्य ही है, तो वध्यघातकभाव ही नहीं वन सकता, फिर 
अप्रसक्त हिसानिषेव व्यथे ही हो जायगा ॥ ३८२ ॥ । 


यदि पूर्वो्र वेदान्ते परामाण्यके अविरिष्ट होनेसे तथा प्रत्यक्षादि भमाण्या- 
युरोधसे भी सन प्रमाणोँका समन्वय हो, इसक्ए भेदाभेद मानना ससुचित है, 
यह किए तो मी ठीक नदीं है, ठेसा कहते ष्ठ +न चाऽन्यि ०? दन्याचिसने + 
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 नैवमेकमनेकं वेत्येतद्रस्तु विकल्प्यते ॥ ३८४ ॥ 
सयुचित्ये यथा दशपौणमासौ तथा न तु । | 
भिन्नाभिन्नात्मना वस्तु सञचेतुमिहारहंति ॥ ३८५ ॥ 





एेकात्म्यनोधक वेदान्तवाक्यका कमविधिनिषेधबोधक वेदवाक्य तथा मेद््‌- 
आही प्रस्यक्चादि पमाणके साथ विकल्प या समुञखय नहीं हो सकता, कारण क्छि 
ये दोनों क्रियाम ही होते ै, सिद्ध वस्तु नहीं होते । यदि जहम क्रियाका संपक्छ 
भी नहीं है, तो उसे क्रियात्मक कहना दूर दी रहा ॥ ३८३ ॥ 


विकटप ओौर सञच्रयका उदाहरण देते हुए सिद्ध वस्तु तदुभयक्मा 
असम्भव स्फुट करते द--“व्रीहिभिर्वा' इत्यादिसे । 


त्रीहिभिर्यजेत,' यवेवा यजेतः--एन दोनाँ भौत वाक्योसे यागम नीहि तथा 
यवका विधान है । एक समयमे दोनँका विधान नहीं है, छिन्त इच्छानुसार चाहे» 
ब्रीहिसे याग फरे य। यवसे, तथा “अतिरात्रे षोडशिनं गृद्धाति नातिरात्रे षोडशिनं 
गृहणाति इत्यादि वाक्यसे अतिरात्रख्प सोमयागविरोषमे कतीके इच्छानुसार 
 षोडशिग्रहणाग्रहणका विधान है । ये दोनों विकल्पके उदाहरण द । समुश्चयक्‌ 
उदाहरण है--दशपूणैमासादि छः याग । येय, अमीषोम जौर उपां्-ये तीन 
पूणेमासीमं होते द, माभय, न्द्र दधि सौर पेन्द्र पय- ये तीन अमावास्ये होते 
दै 1 इन छः यागोका सखुदाय दशैपूणेमास कदढाता ष । स्वरीसाधनमावसे षड्याग- 
ससुचयका विधान है, सो ठीक दहै, क्योकि ये क्रियात्मक दै, इनका ससुच्रय बाधित 
नदीं होता । इस प्रकारे पकृतम मेदामेदका विकर्प अथात्‌ कदाचिद्‌ भिन्न. भी 
› अभिन्न मी है, फेसा कहना नीं बन सकता । घट जपनेसे भिन्न है ओर अभिनल 
है, यह कहना ठीक नहीं दै, क्योकि परस्पर विरुद्ध मेदामेदख्प दो धर्म एक धर्मीर्मिं 
नदी रद सकते एवं भिन्नाभिन्नका समुचय मी नहीं हो सकता ॥ २८४ ॥ | 
वस्तुं विकल्प न ॒दोनेपर फञिताथ कते द सरुखित्ये इत्यादिसे । 


अथे ऊपर कड्‌ चुके । से दशचपूणमासका सयुश्चय दाता है वैसे 
भिन्ाभिन्नका सञुचय नदी हो सकता, वस्तुमे एक समयमे एक्का ही भेदाभेद 
नाधित दै । इसङिष समुचय करनेके छि मेदाभेद मानना उचित नही ड ॥३ ८५।। 
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अत एेकात्म्यमानस्य भेदमानस्य वा दयोः । 
एकवाधस्य सम्प्राप्तावैक्यधीवाध्यतेऽन्यथा ॥ ३८६ ॥ 
नेह ननिति मेदानां निषेधो नाऽन्यबाधक्रः । 
वणोदिग्रहणोपायप्रत्यक्षाद्युपजीवनात्‌ ॥ ३८७ ॥ 
वणोन्‌ ग्रहीतुमर्थस्य व्युत्यत्येवोपजीवति । 
्रुतिरक्षाज्चमाने दवे प्रबरत्वं तयोर्ततः ।। ३८८ ॥ 


अतः इत्यादि । यदि दो प्रमाणोका विकल्प ओौर समुचय नहीं हो सकता, 
तो एक प्रमाणका बाध अवदय दी प्राप्त है, पेसी परिस्थितिमे ेकात्यबोधक 
तत्त्वमसि, मादि वाक्यका दी बाध करना दीक दै, मेदी प्माणका बाध करना 
ठीक नदीं है; क्योकि (मूयसामनुमरहो न्याय्यः" इस न्यायसे घटपटादिभेदभादी अनेक 
प्माणोकि बाधकी कल्पनाकी अपेक्षा स्वद्पद्वितागमका दी बाध उचित है ॥३८६॥ 

(नेद्‌ नानेति! इत्यादि । अभिपाय यष है कि प्रस्यक्ष ओर आगमका जहां 
विरोध हो, वहां प्रत्यक्ष ही प्रमाण माना जाता है अथात्‌ प्रत्यक्षके अनुरोघसे आगमका 
अथे करना चाहिए | परत्यक्षकी बरूवत्तामे दो कारण ह प्रथम प्रत्यक्ष सन 
प्मार्णोमिं ज्येष्ठ है ओौर दूसरा वह उपजीन्य है । प्रत्यक्षके विना आगमके पदमे 
दाक्तेम्रह मी नदीं होता, क्योंकि चाब्दका आवणप्रत्यक्च शाब्दबोध कारण होता है, 
इसीरिए उपजीग्यवाध मी सर्वथा भनुचित है, क्योकि “आदित्यो यूपः, (यजमानः 
प्रस्तरः" इत्यादि स्थरे “जदिद्य दो युषः, यजमानसदशः प्रस्तरः" इत्यादि अर्थं 
माना जाता दै । अन्यथा आदित्ययूपमेदग्रादी भ्र्यक्षका वाध कर आगम दोनोँके 
अभेदका बोधन करता, किन्तु एेसा नहीं माना ज्ञाता; इस तात्पर्थसे कहते ै-- 
(नेह नाना इत्यादि । द्वैतनिषेधबोधक आगंम अन्यका अथौत्‌ प्रत्यक्षादिका बाधक 
नहीं है । बाधक क्यों नदीं है £ इसे कारण कहते दँ कि उपजीभ्य प्रत्यक्ष वर्णादिके 
( आदिपदसे पद, वाक्य आदिका परिअह है ) अदणका उपाय है । अतः शाखसे 
प्रत्यक्षका बाघ सर्वथा अनुचित है । अन्यथा उपायके अमावस अद्वैतागमका बाघ 
न होनेपर आममन्ञान दी नदीं हो सकेगा ओौर आसन्ञानके बिना मोक्ष भी नदीं 
हो सकेगा ॥३८७७॥ | 

उक्त अर्थका स्पष्टीकरण करते इए "आदिः शब्दमाद्यं अनुमान्म मी श्ु्युष 


जीग्यत्व कहते दै--शर्णान्‌' इत्यादिसे । 
(लमत, नध्प तत्पायः पमोत्वछ वटकः वचने -धवणाके ` ऊलन्ज्ं प्रधील्यं वदी 
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घटानयनःप्रचृत्तिको देखकर समीपस्थ याङ्क यह अनुमान करता है कि यं 
धटानयनपवृत्तिः इष्टसाधनताज्ञानजन्या, प्रवृत्तित्वात्‌ , मदीयस्तनपानपव्रत्तिवत्‌ । 
धटानयनज्ञानं च घटमानयेति वाक्यजन्यम्‌ , एतद्वाक्यान्वयग्यतिरेकानुविधायित्वात्‌ ; 
यो यदन्वयन्यतिरेकानुविधायी, स तस्नन्यः, यथा भोजनानन्तरं त्पतिः । भवति 
चेतदृज्ञानम्‌ एतद्धक्यान्धयन्यतिरेकानुविधायि, . तस्मात्‌ एतद्वाक्यजन्यमिति । एत- 
द्राक्या्थेनोधान्यथानुपपत््या एतद्वाक्यस्य एतस्मिनन्थे अस्ति कश्चन सम्बन्धः । असम्ब- 
द्धस्य प्रत्यायकते अविरोषात्‌ सर्वा्थभानं स्यात्‌ । न चैकेन वाक्येन स्वांथपरतीतिः, 
तस्मात्‌ सम्बद्धार्थपत्यायकत्वं शब्दस्येत्यभिभायः। ताद्पर्य यह है कि अगृदीतशक्तिक 
नारुकफो सर्वप्रथम बृद्धन्यवहारसे शक्तिक्रा मह होता है । उदाहरण- प्रयोजक बद्धने 
प्रयोज्य बृद्धसे का कि "घटमानय, (घट छाम) । प्रयोज्य बद्ध घट रया, इसको 
देखकर बालक यह अनुमान करता दै कि प्रयोज्य चृद्धने शधवरका राना! अपना 
इष्टसाधन करवव्य समज्ञा, इसङ्िए्‌ उसे खाया; परन्तु “वरानयन' यह ज्ञान उसे केसे 
इआ १ यह सोचकर फिर अचुमान कृरता है कि उक्त शब्दके श्रवणसे पहटे इस 
कर्मे उसकी प्रवृत्ति नहीं हुई थी ओौर उक्त चाज्दके घुननेके बाद दी इस कायम 
उसकी पदृत्ति हुई, इसि ज्ञात होता है कि घटानंयनका ज्ञान “घटमानय इस 
वाक्यसे हुआ । यह वाक्य इसी अथैका बोधक है, अथन्तरका नहीं, इससे माम 
होता है कि इस वाक्यका इस अथे कोई सम्बन्ध अवद्य है । इस प्रक्रार प्रथम 
वाक्यम वाक्यथका ससग गृहीत होता है। वही संसग शक्तिदहै। शब्द; 
अथे आदिका प्रत्यक्ष, वाक्याथैज्ञानकी अनुमिति ओौर अर्थका वाक्यम अथापपिसे 
सम्बन्धन्ञान होवा हे । इस रीतिसे प्रत्यक्ष, अनुमान जौर अ्थापत्ति--इन तीन प्रमाणोँसे 
शक्तिग्रह होता है । इसङिए परयक्षादि उपजीव्य हैँ । वाक्यम वाक्यार्थनिरूपित 
रक्तिमहके वाद आवापोद्वापसे क्रमशः पदो पदार्थनिषूपित शक्तिका ज्ञान 
होता है । अतः प्रत्यक्ष जौर अनुमान ये दोनों उपजीष्य डै। इनके बिना 
शब्दम दक्तिरह नदीं होता । इस कारण श्रति भी स्वार्थमे स्वपदोकी ब्युतपक्तिके 
क्प वणोदिविषयक प्रत्यक्ष तथा उक्त रीतिसे अनुमान--इन दोनोकी अपेक्षा 
करती है, अतः भरत्यक्ष तथा अनुमान ये दोनों श्रुतिके उपजीव्य द । उपजीन्यका 
विरोध तथा बाध अनुचित है, हसङिए भरव्यक्ष जौर अनुमान ही शरुतिसे बख्वान्‌ है । 
पत्यक्ष असंजातविरोधी है । सामान्यतः द्वैतनिषेधक श्रतिकी अपेक्षा षरादि- 
सत््व्राही मत्यक्ष॒विरोषविषयक दहै । विोष शाक्षसे सामान्य शाखका संकोच 
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निषेधविष्योयच्छासखं चित्तश्ुदृध्युपकारि तत्‌ । 
रेक्यन्ाञ्ेणोपजीव्यं प्रबरं तेन तन्मतम्‌ ॥ ३८९ ॥ 
तत्त मेदाभ्रयेणेव विधत्ते च निषेधति । 
तस्मादमेदशाख्रस्य बाधो विन्यादिन्लाख्रतः ॥ ३९० ॥ 








होता हयी है । अतएव ममा र्हिस्यात्‌ सवी मूतानिः इस सामान्य वचनका +सभ्री- 
पोमीयं पञ्चमारुमेत" इस विरोष शाखसे अभ्रीषोमीयसे अतिरिक्त पद्ुर्दिसाके निषेधं 
ताद्य माना जाता है प्रव्यक्षके सहर अनुमान मी उपजीव्य है। सो 
कह चुके दै ॥३८८॥ 


अद्वतराखसे कर्मकाण्डदाखका बाध न होनेमँ कारणाम्तर कहते दहै - 
(निषेधविध्यो ° इव्यादिसे । 

ध्मा स्यात्‌” इत्यादि निषेषशाख ओर 'यजेतः, जुहुयात्‌" इत्यादि विधियां 
जो निषेध तथा विधिके बोधक दहं वे भी साक्षात्‌ या परम्परया चित्तकी शुद्धिके 
ए है, क्योकि शुद्ध चित्तम अद्वैतवाक्य द्वारा आसेक्यवुद्धि होती दहै, अतएव 
ज्ञानं संजायते पुंसां क्षयात्‌ पापस्य कर्मणः" इत्यादि वचन उपपन्न होते हँ । अतः 
उक्त शाख भी उपजीव्य है । उपजीव्य प्ररु माना जाता दै, इसर्ए अभेद्‌- 
बोधक श्रुतिसे इनका बाध नहीं हो सकता । "बरुवता देर बाध्यते" यह्‌ न्याय 
कोके भी प्रसिद्धै, इसिए प्रबरु प्रतयक्ष।दि प्रमार्णोके अनुरोधसे शतिको 
उपच रिताथं मानना ही समुचित है ॥२८९॥ 

(तत्तु भेदाश्रयेणेव' इत्यादि । परस्पर विरोधी भमाणेकि अमुरोधसे ब्रह्मे भै 
ती विकस्पददी दहो सकता है जौर न समुच्चय ही । किन्तु षाध्य-बाघकभाव होना 
आवदयक है, अतः द्वैतके अनुसार दी इद्वैतागमका अर्थ करना ठीक है । विषि- 
निषेषबोधक्‌ वाक्यसे भेदाधित साध्य-साघन, इतिकतेन्यता आदि मेदके निन 
किसी कर्मका विधान या निषेव नहीं हो सकता, अतः मेदावरुम्बी दी विधि तथां 
निषेध शाख है, इसङिए रेक्यशास्लका उक्त शासे बाघ ही मानना समुचित 
भरती होता हे ॥२९.०॥ 

यदि अद्ितदशाखका बाध माननेसे उक्त शाख दी व्यथं हो जआयगा, रेसी 
 दृह्काहो;, तो उसे जौपचारिकं मान पकते दै, क्योकि सर्वथा बाधकी अपेक्षा 
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ओपचारिकमेकारम्यशास्रं कन्नोत्मसम्भवात्‌ । 
सावकादा भवेद्‌ यद्वा जपाथेद्ुपयुज्यते ॥ ३९१ ॥ 
मेदसाधकमक्षादि मेदादन्यत्र त्र ॒वा। 
सावकाशं ततस्तस्य बाधो नैकात्म्यस्ाखतः ॥ ३९२ ॥ 
ओौपचारिक मानना ठीक दै, फेसा कहते दै--^ओपचारिक ०” इत्यादिसे । 

जेते इस ामर्मे यदह अद्वितीय पुरूष है, इस लौकिक वाक्यका यह अः 
नही है कि इस भरमम यदी पुरुष है, दुसरा को$ है दी नदीं । कि 


इसके सदर चरित्रवान्‌ दूसरा नहीं है अर्थात्‌ सजातीय द्वितीयके निषेधः 
ही उक्तं वाक्यका तात्प है । अन्यथ भ्रामका दही निर्दश्च असङ्गत दहो जायग 
क्योकि जनगरृहसखदायका भामशब्दसे रोक व्यवहार होता है, वैसे ही पक्ृत 
बरह्मकरा सजातीय द्वितीय नहीं है, इस तात्प्यसे ब्रह्मके विषयमे 'एकमेवाऽद्वितीयमः 
कटा जाता है, पसा माननेपर द्वितीय वस्तुक्रा निराकरण नहीं होत 
तएव भेदाश्रयविधि-निषेधबोधक शस मी संगत हो जाते है ओर आरः 
कंतो-मोक्तामी माना जा सकता दै। अद्वतबोधक आगम भी सजाती 
द्वितीयके निषेधका बोधक होनेसे सावकाश भी होता है ओौर कर्मविधिनिषेधशाः 
भी स्वविषये सार्थक होते है, मतः प्रत्यक्षादि प्रमाणका विरोध भी शान्तहो जाः 
हे । यदह अभूतपूर्वं कल्पना नही है, क्योकि “आदित्यो युषः, यजमानः प्रस्तर 
इत्यादि वाकक्योका प्रत्यक्षादि प्रमाणक साथ विरोधके परिदहारके छ्एि आदित्याति 
सद्र दी जथ है, यह सव विद्धानोने स्वीकार करिया है। मथवा अद्भत 
शुतिरयोका जथ विवक्षित नहीं है । किन्तु हुं, फट्‌ आदिक तुद्य केवर वे जपः 
कि दै, फसा माननेपर मी उक्त श्वुति चरितां हो जाती है, अदृष्टाभक वाक्यो 
साथेकताका यह भी उपाय है । किसी अनुष्ठेय अथेका तो बिधान है नही, जिस 
तदथज्ञानकी भवदयकता हो । सावका अौर निरवकाशे निरवकाश बरवा 
होता है, इस न्यायसे द्वैतमादी मान दवेतके निना अनवकाश है; अतः द्वैतशा् 
उक्त रीतिसे सावका अद्वैतशाश्लका पकृतम बाध होता हे ॥३९१॥ 
वेपरीत्यशङ्काका निराकरण करते ै--भेदसाधक ० इत्यादिसे । 
दतरा तथा र्यादि भमाण द्वैतके बिना करदो सावकाश है £ कः 
` नदी, इसङ्ए मेद्म्रदी परमाणका रेकाल्यञ्चाख्से बाध नहीं हो सकता 
चाध्यतासाधक सावक्रारत्व भेग्रमाही प्रत्यक्षादि प्रमाणम है नही, अतः प्रत्यक्षा 
बाधक ही हो सकते दः उक्त साखसे बाध्य नदी ह ॥३९२॥ । 


४१४ बहदारण्यकवारतिकसार [ १ अध्यय 
भेदाप्रमापिकाऽप्येषा चोदना मेदमाश्नयेत्‌ । 
इति बेदर्पमेवोक्तमेक्यशाखरं च ताद्शम्‌ | ३९६ ॥ 
गुरुरिष्यादिभेदेन विनैकात्म्यावबोधने । 
प्रवर्तेत कथं शासं तस्माद्धेदाभितं हि तत्‌ ॥ ३९७ ॥ 
एवं तद्युपजीव्येन विरोध इति मा घद्‌। 
एेक्यश्चत्योपजीव्यस्य भेदस्यात्राऽनिराकृतेः ॥ ३९८ ॥ 

भदाप्रमापिकाः इत्यादि । प्रत्यक्षादि पमाणे सिद्ध आविधिक सेदका आश्रयण 
कर विधि ओौर निषेव शाखरकी प्रदृत्ति ओर निवृति होती है, पसा मानने्मे यदि 
कोई दोष नहींहै, तो फिर पारमार्थिक मेद क्यों माना जाय ९ ओर द्वैत- 
्ुतियां भेदका आश्रयण करती है, यह बहुत थोड़ा कहा गया है, क्योकि 
अद्ैतश्चतियां मी परम्परया भेदका आश्रयण करती दै । इसपर मी दृष्टि दीजिये 
किं पक्यज्ञानोत्पततमे चित्तगुद्धिकी अपेक्षा है ओर चित्तश्द्धि विहितके अनुष्ठान 
एव प्रतिषिद्धके वजनके बिना नहीं होती । अनुष्ठान ओर परिवज्जन भेदके बिना 
नदीं हो सकता । इस परम्परासे यपि मेद अद्वैतश्रतिर्योक्ा मी उपजीव्य है, तो 
सौ पारमार्थिक भद्‌ उपजीव्य नहीं हौ सकता, अन्यथा अमेदबोधक श्रतियां व्यथ 
दो जार्यगी । इसङिए्‌ पारमार्थिक मेदनिराकरणपरक अद्रैतश्चतिर्योमें अपारमार्थिक 
भेद असे उपजीव्य है, वैसे दी दवैत-श्रतिरयोमिं मी अपेक्षित दै, इस कारण मेदर्मे 
वैत-शवतियोंका तापय नहीं है, यह कहा गया है ॥ ३९६ ॥ 

उक्त अभिप्रायको स्फुट करनेके किए कहते है--गुरुशिष्यादि ० इत्यादि । 

यदि एेक्य-शास्रमे साक्षाद्‌ मेदकी अपेक्षा है, तो फिर उक्त शाखसे मेदका 
बाघ कैसे हो सकता है £ स्वनिमित्तका बाध सय॒चित नदीं है। "तद्विज्ञानाश्च स गुरु- 
मेाभिगच्छेत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌, इत्यादि श्वतिसे गुरु द्वारा ब्रह्मज्ञानका 
विधान है, स्वतः नदीं । मेदके निना गुरु ओौर शिष्यका अस्तित्व नहीं हो सकता । 
मेदनिनन्धन गुरुहिष्यभावके भिना रेकास्यबोधनके छ्िए चाखक्री पभ्रदत्ति कैसे 
हो सकती हे, अतः अ्द्वैतागम मी मेदाभित है ॥२९५७॥ 

“एषं त्युप० इत्यादि । यदि यह बात दै, तो अद्धैतश्चतिका उप- 
जीन्यके साथ विरोष ह, रसा न किये, कारण कि जो मेद्‌ श्रतिका उपजीव्य है, 
उसका निराकरण शति नदीं करती, जिसका निराकरण यावहयक है । यदि वह्‌ 


तिका उपजीव्य नहीं है, तो फिर अद्वैतश्रुतिमे उपजीव्यवियेधका उद्भावन करना 
अज्ञानसूरुक हे ॥२९.८॥ | 
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पवक निन्यानवे नुवा कनक 
न --------~~---~~-~~-~~-~-~~-~~-~~~-~~-^-~~~~~ ~-ˆ~~~~~-~“ 


मायया कल्पितो मेद उपजीव्यो न वास्तवः । 

नेह नानेति ज्ञाच्रेण वास्तवः प्रतिषिच्यते । ३९९ ॥ 
ह्रयस्य मायिकत्वेन प्रसक्ति वास्तवे तः । 

इति चेत्तव विभ्रान्त्या प्रसक्तिरिति तष्यताम्‌ ।॥ ४०० ॥ 
न अरमामीति चेत्तर्हि न त्वां प्रति निषिच्यते । 

यो भ्राम्यति विमूटोऽत्र तं प्रत्येव निषिच्यते ॥ ४०१ ॥ 


कौन मेद्‌ उपजीन्य है जिसका निराकरण श्रुति नदीं करती ? उसे निराकरणीय 

भेदके साथ कहते हँ -- “मायया इत्यादि । 
मायासे कसित भेद दी श्चतिका उपजीभ्य है, वास्तविक भेद नहीं । ओर नेह 
नानास्ति किच्चन' इस श्रतिते वास्तविक मेद बाध्य है, कलित भेद नहीं ॥२९९॥ 
यहापर यह ॒श्चङ्का होती है कि वास्तविक मेददहै या नहीं, यद्िष्टैतो 
उसका निषेध नही हो सकता। अन्यथा पारमार्थिक जौर अपारमार्थिकके 
वाघावाधप्रयुक्त वैरक्षण्यका दी भङ्ग हो जायगा । पारमार्थिकका गिषेध मानभेपर 
आत्माका भी निषेध होनेसे ्ुन्यवादकी आपत्ति आ जायगी ओर पारमार्थिकत्व 
परिभाषामात्र दोगा । यदि भद्‌ पारमार्थिक नदीं, तो निषेध ही असंगत दहो 
जायगा, क्योकि वन्ध्यापुत्रका कोई निषेध नहीं करता । अतएव अपसिद्धपतियोगिक 


अभावक्छो नैयायिक्रादि नहीं मानते दै, इस शङ्काका परिहार करते है--टश्यस्य 
मायिकत्वेन' इत्यादिसे । 


,  इशयमात्र मायिकदहै। मेद मी दश्यदहै, अतः मायिकर द्यी मेद्‌ रह सकता 

है । मायिक मेदमें पारमार्थिकत्वकी प्रसक्ति नहीं है, अतः उसका निषेध नहीं 
हो सकता, क्योकि अप्रसक्तका निषेध नदीं होता । इसपर कहते हँ--वुम्ारी 
आन्तिसे ही मेद पारमार्थिकत्वकी भसक्ति हुई दै, क्योकि तुम्हीं कहते हो कि 
मेद पारमार्थिक है । अतः आन्तिप्रसक्त पारमार्थिकतका श्चतिसे निषेध क्रिया 
जाता ष, इस उत्तरसे सन्तुष्ट हो जाओ ॥४००॥ 

+न अरमामि' इत्यादि । यदि को फति हमको भेदे पारमार्थिकल्वकछा अम 
नहीं है, तो आपके प्रति निषेध मी नहींदहै। जो को$ “मेद्‌ पारमार्थिक है" यह 
मानते है, उन मूके प्रति निषेध करते दै । अन्य जगहे अनुभूत पदाथका 
अन्यत्र ज्रम होता है । भेदके सत्यत्वका यदि करीं अनुभव दी नदी हभा दहै, तो 
उसका अम केसा ? यष्‌ शङ्का है ॥४०१॥ 
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अत्यन्तादृष्टविषयो भ्रमादपि न भासते । 
इति चेद्रज्जुसर्पोऽय क्र चा दृष्टस्त्वया पुरा ॥ ४०२ ॥ 
सत्यः सपः पुरा दृष्ट इति चेन्मायिकी भिदा । 

किन दष्टा पुरा येन न भवेत्‌ सत्यभेदधीः॥ ४०२ ॥ 





१ ॐ ऋ) 





॥ 





अत्यन्ता ०” इत्यादि । अत्यन्त अष्टका अथात्‌ जो कमी दृष्टिगोचर नदीं हुजा 
हैः उसका कमी मसे भान नहीं होता, अन्यथा आकाशपुष्पका मी मान. 
हो जायगा, पर ेसा होता नी दै । हसक एसा नियम माना जाता है किं 
जो कीं पहले ममाणसे ममित षै, उसीका दोषवश्च अममै भाग होता । 
जसे शयक्तिराकल्मे यह रजत है, यसा भान होता है, रजत प्रहरे अनुभूत ` 
हे, शुक्तित्वका दोषवदा भान नदीं होता । पुरःस्थित सितभास्वर दव्यका इदंसे ` 
भान होता हे । तद्गत छवैत्यदईनसे रजतसं्कार सञदुबुद्ध होता दै, उससे | 
रजतविषयक स्मरण होताद्ै। यहां मी दोषवश तत्तका प्रमोष होता ड । 
इुक्तिरजतके मेदाग्रहसे पुरोवर्ती शक्तिम रजतका आरोप इदं रजतम्‌” इस अमसे 
होता है । अन्यथा्याविवादी नेयायिकके मतानुसार यह आक्षेप है । अपू ¦ 
साविचिकृ रजतादिविषयका भरमम मान होता है, इस बेदान्तिमतका ` 
आश्रयण कर उक्त आक्षेपका उत्तर देते है-- प्रथम रज्जुसर्पको आपने कष्टां 
देखा दै £ कीं भी नहीं । प्रत्यक्ष वमान जौर संनिङृष्ट विषयका होता है । ` 
कारान्तर ओर देान्तरमं स्थित सर्पविषयक भ्रम रज्जु नहीं हो सकता, किन्तु 
अविद्या स्वयं रजताकारसे परिणत होती है जौर तदाकार परिणत मायाब्रत्तिसे ` 
उसका मान होता है । समारोपित सपदि चाघ्चुष नहीं है । वे परतिभामान्न- , 
शरीर दनेसे भानसे पहले नहीं रहते, अतः इन्वरियासंजिङ्ृष्ट॒होनेते इन्दियमाश्य ` 
नदीं ह, किन्तु साक्षिमास्य माने जाते दँ । जौर "नाज्यं सर्पः" “रज्जुरेषा इस ,, 
जचिष्ठानकज्ञानसे काये सर्पके साथ तदुपादान अज्ञानी निदृत्ति होती है । इख ` 
जअभिमायसे प्रश्न करते हँ - पहले रज्जुसर्पको तुमने कहां देखा है ॥४०२॥ | 

यदि. पूेष्ट॒सजातीयका दही अममे भान होता है, रेसाकदो, तो ` 
भकृतमे भी वह है, दी फसा कहते ह--सत्यः सर्पः" इत्यादिसे । | 

रज्जुसपददोनसे परहञे सत्य ` स्प देखा दहै, इसकिए उसके संस्कारे ` 
जन्य स्मृति द्वारा रज्ज॒सपका अम होताद्ै, तो क्या मायिकः यल णठ 
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काग 


सस्य सपं पुरा दषा रज्जसपं यथेक्षते । 

मिथ्याभदं पुरा दृष्ट्रा सत्यं भदं तथेक्षताम्‌ ॥ ४०४ ॥। 
अत्यन्तादृष्टसत्वोऽपि सत्यो भेदो ्रमान्तरणाम्‌ । 
विभातीति स्थितं तस्मात्‌ प्रसक्तं सनिषिच्यते ॥ ४०५॥ 


भेद पटे. नही देखा है £ नहीं; अवदय देखा है, तो फिर मेदर्म सत्यत्वबुद्धि क्यो न 
होनी चाहिए £ यदि यह किये कि भेद कहीं प्रमित न द्ोगा, तो अन्यत्र 
उसका आरोप मी कैसे होगा ? प्रमितका दी आरोप होवा है, एेषा नियम नदीं हे, 
किन्तु ज्ञातका आरोप होता है, अज्ञातका नहीं, णेसा नियम है । ज्ञान महो 
या प्रमा ? इसमे आग्रह नहीं है । यदपि पूर्वदष्ट मेदमें मिथ्यात्वका अनुभव नहीं हुभा 
है तथापि वस्तुतः मिथ्यात्विरिष्ट मेदका ज्ञान तो अवदय हुआ है । तात्पयं 
यह है कि जसे पूर्वदष्ट सत्य स्के सजातीय सर्षका ज्ञान रज्जुमे होता हे, वैसे दी 
पूर्वदृष्ट मिथ्यामेदके सजातीय भेदम सत्यत्व्ञान अमास्मक दता है । अमप्रमासाधारण 
प्ज्ञान अममे अपेक्षित है। भमोत्तर भमके सदश अमोत्तर मी अम होता दै । 
राघवस पूरयज्ञानमात्र आरोपे कारण दै, प्रमा नही, यह कह चुके दँ ॥ ४०३ ॥ 

अतिस्पष्ट करनेके किए उक्त अर्थको ही फिर कहते दै--“सर्यं सपम्‌! 
इत्यादिसे । 

ज्ेसे पटले सत्य सर्षैको देखकर रज्जुँ मिथ्या सपे देखते हो, वैसे दी पहले 
मिथ्या मेद देखकर सत्य मेद्‌ देखो । यदहांपर व्यावहारिकसत्यताके तात्पयंसे सव्य- 
शब्दका प्रयोग किया गया है, वस्तुतः मपश्चमात्रको मिथ्या माननेवाठे वेदान्ती 
व्यावहारिक स्पको भी नहीं मानते ॥ ४०४ ॥ 

“अत्यन्ता ०” इत्यादि । यद्यपि मेद॒ सत्यरूपसे प्रमित नहीं है, तथापि 
पूवोनुभव-वासनासे सत्यख्पसे प्रतीत द्योता दहै । अतः प्रसक्त सत्यत्वमात्रका 
निषेध समुचित £ । इोकार्थ यह &--अत्यन्तादृष्टसत्ताक सत्य मेद मसे 
मनुरष्योको प्रतीत होता है, अतः प्रसक्त है, इसि निषेध करते हँ । अतः 
अप्रसक्तप्रतिषेध दोष प्रङृतमे नहीं है । मेदक सत्यत्वमात्रका निषेध करते हैः 
भेदका नही, एेसा कहना ठीक नहीं हे, कारण कि नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि 


दविवमात्नका निषेव करनेवारी श्रतिते विरोध होगा, इसङ्ए भेदका मी निषेध 
स्तेन्ग च्वारसित ।। ¢ ५६ ॥ | 
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आगमो मायिकं भेदं न निषेधति किन्त्विमम्‌ । 

मायिको भेद इस्येव प्रत्युत प्रतिपादयेत्‌ ॥ ४०६ ॥ 
यद्रदज्ञातमदेतं ह्म ज्ञापयते तथा। 

भेदमायिकतां पुम्भिरज्ञातां ज्ञापयेच्छतिः ॥ ४०७ ॥ 


(आगमः ०” इत्यादि । नेह नाना ०? इत्यादि आगम मायिक मेदका निषेध्य 
नहीं करता, किन्तु भेद मायिक दैः इसीका प्रतिपादन करता दहै, अन्यथा 
उपजीव्यके साथ विरोध प्राप्त होगा। पदपदार्थके भेदके विना वाक्यार्थका 
योध ही नहीं होता। एक पदका तो वाक्य होता नही, किन्तु अनेक पर्दोका 
वाक्य होता है| मेदका प्रतिषेध करनेपर पदम एकस्वापत्ति हो जायगी 
एवे संसष्टाथबोध या संसगैबोध मतमेदसे चाब्दबोध कटखाताद्ै। एक 
पदाथका दुसरे पदाथ अभिमत ससगबोध तब होगा, जब पदार्थदो माने 
जार्येगे । मेदके बिना दो पदाथ नहीं माने जा सकते, इसर्एि वाक्याथ- 
योधोत्पत्तिके छिए मेदका स्वीकार करना आवश्यक है । एवं आकराङ्का, आसत्ति 
आदि. शाब्दबोधके जनक कारणकखपके लिए मी भेद अपेक्षित है । कहां तक करट 2 
सेदके बिना सब व्यवहार दी प्त हदो जायगा । अभेदे तो कोई व्यवहारं दोही 
नहीं सकता । ध्यत्र॒ स्वस्य सर्वमात्मेवामूत्‌ तत्केन कं पयेत्‌, इत्यादि शअतिसे 
आत्ममेक्यदशा्म सम्पूणं व्यवहारोके अमावका दी परिज्ञान होता है। इसष्िष्य्‌ ` 
पेहिकाञुष्मिक फर ओौर उनके साधन आदिक व्यवहारके छिए आविधिक मेदक्ा 
स्वीकार करना आवश्यक है । मोक्षके विरोधी पारमार्थिक मेदका श्रुति प्रतििध्च 
करती है । संसारदद्यामं व्यवहारके किए मायिक भेदका श्रुति स्वयं प्रतिपादन करती ` 
दै । ध्यत्र हि द्वैतमिव मवति तदितर इतरं परश्यति' यहां पर इवदाब्दसे वस्ततः 
द्वेवामाव सूचित होता है । “पर्यति' यह क्रियामात्रका उपलक्षण है । ज्ञानपूर्वकं 
ही व्यवहार द्योता दहै, इसङिएट सब उयवहारका निदान सेदज्ञान है एवं 
संसारानथका मूरु मी मेद दही है, 'द्वितीयाद्वे भयं मवति" इत्यादि श्वति यह स्पष्ट 
ही कहती है । अनथक मूलका निर्मूलन करनेसे ही संसारदुःखसे छुटकारा मिच्छ 
सकता दै, अन्यथा नदीं, -इसक्िए पारमार्थिक भेदका ही श्चति निराकरण करती 
है, मायिकका नहीं । मायिक मेद्‌ तो स्वार्थनोधके  अनुकूरु होनेसे 
आदरणीय है ॥ ००६ ॥ | 

'यद्रदज्ञात्‌ > इत्यादि । जिस मकार श्रुति अज्ञात अद्वेत बद्मका ज्ञापन 
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न चाऽतराऽपुरुषाथत्वं बह्मबोधाङ्गभावतः । 
न मायिकत्वमज्ञात्वा ज्माञ्ेतं विबुद्यते ॥ ७०८ ॥ 





करती है, उसी प्रकार पुरुषोंसे अज्ञात भेदम मायिकताका मी बोधन करती है । 
मेदे मायिकताका ज्ञान होनेपर मेद्‌ मिथ्या है, यह निश्चय होता है । तदनन्तर 
ब्रह्मम अद्वेतत्का निश्चय होता है । मायिक अज्ञान कल्पित है । ज्ञान यन्ञानका 
विरोधी है । ज्ञानसे अज्ञानकी निदत्त होनेपर अज्ञानसे कल्पित संसारकी निष्ठत्ति खूप 
अरोष दुःखकी निषृ्ति हो जाती है । अतः मेदपारमार्थिकत्वकरी निद्ृत्ति मी पुरुषाथ है 
ओर अज्ञात है, अतः अज्ञात पुरूषाथकी ज्ञापक अति उक्त अर्मे परमाण है |४०७॥ 

मेदका निषेध पुरुषाथे हे, इसे स्पष्ट करनेके र्ए कहते हैन चाऽ्त्रा०' 
इत्यादि । 

मेदका निषेध पुरुषाथ नहीं है, अतः श्च॒तिसे उसका बोधन करना व्यर्थ 
हे, यह शङ्का नहीं कर सकते, कारण कि गद्धेत बह्म परम पुरुषा दहे! 
यद्वितके ज्ञात हौनेपर अद्वैत ब्रह्म ज्ञात होता दै, अन्यथा नहीं । इसरिए्‌ अद्वैत- 
ब्रह्मज्ञानका अङ्क है--भदर्मे मायिकच्वज्ञान । भेदम मायिकत्वके ज्ञानके बिना 
अद्भत ब्र्मको नहीं जान सकते, क्योकि विरोषणज्ञानपूप्क ही विशिष्ट बुद्धि 
हुआ करती दहै, अन्यथा नहीं । यद्यपि सक्षरुधर्मशुन्य नद्य है, अतः उसमे 
उद्धितत्व धर्म॑मी नही रह सकता दै, अतः उक्त न्यायसे अद्भितव्वज्ञानं 
त्रह्म्ञानका जङ्ग केसे हो सकता है £ यह शङ्का हो सकती है, तथापि “एक- 
मेवाऽद्धितीयं बरह्म' इत्यादि श्रतियोँसे पथम द्वैताभावविचिष्ट ब्रह्मविषयक बोध होता दै, 
इस विदिष्टवुद्धिमे द्वैतामावज्ञान अङ्ग है, पुनः द्वैतामावघर्म भी यदि ब्रह्मम 
मार्गे, तो अदितीयखकी उक्ति व्याहत हो जायगी, इसङखिए अभावको अधिक्रण- ` 
स्वरूप मानकर द्वितीयाभाव जद्यस्वखूप ही है, यष्ट कया जाता है । लेकिन एेसा 
कहनेर्मे अड चन यह है कि देताभाव साध्य है, ब्रह्म सिद्ध है । साध्य सिद्ध 
स्वरूप कैसे हो सकता है £ इसङिए द्वैताभावोपरक्षितव्रह्मविषयक निर्विकल्पक 
ज्ञान वस्तुतः परम पुरुषां दै, एेसा सिद्धान्त माना जाता दै । किन्तु इस सिद्धान्तके 
अयुसार दवैतामावन्ञान अदरैतत्रह्ज्ञानका अङ्ग नदीं हो सकता, क्योकि अज्जङ्किभाव 
विदिष्ठज्ञानमें होता है, निर्विकल्पकर्मे नदी । अद्वैत्रह्यज्ञान विश्वका निवतैक है, यह 
मी कहना नहीं बनता, क्योँकरि विरोध होनेपर निषत्यैनिवषेकभाव द्योता है, अन्यथा 
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अदैते देतविश्नाच्ति डते सत्यत्वविभ्रमम्‌ । 
आपादयेदियं माया रज्जसर्पो यथा तथा ॥ ४०९ ॥ 
रज्जौ स्प॑त्वमारोप्य सर्पेऽस्मिन्‌ रज्जुसत्यताम्‌ । 


सम्बन्धयति, तेनाऽयं सत्य‡ सपं उवेक््यते ॥ ४१० ॥ 





नदी । तद्वत्ताज्ञान जओौर तद भाववत्ताज्ञानमें परस्पर विरोध होनेसे बाध्य-बाघकमभाव हो 
हेः किन्तु यह ज्ञान सविकर्पक टै । निर्विकल्पक ज्ञान न किसीका बाधक ही हो 
है मौर न बाध्यदीदहोताद्ै, यह कहना ठीक । साक्षाव निर्विकस्प 
जञानम बाध्यवाधकमाव- नहीं होता है, किन्तु प्रथम द्वैतामावशिष्टनह्मज्ञ 
होता है, यह सभरकारक है । इससे नह्ये द्वैतन्ञानका वाध होता है । तदननः 
मी अतितात्प्यका पयैवसान नहीं होता, इसकिए द्वैतामावोपरुक्षि्त द्यः 
निर्विकल्पके ज्ञान मानना- पडता है । विशचिष्टज्ञानपूवक उक्त निर्विकल्पः 
ज्ञान माननेका तात्पय द्वतनिडृत्तिमे है । प्रथम दी "एकमेव। द्वितीयम्‌" इत्यादि वाक्य 
निर्विकल्पक बोघ ॒माननेपर मविरोधसे द्वैतनिद्रत्ति न होगी ओौर उक्त उपदेः 
भपुरुषाय हयो जायगा, इस अभिभायस्ते सविकल्पक बरह्मज्ञानका अङ्क होने 
परमपुरुषाथके हेतु निर्विकस्पकको मी जङ्ग कटने को ई अनौवित्य नहीं हे 

अज्ञात जर फर्वत्‌ ब्रह्मके तुल्य मायिक सेद्‌ भी अज्ञात ओौर फर्वत्‌ है, इसि 
उसका शति द्वार प्रतिपादन किया जाता है । यपि सामान्य अस्नेदमाजका रतिर 
भतिषेध म्रतीत होता है, तथापि मायिक मेदके निना श्ुतिका वाक्यार्थनो 
भी नहीं हो सकता, इसरषट सत्य भेदके निषेधमे हयी - श्रविक्रा तात्पयै निश्िठ 
होता है । यदि मेद्‌ कल्पित दै, यह श्चति स्वयं ही भतिपादन करती है, तो इसी 
मेदे सत्यत्वामाव सिद्ध दै, पुनः सत्यता निवेध व्यथै हे, इन राङ्का्ओंकः 
परिहार करनेके क्षि मायं दो मकारके जो भान्तिहेतुत्व हे, उन दोनो 
निरासके किए उन दोनो वचर्नोकी मावक्यकता हे ॥ ४०८ ॥ | 


“अदधेते इत्यादि । यधेतमे द्वेतनान्ति ओर दैतमें सत्यत्वभान्ति मायाः 


भासे होती है । जेसा कि रण्जुमे सप्नान्ति जौर उसमे सत्यत्वभ्नाच्ति 


दोषसे होती है। इन दोनों मान्तियोकि विकासके क्षि दो प्रकारकी माया 
मानी गदे दे ॥ ४०९ ॥ 


रज्जौ सपेत्व ०” इत्यादि । रज्जुः सरधका आरोप कर उस आरोपित सर्प 
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तथेव जक्षसत्यत्वं दैतसम्बद्धमी््यते । 

अतो द्वैतमिदं सत्यमिति मृहर्विनिधितम्‌ ॥ ४११ ॥ 
ब्रह्मेव सत्य दतं त॒ भायामयमिति अरतिः । 
्रतिपादयितं सत्यं दैतमत्र निषेधति ॥ ४१२ ॥ 
मायां तु प्रकतं विद्यादिति मायामयं जगत्‌ । 
अभ्युपेत्य वियन्युख्यां सृष्टि त्ते प्रयलतः ॥ ४१३ ॥ 
श्रुत्या मायामयो मेदो य एषोऽभ्युपगम्यते । 
उपजीव्य स एवातो नोपजीव्यविरोधिता ॥ ४१४ ॥ 


सत्यताका सम्बन्ध माया करती है, इससे मकारे रज्जु सपं सत्य प्रतीत होता 

हे, वास्तविक सपं तो है नहीं, अन्यथा इयं रज्जुः, इस ज्ञानसे उसकी निवृत्ति 
न होगी ॥ ४१०॥ 

दाष्टीन्तिकमे उक्त अर्थका समन्वय करते हँ - तयेव" इत्यादिसे । 

उक्त रीतिसे माया द्वैतकी प्रतीति कराती है ओौर द्वैतमें रज्जुसपके सत्यत्वकरे 
समान अषिष्ठान - बरह्यके सत्यत्वका आरोप करती है, इस कारण मूढ रोग 
द्वेतको सत्य मानते हैँ ॥ ४११॥ 

श्ह्मैव सत्यम्‌" इत्यादि । त ही सत्य दै; द्वैत तो मायामय दहै, एेसा 
श्रुति -परतिपादन करती है, इस कारण वह ब्रह्मम द्वैतका निषेध करती ह । 
जर द्वैतमे सत्यत्वके निषेधके बिना मायामयत्वका प्रतिपादन नहीं हो सक्ता, 
इसक्िए उक्त निषेध भी आवश्यक है ॥४१२॥ 

जिस वाक्यसे जगत्न मायिकसवका बोध होता दै, उसे कहते दै - 
भायां तु" इत्यादिसे । 

सत्‌ ओौर असतूसे अनिर्वचनीय माया जगत॒की उपादान है । उपौ- 
दानका उपादेयके साथ अभेद है, इसरिए जगत्‌ भी मायामय है; यह मानकर 
“एतस्मादातमन आकाशः सम्भूतः" इत्यादि वाक्यसे मायामय जगत्‌को मानकर 
खष्टिका प्रतिपादन प्रयतनसे किया गया है ॥४१३॥ 

शशुत्या' इत्यादि । भेद मायामय दहे, यह जो मानते दै सो मायिकं 
भेद ही श्चतिका उपजीव्य है, पारमार्थिक मेद नहीं । अतः भेदके सत्यत्वका 
निराकरण करनेसे उपजीन्यनिरोधकी शङ्का नदीं है । व्यवहारकाराबाध्यस्वरूप 
ध्यावहारिफ सेद दी प्रत्यक्षादि भ्रमाणका उपजीव्य. है, पारमार्थिक नहीं ॥४१४॥ 
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निषेधविषिश्चाखरं च कलिपतं मेदमाश्रयेद्‌ । 

तस्मान्न वास्तवद्वितश्ासं तेना तत्र बाध्यते ॥ ४१५ ॥ 
अक्षादीनां च मध्ये फं मानं मेदावबोधकप्‌ । 
प्रत्यक्षमनुमानं वा मानाभावोऽथवेयताम्‌ ॥ ४१६ ॥ 
प्रत्यक्षं वस्तुबोध्येव न त॒ मेदावबोधकम्‌ । 
न च मेदस्य वस्तुत्वं वस्तुत्वाश्चतत्वतः ॥ ४१७ ॥ 


(निषेध ०' इत्यादि । 'अभिहोत्रे जुहुयात्‌? इ्यादि विधिद्याख् ओर भा ्हिस्यात्‌? 
इत्यादि निषेधाश्च कलित व्यावहारिक मेदका आश्रयण करते द; पारमार्थिकका नहीं, 
इस कारण वस्ततः वे अ्द्रैतशाख्चके बाधक नहीं हो सकते, विरोध. दोनेपर ही बाध्य- 
बाधकभाव होता है । यदि श्रुतिसे व्यावहारिक भेदका निषेध होता जर प्रत्यक्षादि 
पारमार्थिक मेद ही निमित्त होता, तो विरोध होनेसे बाध्य-बाधकभावकी सम्भावना 
होती, सो प्रकृत नहीं है, क्योकि विषयके मेदसे दोनों अपने-अपने विषयर्सं 
व्यवस्थित है । पारमार्थिक भेदका निषेध अद्वैत श्रुतिका विषय दै ओर व्यावहारिक 
मेद प्रत्यक्षादि प्रमाणका निमित्त है, जतः उद्वैतागमका प्रत्यक्षादिसे बाघ नहीं दै॥* १५।। 

(अक्षादीनां च' इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमा्णोमे कौन-सा प्रमाण मेदबोधक 
है, परतयक्ष अथवा अनुमान किंवा मानाभाव £ यर्होपर अनुमान उपमान भौर 
अ्थीपचिक्षा उपरक्षण है । शाब्द मेदबोधक नहीं है, यहं निरूपण कर चुके ह । 
उक्त प्रमाणो से एक मी प्रमाण मेदबोधक नहीं हो सकता, इस अथेको अति- 
स्पष्ट करनेके र्षि दी उक्त विकल्प किये गये हँ ॥३१६॥ 

 श्रत्यकषम्‌' इत्यादि । प्रथम कर्पके अनुसार परसयक्ष मेदबोधक है, यद 
किये, तो दीक नहीं है, कारण कि षटादिके ज्ञानक्षणमे मेदज्ञान होताहै या ` 
क्षणान्तरमें £ प्रथम पश्च ठीक नीं है, क्योकि प्रत्यक्ष वस्तुबोधक दै, मेद मी वस्तु है; ` 
तो उसका बोधक क्यों नहीं होगा मेद वस्तु नहींहै, क्योकि मेदकी 
वस्तुत्वेन श्रति नदीं है । जो घटादिकी तरह वस्तु दै, वह निरपेक्षबुद्धिमाह्य है । ` 
प्रतियोगी जौर अधिकरणके ज्ञानसे सापेक्ष बुद्धि द्वारा आद्य मेद वतु नहीं है । ` 
यह्‌ मी विचार कीजिये कि मेद धरघ्वरूप है या अतिरिक्त £ यदि षरश्वख्प है, 
तो घरमे दी अन्तगेत होनेसे उसे मावध्वरूप मानना चाहिए, अमावस्वषूप मानना ` 
उचित नहीं है । यदि घर निरपेक्षवुद्धिमाद्य है; तो मेद सपेक्षवुद्धिमराद्म कैसे .. 
हभ £ यदि अतिरिक्त मरने, तो मेदविरिष्टमे मेद रहता दै कि मेददयल्यम £ ` 
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मितिर्वस्तु प्रसाध्याथ न क्षमा मेदसाधने । 

पिरम्य व्यापृतिनांस्ति प्रमितेः क्षनिफत्वतः ॥ ४१९ ॥ 
वस्तुमात्र उपक्षीणासत्यक्षान् त॒ भेदघीः । 

यथा तथाऽनुमानाच परस्परसमाश्रयात्‌ ॥ ४२० ॥ 
विरुद्धकर्मधर्मस्वे धमिभेदोऽनुमीयते । 
एकरिमनननवस्थानं विरोधो धर्मयोर्मतः ॥ ४२१ ॥ 


मिमान घटादि वस्तुके बिना पटादिम षटादिभेदकी सिद्धि नही होती हे, ` 
वकि मेदग्रह भिदमानतन्तर है अर्थात्‌ मिमान धशदिष्वद्प प्रतियोगीके ज्ञानक , 
धिना पटादिमे धरादिमेदका ज्ञान नहीं होता, अतः मेदाश्रय पटादि वस्तुमात्रकीं ` 
सिद्धि पादिज्ञानते होती है, मेदकी नहीं ॥ ९१८ ॥ | 
द्वितीय विकरस्पके अनुसार धथदिग्राहक ज्ञान द्वितीय क्षणम मेदका अ्रहण ¦ 
करता है, इसका निराकरण करते दै--मितिर्बस्तु' इत्यादिसे । 


ञान वस्तुका रहण करके पश्चात्‌ द्वितीय क्षणमे मेदका अ्रहण करता डे, 
यद कथन भी ठीक नहीं है, क्योकि क्षणिकन्ञानम विरम्य अथीत्‌ ठहर कर पुनः 
ध्यापार नहीं होता, फारण कि 'शब्दनुद्धिकर्मणां विरम्य व्यापारामावः' यह सब. 
दाखकारोका सिद्धान्त है, इसङिए किसी भी पक्चसे वस्तुम्रादक ज्ञानसे भेदका महण 
मन नहीं सकता ॥ ४१९ ॥ 

परत्यक्षके सदय अनुमान मी मेदनोधक नदीं है, यह कहते ह-- वस्तुमात्रे? 
इत्यादिसे । | | 

वप्तुश्वरूपमात्रके रहण उपक्षीण प्रतयक्षसे मेदका ज्ञान जेसे उक्त रीतिसे 
नहीं होता, वैसे ही परस्पराश्रय दोषसे अनुमान द्वारा मी मेदबुद्धि नदीं 
होती ॥ ४२० ॥ 

शिरुदकर्म °) इत्यादि । विरुद्ध कमै (पूर्व-पश्चिममें युगपत्‌ गत्यादि) एवं धर्म--- 
` रस्वपरत्ादि- से धर्भिमेदका अनुमान होता है, कम तथा धर्मम विरोधदै, एक. 
धर्मि साथ न रहना सहानवस्थान है | परस्पराश्रय इस प्रकार है-- विमतौ घरपसखौ 
मिन्नौ, विरुद्धघमेवत््वात्‌ , गवाश्ववत्‌ ; इस अनुमानमे हेतु ै--विरुद्धधर्मव्व । 
यटत्वपटत्व्मे मिरोधज्ञान कैसे होता है? इमौ विरुद्धौ, नियमेन धर्मिद्धयनिषठत्वात्‌-- -. 
भथोत्‌ घटत जौर पटृतव ये दोनों धर्म विरुद्ध है, क्योकि नियमसे सदा दो घर्भिर्योिं 
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दिधर्मिस्थत्वनियमादिरोधेऽज्ुमिते सति । 

अनुमेयो धर्भिभेद इत्यन्योन्यसमाश्रयः ॥ ४२२ ॥ 
अथाऽविरुद्धघर्माम्यामपि धमी विभिद्यते । 

तर्हिं दाहप्रकाक्लाभ्यामग्नेभेदः प्रसज्यते ॥ ४२३ ॥ 
अर्थापत्तिरनेनैव न्यायेनाञत्र निरारता ।. 
उपमानमनाशङ्कय तस्य सादश्यसंक्षयात्‌ ॥ ४२४ ॥ 











हते है, इस अनुमानसे उक्त धर्मम विरोधज्ञान होता दे, घर्भिभेदज्ञान उक्त 
अनुमानके अधीन है, यह अन्योन्याश्रय स्पष्ट है ॥४२१॥ 

उक्त अर्थका दी स्पष्टीकरण करते है--'द्विधर्मिं> इत्यादिसे । 

घटत गौर परत्व दो धर्मियोमे ही- रहते दै, इस नियमके ज्ञानसे उनके 
धरस्पर विरोधका अनुमान होता है ओौर उक्त विरोधके अनुमानसे धर्मकि भेदका 
अनुमान होता है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय स्पष्ट ही है ॥४२२॥ 

४अनेकधर्मवच्वात्‌, इस द्वितीय कद्पके निराकरणके ङ्ि कहते दँ -- 
(अथाऽवि °` इव्यादि । 

यदि अविरुद्ध अनेक धममेसि धर्मीक्रा भद माना जाय; तो दाह, प्रकाश 
भादि अनेक धर्मोकि रहनेसे अथिर भी स्वभदकी प्रसक्ति दौ जायगी 
अतः अविरुद्ध अनेक धर्मोकी स्थिति मेदसाधिका नदींदहै, किन्तु विरुद्ध 
अनेक धर्मोकी स्थिति दही मेदसाधिका है, ेसा मानना होगा| टेकिन 
अन्योन्याश्रय दोष होनेसे वह भी भेदसाधक नहीं हो सकेगी, अतः भदर्मे परमाण 
नहीं हे, यह परम तास्पय है ॥४२३॥ 

अथीपत्तिसे भी भद्‌ सिद्ध नहीं हो सकता, यह कहते दै--अथौपत्ति ०” 
इत्यादिसे । | | 

 अथीपत्तिको नेयायिक अनुमानके अन्तर्गत मानते दै, इसक्एि अनुमानके दी 
दृषणेसि अर्थापत्ति मी दूषित होगी । अथीपत्ति अनुमानसे अतिरिक्त प्रमाण हे, इस 

मतम भी अर्थापत्ति अनुमानोक्त दूघण है दी, क्योकि विरोधान्यथानुपपत्तिसे 

धर्मिभेदज्ञान ओर भिन्नधर्भिनिष्ठतज्ञानसे विरोधज्ञान, इस पकार अथांपत्तिरमे 
अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है! उपमानमे तो मेदसाधकस्वकी रङ्कादी नहींद्यो 
सकती, क्योकि वह तो सादशके ग्रहण करानेमे दी उपक्षीण हो जाता ह ॥४२४॥ 
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ददवा 


मानाभावोऽपि नेवाञ भद बोधयित क्षमः । 
मेयाभावेकविषयो वादिभिः सोऽभ्युपेयते ॥ ४२५ ॥ 
नन्वन्योन्याभावमेव मेदमाहुरविंपशितः । 
मानाभावेन मेयोऽतौ भेद हत्यप्यसङ्गतम्‌ !॥ ४२६ ॥ 
मानाभावस्य सानघ्वं मेयाभावस्य मेयता । 
न्यायं न सहतेऽतीव व्छक्षणवियोगतः । ४२७ ॥ 


अबुद्धबोधकं मानमिति मानस्य लक्षणम्‌ । 
न च पञ्चप्रमाणानामभावो बोधकः कवित्‌ ॥ ४२८॥ ___ 


भेद अनुपर्ब्धि पमाणसे गम्य दै, इसका निराकरण करते दै-- 


(ानाभावोऽपिं इस्यादिसे । 


प्रमाणामाव मी भेदके बोधने समर्थं नहीं है, क्योकि प्रमाणामावरूप अनुपरम्भ | 
मेयामवेकविषय (मेयामावका दी परिच्छेदक) दहै, ता वादी लोग मानते दँ, अतः 


5. + शा का ^ त 





| 


अनुपरन्धिसे अभावमाघ्रक्रा महण होता है । वेधम्यरक्षण भेद तो अभावसे विरुक्षण 


है, इसकछिए अनुपरुन्ि प्रमाणसे उक्त मेदका ग्रहण नहीं हो सकता ॥४२५॥ 


भेद अमावसे विरक्षण- वेधमम्य-रक्षण- नहीं है, किन्तु वह अन्योन्याभाब- ` 


स्वप माना गया है, अतः उक्त प्रमाणका विषय है, यह कहते दै--“नन्वन्यो °” 
इत्यादिसे । 
विद्धान्‌ भदको अन्योन्याभावस्वरूप मानते दै, अतः वह अभावसे विरक्षण 


नदीं है, किन्तु जभावस्वरूप दी दै, इसकिए वह॒ अनुपरुल्धि प्रमाणे गम्य हो ` 


सकता है, यह कहना मी सङ्गत है ॥४२६॥ 

 भानाभावस्य' इत्यादि । प्रमाणाभाव प्रमाण है, प्रमेयाभाव प्रमेय दे, यहं 
कथन तो विचार करनेके योग्य भी नहीं है, कारण कि जो प्रमाणामाव है, वह्‌ परमाण 
केसे हो सकता है, क्योकि प्रमाणाभाव प्रमाणका विरोधी होता दै । यदि वह 
परमाणस्वद्प माना जाय, तो प्रमाणाभावका प्रमाणके साथ अत्यन्त अमेद्‌ हो 
जायगा एवे प्रमेयाभावको प्रमेय कहना भी नहीं बन सकता; क्योकि इसमे 


भी उक्त विरोध है, अतः प्रमाणका रक्षण प्रमाणामावमे सौर प्रमेयका क्षण 
प्रमेयाभावर्मे नहीं जाता ॥४२५७॥ 


प्माणामावमे प्रमाणका रक्षण नहीं जाता, इस वातको स्पष्ट करनेके 
र्षि भमाणका रक्षण कहते दै--अबुद्धबोधकम्‌' इत्यादिसि । ` 
आन्चात्रज्ञापकत्व्‌ यदह प्रमाणा श्ण दे | प्रत्यत्य चितयः जाता 
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मनिरस्तसर्वसामथ्योदयद्यभावप्रमाणता । 

घन्ध्यापुतवः प्रमाता स्यास्छमत्वान्मात्रमानयोः ॥ ४२९ ॥ 
योम्यस्याऽजुपरुब्धियां मेयाभावस्य बोधने । 

तस्याः सामथ्येमिति चेन्न तस्सिद्धेरसम्मवात्‌ ॥ ४३० ॥ 


राव्द ओौर अर्थापत्ति--इन पाचों प्रमाणोके अभाव कहीं भी किसी अथके 
बोधक नहीं माने जाते, कारण कि प्रमाण स्वसम्बद्ध प्रमेयके मासक होते 
है। सतका सम्बन्ध सत्के साथ होता दहै, उच्छ भावके साथ 
तुच्छ अभावके संयोग आदि सम्बन्ध नहीं हो सकते । यदि असंबद्धं प्रमाणसे 
असंबद्ध प्रमेयक्रा भान माने, तो असंबद्धस्वाविरशोषसे सम्पूण जगत्‌का भान होने 
रुगेगा । ठेकिन एेसा होता नहीं है, अतः प्रमाणसंबद्ध प्रमेयका दी मान मानना 
समुचित है । जेसे नीरुका घरके साथ सम्बन्ध है, वेसे ही अभावका सम्बन्धं यदि 
भावके साथ होगा, तो माव यौर अमावका विरोध दी रान्त दही जायगा ॥४२८॥) 

विरोध न रहनेसे अभावसे भावका अपहव नहीं दहो सकेगा सौर निरस्त- 
समस्तसामथ्यं अभाव यदि किसी प्रमितिका जनक दोगा, तो बन्ध्यापुत्र भी 
किसीका प्रमापक होगा, यह दोष कहते ह निरस्तसर्व ०” इत्यादिसे । 

सर्यसामर्थ्यहीन अभावमे यदि अन्यप्रमितिजनकत्व हे; तो बन्ध्यापुत्रको भी 
प्रमाता-प्रमासमवायी-मान सकते है । प्रमाता जौर प्रमाणमे समता है । प्रमितिकरण 
प्रमाण है| यदि अन्त्यन्तासस्पदाथं भी प्रमितिका करण होगा, तो प्रमितिका 
कारण प्रमाता भी अस्यन्तं असत्‌ द्यौ सकता है, क्योकि कारणत्वूप सामान्य घर्मं 
दोनोमे समानदहै, कारणविरोष दही करण ओौर कती होते द, सामान्य धर्म 
कारणत्व दोन रहता है! अचुपरुढ्ि अमावके ज्ञानमें प्रमाण नहीं है, 
इसमे साधक कहते है--समस्तसामथ्यै-राहिष्य । सो दीक नहीं है, क्योकि 
योग्यानुपरुन्ि अभावसाधक है, यह अनुभवसिद्ध है । जेसे किसीने पृछा कि 
घर ह £ तो उत्तरदाता स्पष्ट निरीक्षण करके कहता है-- नास्ति घटः, अनुप- 
रुब्येः, यदि स्यादपर्भ्येत अथात्‌ घट नहीं है, क्योकि देख नदीं पडता, यदि 
होता, तो पटादिके सदय देख पडता । परादि देखनेपर घर नहीं दीख पडता, 
इसकिए नहीं है, यह सर्वीनुभवसिद्ध दहै ॥ ४२९॥ ` 


 अनुमवका जपराप करना समुचित नहीं है, यह शङ्का करते है--धयोग्य- 
` दया ९? उत्यादिसे । 
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मेयाभावः प्रमाणानां यद्यभावेन गम्यते । 
ग्रमाणानामभावस्य गमकः को भविष्यति ॥ ४३१ ॥ 
किश्चाऽय स्वमानानामभावः कीदगुच्यताम्‌ ! 
स्तेमित्यमात्मनः स्याचेत्तदरहषैवास्मदीदहितम्‌ ॥ ४३२ ॥ 
विकल्पमात्ररूपोऽयममावोऽतो न वास्तवः । 
नहि मायातिरेकेण भाववस्सिद्धिमश्यते ॥ ४३२ ॥ 


जो योग्यानुपरुन्धि दै, उसमे प्रमेयामावनोषनकी सामथ्यै ह, यह उक्त 
सर्वानुभवसे सिद्ध है, उसका अपाप करना अनुचित नही है, किन्तु सयुचित ` 
है, कारण कि अनुपरुन्धिसाधक प्रमाणामाव है । अनुपरुन्धिमे यदि को$ प्रमाण 
ही नहीं है, तो अनुपन्व्र स्वयसिद्ध है, फिर सर्वानुभवसिद्ध वह कैसे हो 
सकती है ॥४२३०॥ 
अनुपरुड्िमे प्रमाणाभावको स्पष्ट करते ईै- भेयाभावः' इत्यादिपे । 
यदि भ्रमाणाभावसे भमेयाभावकी प्रमिति होती है यह कहते हो, तो यह बतरञ 
कि प्रमाणाभावकी प्रमिति किस्से होती है £ प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुपरुन्धिका 
ज्ञान होता है यह तो कह ही नदीं सकते, अन्यथा अनुपरन्धिकी तरह मेयाभावका 
मी ज्ञान उक्त प्रमार्णोसे दी हो सकता है फिर अतिरिक्त अनुपरुब्धि प्रमाणकी 
आवक्यकता ही क्या है £ यदि अमाव तुच्छ है, उसके साथ इन्दियादिका सम्बन्ध 
नहीं है, इसटिए्‌ अनुपरन्धि प्रमाणकी आवरयकता है, तो प्रमाणाभावकी मी उप- 
रुन्धि उक्त कारणसे इन्दियादिसे नहीं दो सकती, इसठिए उसकी उपरुब्धि यदि 
अनुपरुन्धिसे ही किए, तो मानमेयभाव मेदा्चित है, अभेदर्मे मानमेयभाव 
नहीं ह्येता, अतः उपरढ्ध्यभावसे उपर्न्ध्यभावका महण कैसे होगा 2 इसपर मी 
ध्यान देना चाहिए । द्री बात यह है कर मभाव दुर्निरूप है, इसष्ए मी वह 
प्रमाण नदीं हो सकता ॥४३१॥ | 
(किश्वाऽयम्‌' इत्यादि. । यह सर्वैपरमाणाभाव केसा है यह कहिए £ आस्माकी 
निव्योपारावस्थिति समाव है अथवा भावान्तर, छवा भावविरक्षण £ प्रथम पक्षके 
अभिभायसे कदते हँ कि निन्यीपारासमावस्थान तो ब्रह्म ही दै, उससे अतिरिक्त अभाव 
नहीं है, यदी दिए ॥ ४३२ ॥ | 
(विकल्यमात्र °! इत्यादि । “शब्दज्ञानानुपाती वस्मुदत्यो विकल्पः" इस योगसूत्रके 
अनुसार जेते विषयके न होनेपर भी शब्दज्ञान होता, इसखिए वस्तश्ान्यविषय त्वन 
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विदं सदेव यस्येष्टं तस्याऽभावो मितेः ईतः । 
तेनाऽभावद्वारतोऽपि भद आपाद्यते कथम्‌ ॥ ४३४ ॥ 
यावक्किञ्िज्जगत्यस्मिन्भेद्‌कं वस्तु र्यते । 
अनापन्नादिमध्यान्तं सदेव तदितीक््यताम्‌ ॥ ४२५ ॥ 


विक्यक्ञान करता है, वैसे ही अभावज्ञान मी विकल्पात्मक दी है । उसका 
विषय अभाव कु नदीं दे, अतः खपुष्पादिज्ञानके समान अभाव्ञानको मी समश्चना 
चाहिए । 'भावान्तरममावो हि कयाचित्त व्यपेक्षया इस प्राचीनोक्तिके अनुसार यदि 
भावस अभावका अन्तभीव कीजिए तो मावाद्धितकी प्रसक्ति होगी अथात्‌ भावस 
अतिरिक्त को$ पदार्थान्तर नहीं है । यदि च भावका अमाव अन्तमौव मानियेः 
तो अभावादेतकी प्रसक्ति होगी, अतः अभाव वास्तविक पदार्थं नहीं है, इस कारण 
मावके सदश्च अभाव पदार्थके सिद्ध नदीं होनेसे वह मायिक माना जाता हे ॥४२२॥ 


“विरम्‌” इत्यादि । जिसके मतसे सम्पूण विश्च सदात्मक दै, उसके मतम 
मितिका ( बद्धिका ) जमाव ही दै । यदि वह भी विश्वके अन्तगैत दी हेः 
तो "स॑ खल्विदं ब्रह्म इस श्चुतिके अनुसार वद मी सदूपद्ी दै, अतिरिक्त 
नहीं । यदि विश्वके अन्तरीत नहीं दै, तो दै ही नदी, फिर सदास्मक दै या 
असदातमक £ इसका विचार दी निरारुम्ब है । ओौर यदि भरतियोगीको मी सत्‌ 
मानते दै जौर अनुपरुढ्धिकी मी सत्ता मानते दै, तो सत्वेन दोर्नोको एकरूप 
ही मानना ावद्यक दहै, फिर दोनो वेरुक्षण्य नहीं बन सकता । भावाभावर्मे 
आप चैलक्षण्य मानते है, सो असङ्गत दो जायगा; अतः भेदका अन्योन्याभावे 
अन्तभीव करनेपर मी परमाणस्े अन्योन्याभावकी सिद्धि नदीं हौ सकती, इसका 
उपसंहार करते ै--^तेन" इत्यादिसे । इस कारण अभाव द्वारा मी भेदका 
आपादन कैसे करते दँ १ ॥४३४॥ 


मावमूत षट ओर घटत्व अर्थात्‌ धर्मी ओौर धर्मका जेसे परस्परं सम्बन्ध द, 
शरेसे हयी माव ओौर अभावका मी सम्बन्ध हो सकता है, इस राद्काका निराकरण 
करनेके छिए इष्टान्तासिद्धिका प्रददीन करते ईै--“यावक्किञ्च' इत्यादिसि । 

भेदकङूपसे अमिमत धर आदि निखिरु धर्म आदि, मध्य ओौर अवसानं 


रहित अपरिच्छिन्न सन्मात्रस्वरूप ब्रह्म दी दै, उससे सतिरिक्त नदीं, अतः प्रकृते 
---- -> =-= ॐ , ल व्यार पी _ सरणाच्रम्बनूप ग्रोनेये यति उन्म 
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सदेवेदमिति स्पष्टं सन्पूखा इति चापरम्‌ । 
श्रत्योदाहारि नः साक्षात्सदेकार्म्यावबुद्धये ॥ ४२३६ ॥ 


„____.___________ ~~~ 


वास्तविकं धर्मधर्मिभाव दही नहींदै, तो तद्वत्‌ भावाभावका मी सम्बन्ध 
सकता हे, यह कहना भी इष्टन्तशुत्य है ॥ ४३५ ॥ 

सव सन्मात्रस्वरूप है, इसमें प्रमाण कहते दै -*सदेवेमितिः इत्यादि । 

यह्‌ प्रसक्षरूपसे उपरक्षित सब जगत्‌ सन्मात्र ही है, [एवकारसे तदतिरिक्त 
उयादृत्ति विवक्षित है] इससे स्पष्ट जना जाता है कि ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
वास्तविक नहीं है । "सन्मूलाः सोम्य इमाः सवौ: प्रजाः? इस्यादि श्रुतिसे श॒ता्थाप 
द्वारा ब्रह्ममय जगत्‌ है, ब्रह्मतिरिक्त सव कस्पित है, वास्तविक नहीं दँ, यह अथोप 
प्रमाण द्वारा ज्ञात होता है । साक्षात्‌-परम्परा भरमाणोपन्यास्षके तादयरयसे दो वचनो 


मरङ्ृतमे उपादान किया गया दै, इससे आसा द्यी एक परमार्थं सत्य 
दूसरा नहीं; यह्‌ बोध हम खेगोको होता है । 


अच्छा तो घटादिभेद परस्वख्प न सी, किन्तु पका धर्मद, एेसा य 
माना जाय; तो क्या दोष है? इस साङ्गा पर कते दै मेद वस्तुका धर्मं हे. 
अवस्तुका £ यदि वस्तुका धर्महे, तो धर्मी वस्तु है ओर धर्मको भी वर 
मानते है, एेसी दामे वस्तुलेन धर्मी ओौर भेदरूप धर्म दोनों एक ही हो जाते 
इसकिए धर्मधर्मिभाव दी नहीं हो सकेगा } भेदधरित दी धर्मधर्मिभाव स्वेत्र इ 
हे । यदि च धर्ममूत भेद अवस्तु दै, तो धरम ओौर धर्मीका मेद तो हौ सकता 
किन्तु धर्मी जौर प्रतियोगी घट-परका अभेद हो जायगा, कारण कि भद्‌ भवस्तु र 
एसा कंहते हो । अभेद पारमार्थिक वस्तु है, यह स्वतःसिद्ध होता दै । भेद अवरः 
धरम है, इस द्वितीय कस्पका आश्रयण करते हो, तो अवस्तु धर्म कहनेसे वस्तु ख 
धरादिका धमं भद नहीं है, यह सिद्ध होतादै, किर घट ओौर पटका रेक्य हं 
सिद्ध होता है । एेक्यमे वाधक वाप्तविक वस्तु धर्मभेद नहीं षै, यह स्वयं स्वीका 
करते हो £ अच्छा तो वस्तु भिन्न-भिन्न स्वरूप है, यह मानगे । सदैव सौम्येद्‌ 
मग्मासीत्‌" इत्यादि श्चुतिके भनुसार सत्वरूपसे घट पट, आदिमे समद ओ 


घरत्नादिरूपसे भेद, ईस प्रकार माननेसे मेदामेदकी एकत्र स्थिति्मे विरोच नदीं 
अतएव विश्व भेदाभेदोभयविषयक्र प्रमाणक विषय माना जाता ॐ । | 
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समाघान--यदि वस्छासना जमेद मानते द, तो जभेद दी प्रमेयं दोगाः भेद नी; 
कारण कि परमार्थं सदूवस्त॒का स्वमावतः मेद तो हो नदीं सकता । पुर्पबुद्धिे 
कृर्पित भेद परमार्थं सत्‌ नहीं कदङाता । मेद्‌ मेय ह, वस्तुस्वरूप हीनेसे, घरकी 
तरह, इस अनुमानसे यदि भेदको वस्तुस्वरूप मारने, तो वह अभावात्मक नहीं 
होगा । यदि स्वका स्वे भेद्‌ नहीं है, अतः स्वकी अपेक्षासे वस्तु दै, अन्यकी 
अपेक्षते अमावालक भेदै, तो जो सत्य वस्तु दै, वद पुरुषकधित भेदश 
वरस्त॒तः भिन्न कैसे हो सकती ह 

यदि भद स्वकारणसे सथुत्पन्न सत्य जतएव अनपक्षस्वरूप वस्वासक है" 
तो सपक्ष होकर वस्तुमे भेदव्यवहार नहीं करा सकता, क्योकि सपिक्ष ओर 
निरपेक्ष ये दोनों भिच ह । एक दी पदां सपक्ष ओौर निरपेक्ष परस्पर विरुद्ध 
स्वभावका नहीं होता । अपेक्षा जो वस्तुतः पुरुषधर्म है, वह चेतन शब्दम 
कदापि नहीं रह सकती । यदि पुरुष रहनेवाली सपेक्षसे निर्मित मेद दै, तो 
भद्‌ सत्य नहीं, तादश अपेकषाङ्नत धर्म वस्तु रज्जुके समान कसित हे । ` 

शङ्का--जो पुरषापेकषङ्ृत धर्म है, वह कल्पित होता हे, एसा नियम नहीं हैः 
वयोकि पूत्रादिमं पुरूषपिश्षाकृत ही पुत्रस है । पिताकी अपेक्षासे ही पुत्रत्व तथा 
ुत्रकी अपेक्षा पितृप्व होता है । सव सवके न पुत्र दी कहे जा सकते है 
जीर न पिता दह्यी। फिर मी पुत्रल्वादि धर्मे कलित नहीं कहे जाते । 

समाधान-- पुत्रके शरीरम पित्रूजन्यल तथा पिताके शरीरम पूत्रजनकत्व धमं 
ब्तुतः कल्पित ही दै । व्यवहारदशा यचपि वे बाधित नहीं हे, तथापि परमाथ- 
इशे शरीरातमभरमके सच्या बावित ही दै, जिसके मतम परमाथ द्मे विश्व- 
मात्रका बाध इष्ट है, उसके मतमे पुत्रलादिके बाधरमे शङ्का ही अनुचित हे । 
-यवहारदशमे भी शरीरका ज्ञान निरपेक्ष इन्द्रादि द्वारा जसे होता है वैसे ही 
पित्रादिज्ञानके बिना असुकके पुत्र दै, असुकके पिता हँ यह ज्ञान नहीं होता; 
इसङिए पुत्रतवादि धम कल्पित ही दै, वास्तविक नदीं हँ । प्रत्यक्ष तथा अनुपरुन्ि 
प्रमाण द्वारा मेदकी सिद्धिका निराकरण हो चुका । अब अनुमान तथा जथोपत्ति 
प्रमाणसे भी भद सिद्ध नहीं दो सकता, यह मी जानना आवर्यक है । किसीका मत 
ह कि भद अनुमानादिते सिद्ध है। विमत भित्र है, भिन्नका का दोनेसे, खदादिवत्‌ » 
इस अनुमानसे षट, पटादि काथ तथा तत्कारणं मेद सिद्ध होता हे एवं कारण- 
भेदके बिना कार्यभेद अनुपपन्न है । अतः अनुपपन्न कायभेद्‌ स्वोपपादक कारण- 
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भेदका साधक होता दै | विचार करनेपर यह भी ठीक नहीं प्रतीत होताः 
क्योकि पूवेक्त अनुमानं व्यमिचार | भिन्न कार्य भिन्रहेदुक होता दे, 
यह नियम नहीं दे, ्योकि एक ही अमिसे दाह, पराक भादि अनेक 
काय होते दँ । दाह, पाक अ दिम भिन्नकायत्व हे, किन्तु भिन्नकारणजन्यत्व नहीं 
है। एक ही अभिसे उचत कार्योकी उत्पत्ति सवानुमवसे सिद्ध है । इसी तरद 
अथोपत्तमे दोष है, एवे स्म्रन्यथाप्युपपत्ति भी है, क्योकि कारणभेदके बिना कामद 
अनुपपन्न नहीं है प्रस्युत प्यक द्यी अग्निसे दाह, पाक आदि अनेक कायं उपपन्न 
है । जतः उक्त दोषसे उच्तर दो ममाण भी भेदसाधक नहीं हो सकते । 


शद्ा--एक दी ऋरणसे अनेक काय होते है, यह कहना ठीक नदीं 
दै, क्योकि दाह, पाक, पक्छाश आदि जनेक कायै एक मम्निसि दी नहीं द्योते, 
किन्तु अग्निगत त्तरा खीनुकूक अनेक शक्तिसे होते  इसङ्िए न्त 
अनुमानमे उक्त व्यभिचार तथा अथपत्तिम अन्यथोपपरिरूप पूर्वोक्तं द्धोष 
नहीं हो सकते । 


समाघान--शक्ति चवर उक्त कार्यकी कारण है, यह कहना उचित नदीं हे, 
क्योकि रक्तिं कारणता कही दष्ट नहीं है । शक्ति स्वयं प्रत्यक्ष नदीं ड, 
जिससे जन्वयभ्यतिरेक द्धारा वह कारण दै यह निश्चय हो सके, किन्तु कार्या चुनेय 
है। अतः कार्यमेदक च्तानसे शक्तिमिदज्ञान जौर शक्तिभदज्ञानसे का्थमेद्‌- 
जान माननेपर अन्योन्याश्रय दोषदहोता ै। शछ्ठिका भेद का्मेदका हेत 
है; यह माननेपर भी प्यक ही वह्नि अनेक कायोनुक्रूरु अनेक रक्तिका आश्य 
्ै यह जेते मानते दैः वैसे दी प्क दही अनेक कार्योका कारण ह, 
पसा क्यों नहीं मानते & स्ड्खा माननेपर उक्त दो भमाण उक्त दूषणसे दुः हे, 
इसलिए भेदसाधक न्द्ध दो सकते । जसे कारणम भेद जौर अमाचका 
निराकरण हुभा वैसे दि कार्थने मी मेद तथा अभावका निराकरण दोता 
है । पराभाव पटस्वरूप ह १ एवं पयभाव घरस्वरूप & । यदि एसा मानते 
है, तो “वटो न, इस पभरकार खरामावतया निष्यन्न प्म तदमावतया षरकी निष्पत्चि 
रोगी एवं "टो नः इस प्रकार पटामावरूपसे निष्पन्न घरमे षटाभावतया परक्ी 
सिद्धि हदीगी । घट ओर परटको परस्परामावात्मक माननेसे षरकी सिद्धि हदोनेपर 
प्रटकी सिद्धि होगी ओर पट्की सिद्धि होनेपर षटी सिधि ब्रम 
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धर्मभेदावभासेऽपि धम्यभेदो यथेष्यते । 
तथा गवादेभदेऽपि सन्मात्रं न हि भिद्यते ॥ ४२३७ ॥ 


है अथवा भिन्न £ प्रथम पक्ष्म भावद्धित ही हयो जायगा, अतः तदतिरिक्त पृथक्त्व दही 
सिद्ध नदीं दो सकेगा । प्रथकूत्व यदि वस्तुसे भिन्न है, रेसा मानिए, तो वस्तुसे 
उसका कोई सम्बन्ध नदीं हो सकेगा । सम्बन्ध मी भेद जौर अभेदसे दुर्वच दी है । 
ओर यह मी शङ्का होती है कि माव जौर अभावकी एरथक्ता है, या नहीं £ द्वितीय 
विकल्पर्म भाव जौर अभाव एकदहीहो जार्येगे । प्रथम विकल्प प्रथकूत्वका 
भाव जौर्‌ अमावके साथ सम्बन्ध दी दुर हो जायगा, क्योकि धर्मं गौर घर्मीका 
तादात्म्य ही सम्बन्ध माना जाता है । अत्यन्त भेदम उक्त सम्बन्ध नहीं होता । 
यदि अत्यन्त मेदके होते हए मी सम्बन्ध माना लाय, तो भावं ओौर अभावे 
अद्वेतकी पसक्ति होगी, अतः प्रथकत्वशटक्षण भद है दही नहीं । इसपर भी यदि 
पथक्त्वरुक्षण मेद्‌ मानो, तो फिर प्र्र हो सकता है कि घटम पथकूत्व स्वकी 
अपेक्षासे है अथवा अन्यकी अपेक्षासे £ प्रथम पक्ष तो असङ्गतं है, क्योकिं घटकी 
दी शून्यता दहो जायगी । द्वितीय कच्छ घट तो स्वयं अभिन्न ह । 

यदि कहो किं घर्मँ अन्यकी अपेक्षासे परथकूत्व है तो अन्यापेक्ष ध्म सर्पके 
समान कसित है, परमार्थं नहीं है । अतः कसित धर्मसे वस्तुभेद तात्तिक नहीं 
माना जा सकता । 

राङ्का--अच्छातो घर्मे प्रथक्‌त्व ओर अण़थक्त्व दोनों धर्म॑ मार्नैगे । 
स्वक अपेक्षासे अप्रथकूत्वन्यवहार होगा जौर पदाथौन्तरकी अपेक्षासे प्रथकत्व- 
व्यवहार मी होगा । एेसा माननेसे घरदैतकी प्रसक्ति भी न होगी । 


समाधान--एथकत्व लौरं अप्रथकछत्व ये दोनोँ धर्म घरसे भिन्न दँ अथवा अभिन्न ए 
इन दोनो विकर्पोरमे सम्बन्ध नहीं हो सकता, यह पूर्वमे कह चुके श । जिस 
प्रकार कम्मे अनेक रूप, रस, गन्ध आदिके रहनेपर मी वह स्वयं अखण्ड एक्‌ 
वस्तु है उसी मकार घरमे एथक्त्व आदि अनेक धर्मोके माननेपर मी वह्‌ स्वर्यं 
अखण्ड ही कहा जा सकता है |! ४२६ ॥ 

“ध्मभेदा०? इत्यादि । गौ, घट आदि परस्पर परथक्त्वाख्य भद होनेसे 
विचष्ट सन्मात्रका भी मद जावश्यक है । सन्मात्र अखण्ड कैसे हो सकता है £ 
इस. रक्काका परिहार करते --एथक्स्व, गोत्व, घटत्व आदि धर्मोक्ा मेद होनेपर 


श्रामाण्यपर्राश्चा ] भार्षौनुवादसहित ४२५ 


न गवादिभिदा मेया गवादेन्यभिचारतः । 
सदेव मेय सवत्र सद्रुपस्याऽनपायतः ॥ ४३८ ॥ 


भी धर्मी भिन्न नदीं होता, किन्तु अखण्ड दही रहता है, अन्यथा दाहः, पाकः 

प्रकाश्च जादि घर्मोके भदसे अभिरम मी स्वतः भदकी जापत्ति हो जायगी । इसरिष 
धर्मके भदमात्रसे धर्मीका मेढ नीं होता, यह मानना आवश्यक दहै । अतएव षयादिके 
मेदमात्रसे सतका मेद नहीं माना जाता। सन्मात्र ही प्रमाणका विषय है । 
व्यभिचार होनेसे गवादि प्रमेय नहीं दँ । सन्‌ गौः" “सन्‌. घटः” इत्यादि प्रतीतिर्मे 
गौ, घट आदि परस्पर व्यावृत्त हो जाते हँ, पर सन्मात्र सब प्रतीतिर्योमे अनुस्यूत 
रहता है, इसर्एि सन्मात्र ही प्रमेय है। अथवा भेदका तो उक्त रीतिसे 
निराकरण दहो चुक्रा, इसङिएि भद प्रमेय नहीं है । अगर काल्पनिक भद मारने; 
तो मी पूर्वोक्तं अन्योन्याश्रय दोषसे उसके दूषित होनेके कारण वस्तुतः 
सन्मात्र ही भमेय है । 

शछोकार्थ--जेसे दाह, भकाश्च आदि धर्मोका भेद होनेपर भी धर्मी अभि 
मिन्न नहीं दहे वैसे दी गौ, घट आदिके भिन्न होनेपर भी सन्मात्र धमीं भी भिन्न 
नदीं है; किन्तु सर्वत्र भनुष्युत दोनेसे अभित ही दहै ॥ ४२३७ ॥ 

“सन्‌ गौः", "सन्‌ घट; इत्यादि प्रतीतियोसे सन्मात्र ही मेय कैसे हे 
गौ, घर आदि मी उक्त प्रतीतिके विषय दहोनेसे मेय क्यों नहीं £ इसपर 
कहते दै--^न गवादि ०* इत्यादि । 

(सम्‌ गौः इत्यादि प्रतीतिसे यदि गोत्व आदि मेये, तो यह करिए कि 
गोखवादिमात्र मेय दँ जथवा सद्रूप मी? प्रथम पक्ष तो ठीक नदीं है, क्योकिं “घट 
सन्‌" "पटः सन्‌” इत्यादि सब प्रतीतिर्यौँमे भासमान सद्रपका त्याग कर गोत्वादि दी 
मेय है, यह कहना निष्कारण ओौर अनुभवविरुद्ध है एवं सद्रपसे अतिरिक्त 
गोत आदि हो मी नहीं सकते । द्वितीय पक्षम सद्रप दी मेय है, क्योकि सद्रप ` 
उभयसंमत दहै, गोत्व आदि नदीं ४ क्योकि वे सब प्रतीतियोमे अनुस्यूत नहीं द 
प्रस्युत व्यभिचारी हैँ । जसे दाबलेयादि गोपदार्थं नहीं, क्योकि वह खण्ड, 
सण्ड आदि गौर्मे व्यभिचारी है; इसङिए शाबकेय, खण्ड भादि. सम्पूर्णं गोग्यक्तियोम 
अनुस्यूत गोत्व ही गोरब्दार्थ है वैसे ही गोतवादि.ः भी निखिरुन्यक्तिमे अनुस्यूत 
न होनेते प्रमेय नदीं दै, किन्तु सर्वत्र अनुस्यूत सद्रप हयी ममेय दै ॥ ४२८ ॥ 


४३६ दद्रण्यकवापिकरसार [ १ सभ्या 


~~~ व ्दद------्् ५ 


सद्रूपमपि सन्त्यल्य भमाद्धेदनिबन्धनाः | 
व्यवहाराः प्रतीयन्ते सत्तं तेष्वपस्थितम्‌ ॥ ४३९॥ 


शङ्का--यदि सर्वत्र अव्यभिचारी दी प्रमेय है व्यावृत्त गोत्व आदि प्रमेय 
नहीं है, तो सन्मात्र भी सर्वत्र अनुगत नहीं है, क्योकि सामान्य, विरोष ओर 
संमवायम सत्ता जाति नदीं है । अतः सत्ता भी व्यावृत्त ही है, सर्वत्र अनुस्यूत 
नहीं है, इसरिए सत्ता भी प्रमेय नहीं है । 

यदि कही कि सामान्य आदिमे सत्त नाति नहींहे, तो मी उनमें 
स्वरूपस्य मानते द, इसर्ि सामान्य आदिते सदरप॒ व्याच नहीं है, यह 
कहना मी ठीक नहीं है, क्योकि सत्त जाति द्रव्यादि हे जौर सामान्यादिर् 
स्वूपसत्त्व दै, एेसा माननेपर सत्ता मी व्यभिचारी होने खण्ड, मुण्ड आदिकी 
तरह सच्छन्दवाच्य नदीं दै, इस शाङ्काके निराकरणके ठिए कहते है - 
(सद्रूपमपि' इत्यादि । 

घट, पट आदि अवान्तर पदार्थो जो व्यवहार होते है वे सब सृव्रपके विना 
महीं हो सकते, इसंकिणए्‌ घट, पठ आदिम सद्रूप स्थित हैः यह मानना होगा । द्व्य, 
गुण ओर कर्मसे अतिरिक्त सामान्य, विरोष जओौर समवा को$ प्रमाण नहीं हे, 
इसलिए ये पदाथ दी नही हँ । अतः इनम व्यभिचारकी आशङ्का व्यथ है, 

स्मात्र दही तस्र है, उससे सतिरिक्त जौर सव सन्मात्र कल्पित ै। सकर 

कठ्पनाका आश्रय सन्मात्र ही मेय है | 

राद्धा-सन्मात्रसे अतिरिक्त सकर पदाथै सन्मात्र कसित है, यहं 
फहना उचित नही है, कारण कि नेयायिक आदि द्भ्य, गुण, कर्म, सामान्य, 
विदोष ओर समवाथ---इन छः पदार्थोक्तो पारमार्थिक मानते है ! 

समाघान--हां मानते है, पर निचार करनेपर वे सिद्ध नहीं होते । सामान्य ओर 
विरोष ये दो वस्तु दँ अथवा विशेष ही वप्तु है किंवा सामान्य-विरोषालमक एक ही 
वस्तु है ? प्रथम पक्षम दन्य विशेष है सत्ता सामान्य है इन दोनोँका भद्‌ नहीं 
हो सकता, कारण कि यदि विरोषको अनुत्त सस्सामान्यसे शून्य मारन, तो उनम 
सत्तके न दोनेसे वे तुच्छ हो जार्यगे, क्योकि उनमें सत्ता दी नदी 2, तो वे अतिरिक्तं 
पदाथे केसे £ जोर भेद दोनेपर उक्त छः पदाथ परस्पर भि हो सकते षै, पर 
भेदका तो पले दी निराकरण हो शुका, फिर मी उन्हं भिन्न मानना निष्मरामाणिक 
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ही है । अतः सामान्य ओर विष ये दो वस्तुर्णँ ह, यह कथन सर्वैथां असंगत दी 
ह । द्रभ्यत्व ओौर सत्ता परत्र भिन्न नदीं दै, किन्तु अभि दी हँ । इसमे साधक 
एकाकार प्रतीति है । भिन्न प्रतीतिसे भिन्न विषयकी सिद्धि द्ोती है । एकाकार 
परतीतिसे विभिन्न विषयकी सिद्धि कीं नहीं देखी गई हे । 

विमतं सतो न भिद्यते, एकाकारधीविषयत्वात्‌, सदत्‌ ; इस अनुमानसे प्रव्युत 
विषयाभेद दी सिद्ध होता दै । सद्‌ द्रव्यम्‌), 'सन्‌. गुणः" इत्यादि एकाकार 
प्रतीति स्पष्टे । 

रङ्का- सामान्य जौर विरोषकी एकाकारपतीति विषयेक्यमयुक्त नदीं हे, 
किन्तु सम्बन्धेक्यपरयुक्त है । सामान्य ओौर विरोषका सम्बन्धः समवाय एक दै; 
इसर्िएु एकाकारमतीति होती है । 

समाधान-- प्माणसे भेद सिद्ध होनेपर यदह कह सकते दै, अन्यथा नहीं । 
ओर सम्बन्धक एक होनेसे एकाकार प्रतीति भी नहीं होती, अन्यथा दण्ड ओौर 
परषका एक ही संयोग सम्बन्ध है, अतः वहां मी दण्डी जौर पुरुषकी एकाकार 
प्रतीति होनी चाहिए, किन्तु भिन्न विषय होनेसे एकाकारग्रतीति नद्रीं द्योती । अतः 
सम्बन्येक्यसे प्रतीतिमे एकाकारताका समथेन असंगत हे । 

राङ्का- संयोगसम्बन्धका स्वभाव यह न सदी; किन्तु समवायसंम्बन्धका 
स्वभाव एेसादहीहै। 

समाघान--एकाकार प्रतीति विषयेक्यप्रयुक्त है £ किंवा सभ्बन्धेक्यपयुक्त ? 
समवायेक्यप्रयुक्त एकाकार प्रतीति है, यह निश्चयात्मक बुद्धि तो नहीं हो सकती 
कारण कि "गोतवमेकम्‌" इत्याकारक एकतवबुद्धि गोत्वे मी होती दै, पर वह 
एकत्वबुद्धि समवायङ्ृत नहीं है । गोत्वे एकत्वसंख्या समवायसे नदीं रह सकती; 
क्योकि द्रभ्यसे अतिरिक्रमँ गुणका समवाय नहीं माना जाता । एकव्वसंख्या गुण- 
स्वप है, अतः उक्त एकस्वनुद्धि स्वख्यैक्यप्रयुक्त दै । एवं “सद्‌ द्रऽ्वम्‌” इत्याकारक 
प्रतीति स्वद्येश्यप्रयुक्त है सम्बन्यक्यपरयुक्त नहीं ह, यह निश्चय करते है । 
सामान्य जओौर विरोषका समवाय मानकर यह कहा कि एकाकार प्रतीति विषयेक्य- 
प्रयुक्त है, सम्बन्धेक्यप्रयुक्त नदीं है । ¦ | 

वप्तुतः समवायसम्बन्ध हयी नहीं हो सकता, अतः एेक्यसे एकाकार 
प्रतीति ख॒तराम्‌ असंगत दै । सत्सामान्यसे भतिरिक्त समवाये कोड भमाण नहीं 
है। ओौर समवाय माननम यह भी दोष है कि. समवाय स्वतन्त्र दै या परतन्त्र £. 
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न सत्त्वं परित्यज्य भरान्तिरष्व्यदयः क्रचित्‌ । 
एकाकारा हि संवित्तिः सदद्र्व्यं सद्गुणास्थितिः ॥ ४४० ॥ 


पथम पक्ष्म द्रव्यगुणयोः समवायः" यापर षष्ठी विभक्ति नदीं हो सकती । 
द्वितीय विकल्पम समवायका समवायीके साथ कौन सम्बन्ध है १ यह वतछाना 
पड़ेग। । सम्बन्धियोमे रहनेवाखा सम्बन्ध वुद्धिजनक सम्बन्ध माना जाता है । यदि 
सम्बन्ध स्वयं धर्मीमिं न रहेगा, तो उसमे संखष्टबुद्धिजनकस्व कैसे होगा 
मसम्बद्ध संसग यदि सम्बद्धवुद्धिजनक होगा, तो अन्यत्र भी घम्यन्तरमें 
सम्बद्धबुद्धिजनक हो जायगा, इसकिए धर्मीमिं संसगका संसगं अवश्य मानना 
पडेगा। तो समवायका सम्बन्ध क्या दहै? संयोग या समवाय ? प्रथम पक्ष्म 
दरव्यम दभ्या ही संयोग होता है, यह नियम है । समवाय अद्रव्य है, इसङ्षट 
संयोग सम्बन्ध हौ नहीं सकता । यदि समवाय स्वयं अपना सम्बन्ध होगा, तो 
आत्माश्रय दोष होगा । समवायान्तर माननेमे अन्योन्याश्रय, चक्रक; अनवस्था; 
आदि दोष होगे । इसके अतिरिक्त समवाय ओर नित्य द्रभ्य ये दोनों असमवेत 
है, यह जो स्वसिद्धान्त है, उसकी भी क्षति होगी । | 

समवायमे समवायितन्त्रप्वभाव स्वतःसिंद्ध है । अतः उसे सम्बन्धान्तरकी 
पेक्षा नहीं है, टेसा यदि कहो, तो समवायकी कल्पना व्यर्थं है । सत्वेन ेक्यधी-. 
प्रयोजक समवायकी कल्पना सार्थक है, पसा कहना मी ठीक नदीं है, कारण 
कि जेसे समवाय पारतन्व्य स्वाभाविक दै वैसे ही दरभ्यादिम सत्वेन "एेक्य- 
बुद्धिको मी स्वाभाविक मान सकते हैँ । इसीसे एकाकार बुद्धि हो जायगी, इसके 
किए समवायकी कल्पना व्यथे दी दहै ॥ ४३९ ॥ 


“न सत्त्वम्‌! इत्यादि । सपत्वका परित्याग करके कोई श्रमप्रमासाधारण 
ग्यवहार नहीं दोता । ^सन्‌ घटः”, “सन्‌ पटः' इत्यादि व्यावहारिक भमाव्यवहारर्मे 
तथा डुक्ति-रूप्यभ्रमदलाम सदिद रजतम्‌, इत्यादि भ्रमातमक ग्यवहारर्मँ 
सन्मात्रकां त्याग न्ह है, किन्तु व्यवहारमात्र सस्सामान्यको लेकर ही होता 
है, अतः सत्सामान्य दी प्रमेय हे । सन्‌ घटः" (सन्‌ पटः इत्यादि एकाकार 
प्रतीति निषयेक्यके निना नदीं हो सकती, इसङ्ए सदप विषय परमाथ 
सत्‌ होनैसे प्रमेय है । तदतिरिकि घट, पट शादि अवान्तर भेद कल्पित ष, 
वास्तविक नहीं है ॥ ४४०॥ | 
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7 तकाबगण्डठिवास्तेन सवै भावाः सदैव दि। = ` सत्ताबगुण्डठितास्तेन सवै भावाः सदेव दि । 


व्यवहाराय कल्पन्ते भदो ान्त्याऽभासते ॥ ४४१ ॥ 
प्रमाणेरखिङेशथात्र सद्रस्त्वेव प्रतीयते । 
तस्माद्रस्त्वेकनिष्टुत्वानन भेदोऽक्षादि गोचरः ॥ ४४२ ॥ 





सामान्य जौर विरोष दो वस्तुं है, इस मतका निराकरण करनेके अनन्तर 
वस्वठतः विदोषात्मक ही वस्तु है, सामान्य नदी, इस मतका प्रतिक्षेप करते दै 
(स॒त्तावगुण्ठिता ०› इत्यादिसे । 

उयवहारकार्मे सकर विशेष सदा सत्तासे व्याप्त होकर दी व्यवहारके योग्य 
होते श, सत्तासे शय विरोष असत्‌ है, अतः बह व्यवहारयोग्य भी नहीं है, मत 
सम्पूण विरोष वस्तुतः सदात्मक द्यी है । भासमान घट, पट आदि भेद चन्द्रभेदके 
समान आन्तिमोचर षै । वस्तुतः चन्द्रमा एक ही है, किन्तु इगन्तचिपिटीकरण 
आदि दोषसे दो चन्द्रकी मतीति होती दहै, किन्तु इस प्रतीतिके अनुसार 
दो चन्द्र नहीं माने जाते, चन्द्र॑भेद्‌ पमाणका अविषय होनेसे आन्तिकल्िल 
( मिथ्या >) हे । 


शाङ्का--यदि सत्व स्वानुगत दहो, तो सब व्यवहार सत्ताव्याप्त है, यह कद 
सकते है, किन्तु एेसी सत्तामेँ भरमाण दी क्याहै ४ 


समाधान--ममाण है-- रव्यं सत्‌", गुणादि: सनः इत्याकारक प्रतीति । यदि 
स्वनुस्यूत ब्रह्मस्वरूप सत्व न होता, तो सर्वत्र एकाकारप्रतीति ही न होती! 
उक्त प्रतीति सर्वानुभवसिद्ध 2, इसर्एि विरोषातिरिक्त सामान्य पारमार्थिक दहे । 
सामान्य-विरोषोभयासक वस्तु दहै; यह मत मी समीचीन नहीं है ।` यदि 
सामान्य-विरोषासमक वस्तु है, तो सामान्य ओौर विष धर्मीस्विरूप वस्तुसे अभिन्न 
है, अतएव भेद नदीं है ! भेदाभावसे दो वस्तु कहना अत्यन्त असंगत है, अतः 
सन्मात्र परमाथ सत्‌ दै ॥ ४४१॥ 


श्रमाणैरखिदे ० इत्यादि । सब माणसे सत्‌ वस्तु दी प्रतीत दयोती 


है, अतः सब प्रमाण सद्रस्व॒निष्ठ ॒दै- सद्स्त॒मात्रके महक दै, इसकिए्‌ भेद 


प्रत्यक्षादि परमाणगोचर नहीं है भेदके विना भिन्न वस्तुकी सिद्धि नर्दीदहो 
सकती ॥४५२॥ 


४० वृहद्‌ारण्यकवार्तिकसारं [ १ अध्यायं 


पन््का्यक्का्वकक्यान्क्कान्यकन्वकग्यक्कान्यकान्यक्यकन्य्यर्यकन्कन्कन्यक्यग्यक्रष्यकयकर्नवकन्वाकर्यर् न्यो क्यिन्यो न्य पिय न व प 
“~~~ ~~~ ^-^ 


घटोऽयमिति संविर्या घट एव प्रमीयते । 
न व्यावृत्तिः पटादिभ्यस्त्वताद्रप्येण संविदः ॥ ४४२॥ 


यदि घटादि स्वरूपकी प्रमिति नहीं दै, तो षटारथीं पुरुषकी नियमसे घरमे 
प्दृत्ति कैसे होगी ? क्योकि ज्ञानके बिना चेतनकी प्रदत्त नहीं होती । इृसषिए 
कहते ई--'घटोऽयम्‌' इत्यादि ] 

(अय घटः, इत्यादि परतीतिसे घट भी प्रमित होता है, अगर यह मान, तो 
भी धरादिनिष्ठ पटादिग्यादृत्ति ८ पटादिभेद ) नहीं प्रतीत होती, क्योकि "रादि. 
भिन्नः एसी प्रतीतिके बिना धघटादिका भेद प्रतीत नहीं होता । 

यदि धटः! इत्यादि प्रतीतिसे षरस्वद्ूपमात्रका भान होवा है, पटादि- 
मेदक नही, तो उक्त ज्ञान होनेपर मी "परमिन्नो न वा' इसं संशयकी आपत्ति 
होगी । सौर परादिव्यादृत्त षयदिस्वरूपमानके बिना ॒घटार्थीकी असन्दिश्ध 
घटानयनमे प्रवृत्ति भी न होगी, इसङिएि परादिन्यावृत्त घटादिपतीति (अय 
धटः! इत्यादि प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अवद्य होती है, यह स्वीकार करना उचित है । 

राङा--अच्छा तो घरादिका निर्विकिद्यक ज्ञान पटादिव्यावृत्तिका मासक ? 

अथवा सविकद्पक ? प्रथम पक्षम निर्विकल्पक ज्ञान बार, मूादिके विज्ञानके 
सहश वस्तुमात्रारो चनाभक है, यह सिद्धान्त असंगत होगा, यदि परादिग्यादृ्ति 
प्रकारविधया रक्त ज्ञानम प्रतीत दोगी, तो सप्रकारक होनेसे निर्विकद्पकत्वकी 
हानि होगी । 

द्वितीय पक्षम (अयं घटः यह ज्ञान घटमात्रविषयक दै, परव्यादृत्तिकी 
रतीति अनुभवविरद्ध है । पट मादिकी उत्ति घरत्र ही है, अतिरिक्त नहीं है, 
अतः घट आदि ग्यादृत्तिका भान अनुभवविरद्ध नहीं है, यह भी पश्च असङ्खत षै, 
क्योकि पूर्वोक्त रीतिसे पादिभ्यादृत्ति धटस्वखूप नदी हो सकती, इसका निहपण 
कर चुके दँ। गौर प्रतियोगिज्ञानके बिना मेदज्ञान हो मी नहीं सकता | 
“अभावज्ञान प्रतियोगिज्ञानस्य कारणत्वम्‌" यह सर्वसम्मत है, अतः प्रत्यक्ष इतर- 

व्यवृप्तिका भासक नदीं है, क्योकि धरादिप्रतियोगिज्ञानजनक सामभ्री नदी ह। इसी 
प्रकार घटादिविषयक प्रव्य्षको मी समञ्ना चाहिए । भेदका प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, 
यह सिद्ध होनेपर अभाव मी नहीं सिद्ध होता । भावमिच्त ही जभावका रक्षण 
ह । भेदका निरास होनेपर उक्तरक्षणङश्चित अभावका भी निरास स्वतः सिद्र दो 





पमाण्यपर्रक्षा ] भाषासुवादसदहित ४४१ 


भि 


जाता है । 'छक्षणपमाणाभ्यां वस्तुस्थितिः यह सर्वसंमत सिद्धान्त है । ओर मी 
 अभावनिरासक युक्तियां हैँ । तथाहि-- अमाव साश्चय है कवा निराश्रय प्रथम 
` पक्षम फिर प्रन होता ै--वटाश्रय है अथवा अथौन्तराश्रय ? द्वितीय प्रभके प्रथम 
 -कद्पमे घटपागभाव घराश्रित नहीं हो सकता, क्योकि प्रागमावके समय षट नदीं 
है ओर घरके समय प्रागभाव नदीं है । भिन्नकालिकका विषयतासम्बन्धसे 
अतिरिक्त सम्बन्धसे आश्रयाश्रयिभाव नदीं होता। षट्का भेद घर्मे रहता नदी 
आौर उक्त रीतिसे भद्‌ है दी न्दी, अतः तद्धिषयक्‌ विचार दी करना काकदन्त- 
परीक्षाके समान निष्फल है, अतएव तत्सापेशक्च अभाव मी सिद्ध ही है । 
द्वितीय कर्पके द्वितीय पक्षम अ्थान्तरसे अमाव विवक्षित है अथवा भाव ९ 
प्रथम पक्ष दीक नदीं है, क्योंकि अभावाधिकरणक अभाव अधिकरणरूपसे विवक्षित 
अभावस्वरूप ही है, अतिरिक्त नरद, अतः मेदघरिति आश्रयाश्रयिभाव अभेदर्म 
कैसे होगा ? द्वितीय विकल्पमे भाव ओौर अभावका सम्बन्ध दी नहीं हो सकता, 
` क्योकि सत्का सवके साथ सम्बन्ध माना जाता है, इसशिए ^सदसतो 
सम्बन्धानहंत्वात्‌, यह अभियुक्तोक्तिके अनुसार मावामावका सम्बन्धाभाव कह 
चुके दँ । तो “वटो नास्ति", “वटः पटो न भवतिः इत्यादि प्रतीतिकी क्या गति 
` -द्योगी £ अमावधरतीति विकृस्पात्मक है, यदी गति है, दूसरी नदी, “विकल्पोऽपि 
 वस्तुविषयकः, प्रत्ययत्वात्‌ , घटादिप्रत्ययवत्‌', इस अनुमानसे विक्रर्पविषय मी 
तो कोड वस्तु दी है £ नही, क्योकि 'दाब्दज्ञानाुपाती वस्तुशरुल्यो विकस्पःः इस 
योगसूत्रके अनुसार विकद्पपत्यय वस्तुविषयक नहीं माना जाता । पुरुषचेतन्य, 
दाशश्वज्ग आदि अत्ममुनौ तरह निर्विषियक द्धी प्रत्यय दै, अतः उक्तानुमान मी 
भरसंगत है । . पथम ^ पके द्वितीय पक्षको मारने, तो अभाव आकारादिक्छी तरह 
स्वतन्त्र हो जाम  , मे इष्टापत्ति नहीं मान सकते, क्योंकि “इदमिह नास्ति, 
श्दमिद्‌ न : ई प्रतीतिसे प्रतियोग्यधिकरणसापेक्ष दही अभाव माना 


जाता है; . ॥ 
/ पय॑ घटः, इत्यादि ज्ञानसे टके समान मेद ओर अभावका 
#॥ मेद्‌ जओौर अभावकी बुद्धि विकल्प नहीं 8, तो 
इत्यादि बुद्धि जसे घरविषयक दे, यदह सवानुभव- 
=, ` समाव न वस्तुस्वरूप. दँ गौर न वस्वघर्म. दी दै । 
त बेषुयक दही दै, मेदामावविषयक नदीं द्र । संश्चयादिकी 















५२ बृहदारण्यकवारतिंकसार [ १ अध्याप 





व्याव्र्तिरूपं चेद्धाति भासेत प्रतियोम्यपि । 

प्रतियोगि जगत्सर्वं नाऽसर्वज्ेन ग्र्यते ।! ४४४ । 
घटेतरत्वं सामान्यरूपेण यदि गृद्यते । 

तद्यन्योन्याश्रयो दौषो न दण्डेन निवायेते | ४४५ ॥ 
ठयाव्रत्तेः प्रथम सिद्धावितरत्व प्रसिद्ध थति । 

इतरत्वे च सिद्धेऽथ तब्याबरत्तिः प्रसिद्धथति ॥ ४४६ ॥ 


तरह घट, पट भादि विषय बुद्धिम अध्यस्त दैः अतएव बुद्धिभिन्न नदीहै 
वास्तविक घटादिकी सत्ता नदीं है ॥ ४४३ ॥ 

यदि धरज्ञानमे धरादिके सहद् पयदिमेदका मान होगा, तो पटादि अनन्त 
पदा्थेकि अनन्तमेदोके भानकी आपत्ति होगी । किसी एक सेदका भान होता है, एेसा 
मानने कोई विनिगमक नदीं है, यदि कहो किं यद्यपि निखिरु परतियोगिर्योका 
प्ातिस्विकरूपसे प्रतियोगिज्ञान नदीं हो सकता, तथापि स्वेतरत्वरूपसे सव 
परतियोगियोंका अनुगम कर॒ तदवच्छित्र प्रतियोगिताक भेदका घटज्ञाने मान हो 
सकता है £ तो इस शद्काका निराकरण करते दै--“उ्याच्रत्तिरूपम्‌' इत्यादिसे । 

यदि घटज्ञाने स्वेतरव्यावृत्तिका भान मरने, तो मी तो स्वेतरत्वज्ञान 
निखिरू प्रतियोगिर्योमे होना आवदयक है, परन्तु असर्यज्ञ पुरुषको ेसा दो नदीं 
सकता । अगर हो, तो सत रोग सवैन्न हो जार्येगे ॥ ४४ ॥ 

यदि रद्वा हो कि विरोषखूपसे ज्ञान होनेसे सर्वज्ञता होती दै, अतः 
स्वेतरत्वसामान्यधर्मप्रकारक जगद्धिरोष्यक ज्ञान होनैसे सर्व्ञताकी आपत्ति 
नहीं हो सकती । प्रकृते स्वेतरत्वसामान्यधर्मसे प्रतियोगिन्ञान मान कर घटादि 


स्वेतरव्याबृत्तिका भान मानते है, अतः सर्वज्ञता दोषकी आपत्ति मी नदीं दो सक्ती, 


तो इसपर कहते दै--“घटेतरस्वम्‌'इत्यादि । 

यदि घटेतरत्वसामान्यधर्मपकारक प्रतियो गिज्ञान द्वारा घरज्ञानमे घटेतरब्या- 
दृत्तिका मानं मानोगे, तो अन्योन्याश्रय दोषका दण्डसे मी निवारण नहीं होगा ।॥ ४ ४५॥ 

अन्योन्याश्नय व्ोषको स्पष्टरूपसे कदते है “व्याघृत्तेः› इत्यादिसे । 

यदि "र घटसे भिन्न है" यह ज्ञान प्रथम हो, तो परादिरमे घटेतरत्वज्ञान 
हो ओौर यदि परमे घटेतरत्वज्ञान दो, तो उसमे घरव्याब्चिका ज्ञान हो, इस प्रकार 
न्योन्याश्रय दोषसे पयदिमे घटादीतरत्वका शान ही नदीं दो सकता; तो 


४४ बहदीरण्यकवाविकसार [ र अ्याय 
धटादिमेदोपाधिथव्‌ खुतरां भान्त एव सः । 
न पारमाथिकः काऽपि रज्जुसपविसर्पणम्‌ ॥ ४५० ॥ 
सम्यक्संशयमिथ्याख्याः सं विद्धिदाः स्वतो यदि । 
तंन, धीव्रत्तिधर्मत्वात्सम्यक्त्वादयया न चिद्रताः ॥ ४५१ ॥ 


जाकाशमे मैदमान नहीं होता । अतः अन्यय ओौर व्यतिरेक द्वारा यह निश्यय 
हता दै कि उक्त दोनों जका जो मेद धतीत होता $, वह ओौपाधिक दी हे, 
एवं “घटज्ञानम्‌” इत्यादि स्थर्मे मी उपाधिसूत धरादिगत भेदका ज्ञानसे भान 
होता दै, इसङ्णि यह संविदुभेद स्वामाविक नहीं ह ॥४४९॥ 

ओौपाधिक मेदके स्पष्ठीकरणके षि कहते है “वरादि ०» इत्यादि । 

संविदूभेद षटादिगतकद्ितमेदपयुक्त है, पेसा माननेसे उक्त सेद 
केसित दी सिद्ध होता दै, स्वाभाविक (परमार्थसत्‌ ) नदीं । जसे रज्जसर्पके 
कचित्‌ होनेके कारण उसका गमन मी कल्पित दही होता दहै, सत्य नही, वैसे दी 
परादिमें कट्पित पराविभेद्‌ भी कष्पित टै, तो तन्मूक्कं संविद्धेद भी कल्पित 
दी दै, सत्य नही । इसीको स्यष्ट समश्चानेकेः रिप रज्जुसर्पविसर्षणका दृष्टान्त 
दिया है ॥ ४५० | 

भकारन्तरसे संनिद्धेदकी जाशङ्का करते दै-- (सम्यक्‌ इत्यादिते । 

समीचीन ज्ञान, संशयज्ञान, मिथ्याज्ञान इत्यादि ख्यते जञानम सेद मतीत दोतां 
हे । संशयज्ञान निश्वयादिज्ञानसे स्वरूपतः पिषयतः भिन्न है । इस भेदको कल्पित 
नह| इद सकते, कारण कि ज्ञान घटादिकी तरह कषित नहीं है, अन्यथा श्यून्य- 
शादापपति हो जायगी । इसकिष ज्ञानको परमाथ सत्‌ मानते हँ । अतएव रज्जु.सर्ष- 
सपणादि इ्टान्त इसमे खग नही हो सकता । जान्तरज्ञानगत मेद यदि पारमार्थिक 
दोगा, तो अद्वेत्याधातका परिहार न हो सकेगा, अतः फिर बाह्य मेदका निराकरण 
शरनेसे क्या म ^ इस आकषेपका उततर देते है कि सम्यक्‌ जान, मिथ्याज्ञान जादि 
भद भी पारमार्थिक नहीं ह, किन्तु कटिपत ही है, कारण कि यद सम्यक्-मिथ्याज्ञान 
सन्त. करण दृस्यात्मक हे, चेतन्यघ्वख्प नहीं है, <तः अन्तःकरण वत्तिके सम्यकू 
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स्फुरणं रज्जुसर्पेति न मिथ्या बाधवजेनात्‌ । 

तद्धाघे रञ्च॒तच्छस्य पश्ात्‌ स्फूर्तिः कथ मवेत्‌ ॥ ४५२ ॥ 
रज्लुस्फुरविः प्रथक्सषेस्फूर्तरिति मतं यदि । 

कथ तर्हिं प्रयुज्येत स्फूतिरित्यथयोद्वेयोः ॥ ४५३ ॥ 
स्फूत्तित्वजात्ययुगमादिति चेत्‌ स्वस्ति ते यतः । 
व्याबरत्तमनुवृत्त च दयमङ्खीकृतं त्वया ।॥ ४५२४ ॥ 








ह । चितम यदि स्वरूपतः भेद नदीं मानते, तो रलज्जुसर्षस्फुरण भी सत्य हो 
जायगा, क्योकि स्फुरण तो चेतन्यप्वरूप है, वृत््यास्क नहीं ॥४५१॥ 

यृत्ति स्वयं जङ्स्वरूप दहै ओौर स्फुरण ८ भकाञ्च ) सत्य 8, यह तो 
मानते हयी दै, अतः यह इष्टमरसंजन ही हे । तएव कहते है--स्फुरणम्‌' 
इत्यादि । 

वाधक होनेसे रज्जुसर्षस्फुरण मिथ्या दै, यह नहीं कह सकते, कारण कि 
“रज्जुरिये न सैः" इत्यादि बाधक ज्ञानसे कलित सपमात्रका बाध होता है|. 
स्फुरणका नहीं । श्रमके निवृत्त होनेपर भी यह कोद नीं कहता कि रज्जुँ 
सपका स्फुरण नहीं इभा था । यदि वह भी कल्पित होता, तो उक्त सर्पनिषेधकरे 
सदश्च स्फुरणका भी स्वरूपसे निषेव होता-- स्फुरणं नाऽमूत्‌ । प्रत्युत स्फुरणका 
स्वीकार किया जाता है-- इतने कारु तक रज्जुका सर्ैरूपसे स्फुरण हुआ ॥४५२॥ 

रज्खुश्फूतिंः इत्यादि । अधिष्ठान रज्जुका स्फुरण आरोप्य सर्षर्फुरणसे 
भिन्न दहै, यदि पएेसा मानते दै, तो पारमार्थिक भेद सिद्ध दोनेसे अद्रैतका 
व्याघात तथा स्फुरण स्फुरणस्‌" इस एकाकार प्रतीतिकी अनुपपत्ति भी होगी, 
विषयेक्यके बिना एकाकार प्रतीति कदी नदीं देखी गई हे ॥५५३॥ 

अनुगत बुद्धि प्रकारान्तरसे होती दैः यह शङ्का करते दँ-स्फूर्तित्व- 
जात्य °` इत्यादिसे । 

जसे व्यक्तिमेद्‌ होनेपर भी सकर गवादि व्यक्तियों अनुगत गोत्व एक द्यी 
है, इसङिए सकर गोन्यक्तियोमें गौ इस भकार एकाकार प्रतीति होती है, वैसे ही 
स्फुरण व्यक्तिर्योके भिन्न होनेपर भी स्फुरणत्वसामान्य सब स्फुरणन्यक्ति्योँमे असुगत 
एक दी है तननिवन्धन एकाकार प्रतीति होती है, यदि पेसा को, तो बुम्हारा 
कस्य ण हो, क्योकि तुम ज्ञातभ्फो जान गये । केवर द्दोमिं ही मेद्‌ हुभां 











४४६ बहदारण्यकवातिंकसार [ ? ध्यय 


भाषामेदे.ऽप्यथमेदो नाऽस्ति कथिदिहावयोः । 
जातिव्यक्ती त्वदीयाख्ये चिद्धद्धि्मम भाषया ॥ ४५५ ॥ 
गोत्वादिष्वप्ययं न्यायो योजनीयो विपधिता । 
सर्वजाऽचुगतं बह्म व्याव्त्तिमायिकी खड ॥ ४५६ ॥ 
सम्यक्संशयमिथ्याख्या मिन्नाकाराः स्वतो धियः । 
मात॒मानग्रमित्याद्या अपि तद्रत्समीरिताः ॥ ४४५७ ॥ 
सम्यक्त्वादौ प्रमात्रादावपि भेदो घटादिवत्‌ । 
कदिपितः,कल्पिताः सर्वे विरिषनसिति स्वसंविदम्‌ ॥ ४५८ ॥ 

अर्थं उभयसंमत एक ही है, कारण कि अनुवृत्त ओौर व्याद्ृत्त दो प्रकारके पदाथ 
आप भी मानते है, आप व्यादत्तको व्यक्ति कहते दँ ओौर अनुवृत्तको सामान्य ! 
हम ॒व्याब्ृत्तको कल्पित ८ मायिक › कते हैँ ओर अनुढृत्तको बह्म कहते दैः 
इस प्रकार केवर राब्दरमे हि मेद है । अथ दोर्नोका--आपका ओर हमारा-- 
एक ही है ॥५५४।५५५।] 

उसीको स्पष्ट करते दै--"गोत्वादिष्व ०” इत्यादिसे । 
नैयायिक्ादिसंमत गोत्वादि जातिमे मी इसी न्यायका संचार करना चाहिए । गवादि 
सकङ्ञयक्त्यनुगत गोत्वादि. सामान्य सन्मात्र ब्रह्मस्वरूप दहै । गवादि व्यक्ति 
मायिक-मायाकसितमात्र-- है, यदी विद्धार्नोको निश्चय करना चाहिए । हम 
रोग सामान्यको सद्‌ ब्रह्मस्वरूप मानते दै, वे ठोग जाति कहते । इस 
मकार केवरु राब्दमात्रमे मेद है, अर्थम नीं द ॥४५६॥ 

सम्यद््‌' इत्यादि । “इदं समीचीनज्ञानम्‌ › अयं संशयः, इदं मिथ्याज्ञानम्‌ 
इत्थादि स्थर्मै मी संशयस्व, सम्यक्त्वादिके भेदसे बुद्धिम मी ओौपाधिक 
भेदकी प्रतीति होती है । स्वतः बुद्धिम मेद नहीं ्ै। एवं “अहं पमाताः, शष्ट 
प्रमाणम्‌ इत्यादि प्रमातृ-परमाण-प्रमेय- विषयक ज्ञानम वास्तविक भेद नदीं दै, 
किन्तु घटादिमेदसे कलित मेद ह ॥ ४५९७] 

'सम्य्त्वादौ" इत्यादि, 1 सम्यक्त्व, मिथ्यास्व, पमातुत्व, प्रमाणत्वं आदि भेद 
धंटादिके समान कर्पित द, पारमार्थिकं नही । सव॒ कच्ित पदार्थं स्वविषयकं 
खुद्धिके विरोषक होते है । अथौत्‌ “वरज्ञानम्‌ , पटज्ञानम्‌ ` इत्यादि स्थल्मे ज्ञान 
स्वतः अभिन्नं है, किन्तु घर-पटरूप कल्पित उपाधिके मैस घटज्ञान यर परज्ञान 
भेदमतीति होती है । सव कद्पनाजंका आश्रय चैतन्य सरतः अभिन्नं है ॥४५८॥ 
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संविदेका स्वतःसिद्धा प्रत्यग्रपेकरक्षणा । 
भावाभावादिरूपाय व्यवहाराय कर्पते ॥ ४५९ ।। 
संवित्त उपक्चीणं सवं मान न भेदगम्‌ । 

तत एेकात्म्यज्ञाख्रस्य न बाध इति सुस्थितम्‌ ॥ ४६० ॥ 











ज्ञानको सब कद्पनार्ओका अधिष्ठान नीं मानते, किन्तु वह भी 
रज्जुसर्षके समान सब कटपना्जक्रि योग्य है, इस राङ्काका उत्तर देते द 
‹संविदेका' इत्यादिसे । | 

ज्ञान एक ओौर स्वेतः सिद्ध दहै तथा सब कल्पनाओंका अधिष्ठान द । 
यदि संविदुको अधिष्ठान न मानियेगा; तो संविद्की कस्पनाके छिए अधिष्ठानास्तर 
मानना प्ड़गा; फिर वह भी यदि कल्पत होगा, तो उसकी कष्पनकते 
छि अधिष्ठान स्वीकार करना पड़गा। एवं उसका भी अधिष्ठानान्तर 
मानं, तो अनवस्था होगी, अतः सवित्‌को परमाथ सत्‌ माननां आवदइयक्र है | 
निरधिष्ठान अम नहीं होता ओौर कसित पदार्थं अधिष्ठान नहीं होता, अतएव 
(सत्यानृते मिशथनीङ्कत्यः इत्यादि अध्यासभाण्यमे भाष्यकारने कहा है । यदि 
संविद्को कल्पनाका अधिष्ठान मानते हो, तो सपेकद्पनाकी अधिष्ठानामूत रज्जुकी 
तरह जड़ हो जायगी, इस शङ्काकी निदत्तिके छिए कहते दै - श्रत्यग्रूपेकरक्षणाः 
अर्थात्‌ संवित्‌ आत्मस्वरूप है, जडात्मक नहीं । वस्तुतः सर्षकल्पनाका अधिष्ठान 
जड़ रज्जु नदीं, किन्तु उक्त भाष्यानुसारसे रज्ज्ववच्छिन्न चेतन्य दहै । अतएव 
संवित्‌ ओौर आत्मा एक दही पदाथदहे दो नहीं, अन्यथा अपसिद्धान्त दोगा, 
यह भी रङ्धा नदीं हो सकती, क्योकि भावात्मक जितने व्यवहार होते है, उन 
सब व्यवहारोका मूर कारण संविद्‌ ही है ॥ ४५९. ॥ 

(संवित्तरवे" इत्यादि. । सब प्रमाण संवित्तत्वमे उपक्षीण द, अतएव कोई भी 
मेदबोधक नहीं ह । “घटः पटः इत्यादि प्रतीति घरपरके स्वरूपमात्रकी बोधक ह । 
स्वरूपरक्षणमेद हो नहीं सकता । स्वरूप निरपेक्ष है जौर मेद्‌ धर्मिभरतियोगिसापिक्च 
षै । एक दही पदाथमे सपेक्षत्व ओौर निरपेक्षत्वरूप विरुद्ध दो धर्म नहीं रह सकते । 
एवं अन्योन्याभाव या प्रथक्त्वादिखूप -मी मेद ताक्तिक नहीं हो सकता, इसका 
विरोषरूपसे निरूपण हो चुका है । '्वरमिन्नः पटः इत्यादि प्रतीति कास्पनिक 
भेदका आश्रयण करती है, वास्तविकका नदीं, यह मी स्पष्ट कह चुके दै, 
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योधकत्वादबाधाच प्रामाण्ये निथिते सति । __ . 
अनुबादत्वशङ्काऽथ वेदान्तानामपोद्यते ॥ ४ ६१॥ 

नतु वेदान्तसिद्वान्तमजानन्तोऽपि वादिनः । 

लेकिकाश्च निजातमान जानन्त्येव स्वमानतः ॥ ४६२ ॥। 
मा प्रत्यश्वमन्यद्वा यद्योग्यं तद्धवेत्ततः । 

्ञातात्मकथनादेते वेदान्ता अञुवादिनः ।। ४६२ ॥। 


तरव 'एकमेवाद्वितीये ब्रह्म इत्यादि रेकास्यबोधक शाख क्रा किसी प्रमाणसे का 


नहीं हो सक्ता, यह सिद्धान्त सुस्थिरं हुभा ॥ ४६० ॥ 


शघोधकत्वादबाधाच्) इत्यादि। बोधक तथा वापिताथेवो षक वार्य्‌ अप्रमा 
कहराता ह । वेदवाक्य न अभका अबोधक्ृ है ओर न ममाणान्तरसे चाग्न 
स्थका ही नोघक है, किन्तु भवावित अथेका सतिस्पष्टरूपसे बोघक दै अन्‌ः 
वेदान्त मरामाण्य निश्चित ह, इसरिए्‌ वेदान्ते भनुवादकत्वकी शाका 
निराकरण करते द--यद्पि वेदान्तवाक्यम अनुवादकस्वभयुक्त अपामाण्यका 
जासङ्काका पदे पूरणी निराकरण कर चुके दै, फिर उसके निराकरणक 
आवद्यकता नही है, तथापि प्रकारान्तरे पुनः उसके निराकरणका अभिप्राय 
यह्‌ है कि ^्थूणानिखननः' न्यायसे अपामाण्यकी शङ्काका छदा भीन दो । अन 
एव पिष्टपेषणदोषका अवकाद्च नहीं षै ॥ ४६१ ॥ 

“नयु वेदान्त० इत्यादि । वेदान्तसिद्धान्तका ज्ञान--अकवरमोक्ठृ चिदानन्दं - 
स्वरूप आसा दै, यह ज्ञान--जिनको नहीं है वे वादी तथा पामर आदिः साधारण 
मनुष्य मी आससाघक प्रमाणसे सात्माको जानते हयी दै | किसी प्राणीको 
जात्म अज्ञान, संशय जौर विपयय नहीं ै, किन्तु *अहमस्मिः (में ह्व ) यद 
निचय सनको है ह कारण आसविचारपएक वेदान्त ज्ञात आरमाका ज्ञापक्र 
होनेसे अनुवादक दी हो सकता दै, प्रमाण नही । - 

मह्न--किक् भरमाणसे बेदान्वानमिञ्च वादी तथा साधारण मनुष्य आत्मा 
जानतेष्टुै $ | | 


1 


उच्तर -स्व-स्वाभिमत प्तय तथा अनुमानसे जओ जिसके अभिमत हे, उसी 
उसच्छे आल्मा चात \ -) अतः सातञ्चापकत्वल 


क्ण 
कते द---“माने प्रत्य्मन्यद्रा' इदि । न भण 


क 
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1 यन्य नयतव 


नेवाऽऽत्मनोऽन्यदस्त्वेतेर्वदान्तेः प्रतिपाद्यते । 
येनाऽपूवांर्थङाभेन तेषामनसुवादता ॥ ४६४ ॥ 
आसाम “अहं सुखी" “अहं दुःखी इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाण है, यह नैयायिक 
आदि कहते है । बुद्धिम चिच्छायापत्ति द्वारा अनुमान आस्म प्रमाण दै, यह 
सां्याचा्यं मानते हैँ । क्ररस्थ नित्य आस्मारम व्यापार नहीं दो सकता, क्योकि 
व्यापारी दोनेसे आ्मामें विकारकी आपत्ति हो जायगी । आश्रयको विकृत किए 
बिना च्यापार नहीं होता, यह स्त्र दृष्ट है, अतः व्यापारविशिष्ट बुद्धिम दी 
कर्तृत्व आदि है । क्त्वादिधर्मनिशिष्ट बुद्धिम चेतन्यकी छाया पड़ती है, 
अतः वस्तुतः अचेतन बुद्धि उक्त छायापत्तिसे चेतनके समान होती ह । 
‹तस्मात्‌ तत्सयोगादचेतनं चेतनावदिव भवति । 
गुणकलृत्वे च तथा कर्तेव भवत्युदासीनः ॥' 

इस वचनके अनुसारं वास्तविक संसारधर्म बुद्धिम दी ह । आस्मा सन्निधानसे 
बुद्धिगत धमेको मेदाग्रहसे अपनेमे समङ्कर सुख, दःख आदि संसारघमेवान्‌ 
जेसा होता है, इस विषयमे विरोष अगे करेगे । यद्ांपर यद स्पष्ट करते दै 
कि वेदवाक्य ज्ञात आत्माके ज्ञापक होमेसे अनुवादक द, प्रमाण नहीं | 

राङ्ा--उक्त प्रमाणोसे वादिगण तथा साधारण प्राणी जैसा आत्माको 
जानते दै, क्या उससे विङक्षण आत्मा श्रुतिके ताप्क्रा विषय है ? 

समाधान- हां, विरक्षण दहै, आत्मा वस्तुतः कवरैत्व-मोक्तृत्वादि निलिक 
संसारधर्मोसि रहित समस्त उपाधियोँसे अनवच्छिन्न उदासीन सचिदानन्दस्वखूप है 
उक्त श्रुतिर्योका यदी तात्प है, अतः अज्ञातज्ञापक श्रुति प्रमाण हे, अनुवादक 
नहीं ॥ ४६३ ॥ 

'अहं कर्ता, मोक्ता इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाणसे सिद्ध आत्मासे विरक्षण 
उक्तविध आत्माका बोधक वेदान्त परमाण नहीं हे, कारण कि प्रमेय्मे विरोधी 
दो प्रमार्णोका विकल्प अथवा ससुष्वय नहीं दहो सकता, किन्तु परस्परम बाध्य- 
बाधकभाव दही होता दै । वेदार्थबोधरे उपजीव्य तथा ज्येष्ठ होनेसे प्रत्यक्ष 
प्रमाण जात्या प्रबरु दहै, इसरिए “आदित्यो यूपः इत्यादिके सदश आत्म- 
स्वद्पके प्रतिपादक वेदको मी उपचरिताथ अथवा दु फट्‌+ आदिकीं तरह 
अविवक्षिताथया जपोपयोगिमात्राथं मानना चाहिए, भात्मस्वङ्पका निणोयक नहीं, 
ग्रही कहते दै--“नेवाऽऽत्मनो' इत्यादिसे । 
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उच्यते मान्तरात्‌ सिद्धः किं देहात्माऽथवेतरः । 

नाऽऽ स्याद्‌नुवादत्वं देहात्माप्रतिपादनात्‌ ॥ ६५ ॥ 

न वेदान्ताः क्रचिदह आत्मेति प्रत्यपादयन्‌ । 

यः कोशलोऽ्नमयः प्रोक्तस्तत्राऽस्त्येवाऽनुवादता ॥ ४६९ ।।_ __ 


रतयक्षपिद्ध आत्मासे अतिरिक्त वस्तुका वेदान्त प्रतिपादन नहीं । 
जिससे कि अपूर्व अथका प्रतिपादन करने उनम अनुवादकत्वके अभावक। 
लाभ हो, प्रं पसा है नी, किन्तु वे आत्मत्वका ही निरूपण करते दै, वलं 
परयक्षसिद्ध दी है। अतः ज्ञातननापक होनेते वेदान्त अनुवादक दी यद्ये 
सिद्ध होता दै ॥४६४॥ 

वक्ष्यमाण प्रकारसे विकद्य करनेपर दोष दुष्परिहर होता है, इस र्ण 
यह आक्षेप ठीक नदीं है, इस तायय्ैसे श्काका परिहार करते दँ- (उच्यते 
मान्तरात्‌ सिद्धः, इस्यादिसे । 

वेद अनुवादक नहीं है, इसकी सिद्धिके ठिए आत्मपदार्थका विकल्प करते 
है--“अद्ं गौरः, "अहं इयामः! इत्यादि प्रतीतिविषय शरीरखूप आतमा वेद छारा 
प्रतिपिपादयिषित है १ अथवा देदातिरिक्त -आसा ? प्रथम पक्षम वेद्‌ अनुवादक 
नहीं हो सकता, कारण कि “शरीर आसा हैः इसका प्रतिपादन वेद॒ नदीं 
करता, किन्तु उससे बिक्षण चेतन्यानन्दघन आत्माका प्रतिपादन करता है । 

शङ्का-- वेद्‌ ॒देहात्मपरतिपादनपरक नहीं है, यह कहना मिथ्या हेः 
वरयोफि (स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः, इस्यादि वेदवाक्य देहाताका स्पष्टरूपसे 
प्रतिपादन करते दँ । “अन्नरसमय शब्दसे शरीर हयी प्रकृते विवक्षित है यैर 
पुरुषब्दसे आत्मा । इसङ्एि उक्त वायसे (शरीर भात्मा दै यह स्पष्ट 
प्रतीत होता है । 

समाधान--दीः, इस वाक्यसे शरीरात्ाकी प्रतीति अवदय होती ह, किन्तु यह 
वाक्य मालाम ममाण दै, यह मेरा कथन नही, क्योकि इस वाक्यको हम मी 
भत्यक्ष सिद्ध सरीरास्माका जलुवादक दी मानते द । अतः “एकमेवाद्वितीयम्‌, °स त्यं 
ज्ञानमनन्त ब्रह इत्यादि उदासीन सच्विदानन्दस्वहूप आत्मके प्रतिपादनपर क 


जो वेदान्त दै, वे अनुवादक नही है आसस्वरूपमे परमाण माने जते हँ ॥४६९।। 


+ आत्मा दै इसके भरतिपादनमे बेदान्तका तासं नही दै, एेसा कडते 
न वेदान्ताः इत्यादिपे | ज ७ क 








भरामांण्यपरीक्षा 1 भोषालुवादसहितं ४५१ 
देहेतरोऽपि 8 कत्ता बह्म बोभयथाऽपि च । 
तयोभीनान्तराबोधादाश्ङ्या नाऽलुवादता ॥ ४६७ ॥ 

वादिनो लौकिका चाऽत्र भविष्यदेहयोगिनम्‌ । 

कञ्रीटमान न जानन्ति बेदान्तवचसा विना ॥ ४६८ ॥ 
देहन्तराभिसम्बन्धो भावित्वान्नाऽक्षगोचरः । 
लिङ्कसाररयविरहाक्राऽनुमा नोपमा तथा ॥ ४६९ ॥ 


वेदान्तोँने देह आत्मा षै" एेसा की भी प्रतिपादन नहीं किया दहै सौर 
सवा एषः इत्यादि जो वाक्य शरीरात्माका भतिपादन करते दैः वे नके 
मतसे अनुवादक ही दँ ॥४६६॥ 

दवितीय विकरूपम दोष देते दै-देैतरोऽपि' इस्यादिसे । 

द्वितीय विकल्पके अनुसार पिर यह विकल्प होता है कि देहेतर आत्मा कती है 
था ब्रह्मप्वरूप दोनो विकर््पोमिं वेद अनुत्रादक नदीं हो सकताः क्योक्रि शरीरा- 
तिरक कन्त आत्मा दै, यह भी प्रत्यक्षविषय नहीं ष्ै। तथा जासा ब्रह्म 
स्वरूप है, इसमे तो प्रत्यक्षकी राङ्क दी नहीं हो सकती, कारण कि ब्रह्म एेन्द्रियक 
नहीं दै। इस कारण यदि. शरीरातिरिक्त आत्मा कर्ता ह अथवा उक्त मासा 
ब्रह्मघ्यरूप दै, यह बोघ जिन वेदान्तोसि होता षै, वे कमी मी अनुवादक 
नहीं के जा सकते ! दोनो प्रकारसे आतमा मव्यक्षा विषय नदींहै, किन्तु 
अपूर्यै ददी जथ हे 1४६] 

कारीरातिरि्त आत्मा कती है, यह प्र्यक्षगम्य नर ष्ट, यदी कहते दै-- 
ध लौकिका वाऽत्र" इत्यादिसे । 
"क वादी एवं छौकिक साधारण मनुप्य--दो्नो ही देदान्तरमोगी 
आस्माको स्वयं नदी जान सकते । वे वेदान्त द्वारा दी जाता स्वर छभाञ्चुमसे 
जन्मान्तर खछुभाष्ुम यो निको प्राप्त दता है, तथा तदनुसार टी घखदुःख्प 
फर्का भागी होता दै, यह जानते दै, जन्यथा नही जान सकते ॥०९६८५ 

दिददान्तरा०' इत्यादि । आला अहितिपि द यह ्ान 0 
है, जन यह्‌ ज्ञात हो कि वतेमान क व्यादि होती दै, ब्द 
अवदयंभावी द । भिखकी अनुद्षि होनेपर जिसको व्या । 

हः है, कंयोनि अरतये पूणस म्बादपि 

जमसे भिन्न होता द जसे सूतसे एरु भिन्न १ | 


४ 
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भावरूपात्मबोधाय नाऽथागोऽपि प्रवत्तते । 
अथोपत्तिनं सम्भाव्या इष्टकटपकवजेनात्‌ ॥ ४७० ॥ 
अन्यथाऽदुपपन्नोऽपि श्रुतस्व्गा न कल्पकः । 
शरताथोपत्तितोऽप्यत्र श्रुतिरेव बलीयसी ॥ ४७१ ॥ 


होनेपर भी सर्वत्र अनुगत सूत पूरोसे मिनन है, वैसे ही प्रत्येक जन्ममे 
दरीरोकी व्यादृत्ति होनेपर मी सब जन्मोके शचरीरोमिं अनुगत आत्मा शरीरस 
भिनदहैः यह जान सकते दै, किन्तु मावी देहका योग ही जानना वेदान्त- 
वाक्यके बिना असंमव है, कारण कि प्रत्यक्ष व्॑मानमात्रका ही गहण कराता हैः 
अतः वतेमान न होनेसे भाविदेहसंबन्ध प्रत्यक्षका निषय नहीं है । लिङ्गज्ञान 
तथा सादश्यज्ञानके अमावसे अनुमान व उपमान मी अतिरिक्त आत्मामं प्रमाण 
नदीं हयो सकते ॥ ४६९ ॥ 

अनुपरन्व्र जौर अर्थापत्ति मी शरीरातिरिक्ति आतामें प्रमाण नहं ह्ये सकतीं 
एसा विकल्प द्वारा कहते है--“भावरूपात्म ०” इत्यादि । 

सनुपरञ्ि प्रमाणसे मी आत्माको नहीं जान सकते क्योकि अनुपरुन्िसे 
अभावका अ्रहण होता हैः मावा नहीं । आत्मा भावस्वरूप है, 
जतः उक्त प्रमाणकरा विषय दही नहीं दहै । अर्थापत्ति दो प्रकारकी होती 
है--ताथौपतति तथा इष्टाथापत्ति। आला्मे माविदेहयोग न दृष्ट द्य हैः 
नश्तहीदै। देहान्तरयोग भावी दै, इसलिए इष्ट नहीं हे कि देहान्तर- 
योगान्यथानुपपतसि शरीरातिरिक्त भत्माका उक्त माणसे ज्ञान हो जायगा । 
यद्यपि स्फृति, पुराणादिसे आसाम शरीरान्तरयोग श्चुत दहै, तथापि उक्त मन्थ 
तिके भनन्तरके दं, अतएव शरुतिमूढक दोनेसे प्रमाण माने जाते है-- वेद्‌ 
वाक्यके विना उक्त वक्योंका निर्माण दही नहीं हो सकता । अतः आत्मा 
वेदातिरिक्त परमाणोका भविषय दै | तद्धोधक वेद्‌ अनज्ञातज्ञापक होनेसे प्रमाण ही 
› अनुवादक नदी है ॥ ४७० ॥ | 

अन्यथा' इत्यादि । स्ति, पुराणादि श्त देदान्तरसम्बन्धकी अनुपपचि प्रमाणं 
नही हैः रुतिश्वुतस्वगौन्यथानुपपचचिरूप अ्थाँपत्तिसे उक्रस्वरूप आत्माका ज्ञान 
हो जायगा, यह मौ याक्षे ठीक नहीं है । श्चता्थापरिकी अपेक्षा शति हय 
भ द दोनों समसमघ दै । साकषादालप्रतिपाद् ` धुतिकरो उक्तार्थे प्रमाण 
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आगमेन विना साह्वया आत्मानं स्वर्गमोश्चयोः। 
अनुगन्तारमवदन्यु भानान्न तत्तथा ॥ ४७४ ॥ 


चेतन र भोक्ता भात्मा ररीरान्तरसम्बन्धी दहै; यह्‌ ज्ञान यदि वाक्य द्वारा 
न होगा, तो चावोक्के सदृश कोई मी विद्रान्‌ पारलौकिक फलके छि कर्मे 
मदत न होगा, क्यो पारलीकिक तत्‌-तत्‌ फएरके रिष ही पुरुषकी तव्‌-तत्‌ कर्मभि 
पदृपि होती है; इसलिए शरीरान्तरसम्बन्धी आत्मा षै; दसा वेदवाक्यसे जानकर 
ही प्रामाणिकी उक्त कर्मे परृत्ि होती है, रेसा माननां पडेगा, अन्यथा 
तत्‌-तत्‌ कर्मे परक्षावानूकी प्रवृत्ति न होगी ॥४७३॥ 


आरमेन' इत्यादि । सांस्याचा्य जागमके निना ही स्वग-मोक्षके गन्ता 
आत्माको जनुमानसे दही मानते दै, किन्तु यह मत दीक नीं हे । अभिपाय यह्‌ 
है कि अकारण, अकार्य, दूटत्य ओौर चेतन्य स्वरूप आत्मा है । अकारण 
रोने ्ङृतिसे भिव दै; अकार्य होनेसे धटादिसे भि है जौर करस्य होनेसे 
अनित्य धोका आश्रय नहीं है | 

र्न यदि भात्मा कारण नही दै, तो खष्टि कैसे होगी 

उचर--अचेतन प्रकृति आदिमे होगी । 


हृतिसे महत्त्व, महचत्वसे अहङ्कार, महङ्कारसे पञ्च तन्मात्रा ओर एकादश्च 
इन्दि पञ्च तन्मात्राओंसे पोच भकारादि महामूत भौर उनसे घर, वृक्ष, गो आदि । 
महदादि सगेके बिना पुरुष स्वयं निषयका प्रकारक नहीं, क्योकि निरपेक्ष पुरुष 
यदि विषया प्रकारक माना जायगा, तो सदा विषयका भकार रहनेसे मोक्ष नदीं 
दो सकेगा । यदि इन्दिय आदि सापेक्न विषयका मकार मानते ष, तो इन्द्रियादिके 
सदाम संसार भौर इन्दरियादिका ख्य होनेसे मपवर्ग सिद्ध होता ह । 


, श््-भच्छातोप्रतिद्यीक्नो विष्यभकाशक मानिए, इन्द्रिय अ! दिका 
| 


समाषान्‌ भरमि यदि विषयप्रकाश्चकं मारन, ् मी रक्त नित्य है, 
इकषकिए्‌ ग निषयपकराञ्च होया, तो उक्त अनिमो्षापपि दोषका परिहार 


प्रामाण्यपर्रक्षा | भाषानुवादसहिव ७५५ 





विषयका नाश होनेपर उक्त विषयश््वखूप मी नष्ट हो जायगा, इससे उक्त॒दोषरका 
परिदार हो जाता ह । 

घटादि विषयका पुरुषके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध तो हो नदीं सकता, किन्तु 
इन्द्रियादि द्वारा दी विषयक उम्क स्वभाव माना जायगा । साक्षात्‌ सम्बन्ध माननेसे 
"यह्‌ देखा, यह नहीं देखाः इत्यादि दष्टादष्टव्यवहार नहीं होगा । विषय जघ तक 
ख्यवदित मी रहेगा तनतक उसका भान होता रहेगा । 

दङ्का-- फिर मी बह्यिन्द्रिय द्वारा पुरुषका विषयके साथ सम्बन्ध मानिए, 
मनको माननेकी क्या आवदयकता 2 

समाधान-- यद्वि अनेकं विषरयोके साथ एक कार्म अनेक इन्दियोका 
सम्बन्ध होगा, तो युगपत्‌ अमेकैन्दियजन्य ज्ञानकी आपति होगी । यद्यपि इन्दिय 
द्वारा विषर्योका सम्बन्ध पुरुषके साथ है तथापि ष्टमारा मन अन्यत्र था 
इसरिए हमने उक्त अथं नहीं समज्ञा, फिर कहिए इत्यादि व्यवहार देखनेसे 
स्पष्ट प्रतीत होता है किं ज्ञान क्रमिक दोते दँ । जहां कहीं युगपत 
प्रतीति होती है वर्ह सुसूक्ष्म क्षणके अनवधानसे उत्परुपत्रशतव्यतिभमेदनकी 
तरह भम है । 

रङ्का-- अच्छा तो व्यासङ्गके अनुरोधसे मनःसंयुचछेन्दियसम्बद्ध विषयका 
उक्त स्वभाव माननेसे उक्त दोषोका परिहार दहो जाता दे, अहङ्कार क्यों 
मानते हो ? 

समाधान--यदि इन्द्रिय ओौर मनके द्वारा दी विषयका भान मानिएगा, तो 
सोये हुए भमनु्यको जसे यद स्वप्न आता कि हम देवस्वरूप दै वेसे दी 
हम नरस्वख्प है, यदह मी ज्ञान होना चाहिए । नरत्व सनिहित है ओौर 
इन्द्रिय तथा मनका व्यापार है दही, इसलिए इन्द्रियमनोभिन्न अहङ्कार 
माननेकी मी आवश्यकता. है । नियत विषयका अभिमानरूप व्यापार ` 
अह रका है । 

प्रन-जच्छा तो अहङ्कारपय्यन्त मानिए्‌, बुद्धि माननेकी क्या 
आवश्यकता है ९  . 

उत्तर- सुषुप्ति अवस्थार्मे जव इन्दिय, मन तथा अहङ्कारका कुछ मी व्यापार 
नहीं रहता, तब मी आस-प्रदवासका .व्यापार निरन्तर -जारी रहता है ¦ हसे ¦ 
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लात होता दै किं उस समयम कोद एक पदाथ सव्यापारं अनुच रदता 
है जिसे ही भनुमव,वा्ना आदि रहते है व्ही बुद्धि या अन्तःकरणसे कदा 
जात्ता दै। तदुपारूढ अर्थात्‌ ततद्विषयाकार बुद्धिपरिणाम तद्विषयका 
कान कटरता है । तत्‌-तत्‌ विषयाकार परिणाम द्वारा वे र्थ पुरूपुद्धिस्थ होते 
ह। वेदी षरदि विषय स्वविषयकज्ञानष्प परिणाम द्वारा पुरुषके स्वरूपे 
उ्यवधायक होते द । उक्त परिणामके रहनेसे संसारव्यवहार तथा उक्त 
परिणामके न रहनेसे अपवर्गव्यहार होता है । 
प्रन--यदि बुद्धि कत्र है, तो व्चेतनः करोति" यह कृति ओौर चैतन्यकी 
समानायिकरण प्रतीति कैसे होगी £ क्योकि चेतन्य पुरुषे ्ै ओर ति बुद्धिर्मे दै । 
उत्तर-युद्धि ओर पुरुषका विवेक न होनेसे पुरुषके धर्म बुद्धिम ओौर बुद्धिके 
धर्म पृषे प्रतीत होते है । निष्किय पुरुष कर्वृत्वाभिमान ओौर अचेतन बुद्धि 
तत््वमे चेतन्यामिमान होता दै । बुद्धित्व ही म कर्मवासना आदि रहते हे । 
पुष्करपलाशके सदृश पुरुष निर्ेप है, क्योकि पुण्य ओर पाप आदि पुरूष नदीं 
रहते, रितु उक्त बुद्धितत् ही रहते ष । आलोचन विषयका सामान्यदशन 
रब्दियोका व्यापार दै। विकल्य--्थाणुर्वा पुरुषो वा मनका असाधारण 
व्यापार है । "महं मनुष्यः, इत्यादि अभिमान अहङ्कारका एवं कृति तथा शं 
इत्यमेव" ( यह रेसा ही है ) यह निश्चय बुद्धिका जसाधारण व्यापार ह । 

, . शङ्ा- कृति ओर्‌ जध्यवसाय ये दोनों चेतनके धरम कै, अचेतन बुद्धिके 
धमे कैते हो सक्ते है ! घटादि विषयका बुद्धिके साथ संयोगादि सम्बन्ध नहीं 
य ओर सम्बन्धे बिना इदं करोमि इत्यादि व्यवसायं नहीं हो सकता 

¡ जन्नननहित वस्तुक तादर्यसे मी उक्त प्रतीतिकी आपत्ति हो जायगी । 
त समाधान --चेतनका प्तिविम्ब पदनेसे अचेतन मी युद्धि चतनके सदश प्रतीत 
र भौर त विषयाकार परिणाम ही विषयका ज्ञान है । 
हेनादे। बुद्धि नौर 1 । होनेसे उक्त आपत्तिका परिहार 
"चतनोऽद करोमि' इत्यादि भवीति अ 
अत्ते भ उपपन्न होती है । यह एकत्वाभिमान 
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है । बुद्धि, उपकन्प्र जौर ज्ञान-- ये तीनों सांरूयमतम भिन्न ह, यह आगे स्पष्ट 
होगा । शुद्धिरुपकन्धिज्ञोनमित्यनर्थान्तरम्‌' इस न्यायसूत्रके अनुसार सांख्य न्दं 
एक नहीं मानते । मया हदं कर्तव्यम्‌, इस अध्यवसाये तीन अंश है । 
मयाः यह्‌ चेतन पुरुषका उपराग है । ओर वह दर्पणमेँ सुखके उपरागके समान 
अताच्िकं है । निम्ब जर प्रतिचिम्बका मेदग्रह नहीं होता, इसङ्ए प्रतिषिम्ब 
ह्यीष्ोभज्ञ अख समक्चते &। वस्तुतः मुख दर्षणमे नहीं है, भतः दपेणमं 
पतीयमान मुख अताच्विक षै । पक्कतमेँ भी दपणस्थानापन्न बुद्धिम प्रतीयमान खख 
स्थानापन्न चैतन्य अताच्िक ह । वस्तुतः बुद्धिम चैतन्य नहीं है । दम्‌, यह 
विषया उपराग है; आर वह॒ इन्दिय द्वारा बुद्धिका विषयाकारपरिणामविंदोष 
होनेसे निःश्वाससे दूषित दर्पणमालिन्यके सदश्च तात्विक है । इन दोनों उपरागोसे 
उयापारावेश्चनामक तृतीय अंशकी प्रतीति बुद्धिम होती है। बुद्धिसे ज्ञान ओर 
उपरुञ्धि भिन्न दै । पूर्वोक्त उ्यापारलक्षणा बुद्धि दै । विषयेन्द्रियसम्बन्धसे बुद्धिका 
विषयोपरागस्वरूप विषयाकारपरिणामविशेष ज्ञान है, उस ज्ञानके द्वारा "चेतनोऽ- 
हमिद जानामि" इस आकारवाखी उुद्धिम आरोपित प्रतिबिम्ब चेतन्यका भतास्विक 
जो सम्बन्ध है, वही उपरूड्धि अथवा पौरुषेय बोध कहकाता है । 

राङ्-जुद्धिसे अतिरिक्त पुरुष क्यो मानते हदो । बुद्धिको दी चेतन 
माननेमे क्या आपति है | 

समाघान--- आपत्ति यह्‌ है कि बुद्धितच्व परिणामी है, अतः बह अपरिणाम- 
शील चेतन नहीं हो सकता । इसर्िए्‌ चेतनको बुद्धिस्ते अतिरिक्त मानते ह| 
चेतनके बिना जुद्धिमे चेतन्यकी छाया नहीं पड़ सकती भौर ॒चित्तिकी छायाके 
विना अचेतन बुद्धित्व चेतन प्रतीत नदीं ह्यो सकता । 

राङ्का-- चेतन्य ओर कति--इन दोनोँको एक दी अधिकरणमें “चेतनोऽदहं 
करोमि इस प्रतीतिसे मानना चादिए । छृतिको तो बुद्धि मानते ही हौः केवख 
चेतन्य माननम विवाद षै । बुद्धिम चैतन्यको भी मान ेनेम क्या बाघक ै 

समाधान- बुद्धिम चेतना, परिणामित्वाद्‌, धटादिवत्‌ , यह अनुमान 
बाधक दहै । | | 

प्र्--यदि अनुमान बाधक दहै; तो कृत्यंशको मी न मानिये, क्योकि 
उसमे मी षुद्धिमै क्च, परिणामित्वात्‌, घटवव्‌, यह अनुमान बाषक दै । 
इसरिए बद्धिका स्वाभाविक घर्मे कृति भी नदी हो सकती । 
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उत्तर--वदह्विरनुष्णः, कृतकत्वात्‌ , घटवत्‌ , इस अनुमाने उष्णत्वका पतयश्च 


जेसे बाधक दै, वैसे ही उक्त अनुमाने कृतिका भव्यकषज्ञान बाधक है, अतः उक्त 
स्भनुमान नहीं हो सकता । 

प्रभ--यहतो दोनो समान है । उक्त प्र्यक्षतसे जसे कृतिको बुद्धिम 
मानते हो वैसे हयी चेतन्यको मी मानो, क्योकि ध्वेतनोऽदहं करोमि, यह मरतयक्च 
ति ओौर चेतन्य--इन दोनों अंशोमे समान है । 


उत्तर-- बुद्धि अचेतन भ्रकृतिकी काय है । कार्य ओौर कारणका तादात्म्य 
माना जाता है । बुद्धिम यदि चैतन्य मानोगे, तो प्रकृतिका बुद्धिके साथ तादात्य 
नदीं बनेगा, क्योकि चेतन ओौर ` अचेतनका तादात्म्य अत्यन्त अनुपपन्न है । 


 - मभ कतां प्रकृतिका कार्य हे, यह कहना तो सर्वथा असंगत ष्ट, क्योकि 
“वीतरागजन्माददीनात्‌ः ` इस न्यायसूत्रे तथा उत्पन्न बारुककी स्तनपानसे 
रागतः प्दृषिके दशैनसे मी कती अनादि. षै, यदी ज्ञात होता दवै । यदि सादि हो, 
तो प्रथम उत्पन्न बारुककी स्तनपानम भि नहीं होगी, क्योकि इष्टसाधनता ज्ञान 
चेतनभकृकत्तिमे कारण है । वमान जन्मे जभी स्तनपान किया नदीं है, इस- 
ङिए जन्मान्तरानुमूत इष्टसाधनताका स्मरण कर (इदं स्तनपान मदिष्टसाधनम्‌ , 
स्तनपानल्ात्‌ › पूवाुभूतस्तनपानवत्‌, यह अनुमान जन्मान्तरीय अनुभूत स्तनपान- 
विषयक स्मरणके विना नही हो सकता । ओौर बिना इसके बारुककी उक्त 
कामे वृत्ति नीं हो सकती । भवृति देखते द, इसकिए उक्त स्मरण 
पैक भङृत अनुमान आवक्यक है । इससे यदि कर्ता अनादि ै, सादि नहीं हे, 
तो वह प्रक्ृतिका कायं कैसे हो सकता है £ जौर बुद्धिम चैतन्य. माननेम यह मी 
वाधक है कि कर्थम जो गुण पाये जाते ह वे सब कारणम मी माने जाते है । 
ख्य द्धि प्रकृतिका कार्य है । यदि बुद्धिम चैतन्य माना जाय, तो तत्कारण पकरृतिमें 
उसे मानना पडेगा । यदि भरति चेतन होगी, तो बुद्धि उसकी काय ही नहीं 
हो सकती, कारण कि. वदी पुरूष कहरायेगी । पुरुष न कारण है ओर न कार्य दहै, 
यह पूर्मं कट चुके द । जच्छातो जितने गुण कार्यम देखे जातेैः वे 
स्न कारणम माने जाते दै, यदि रसा सिद्धान्त आप मानते हो, तो बुद्धिं 
राग, द्वेष ओर मोह ये गुण मी पाये जाते दैः इसलिए ये सव गुण तत्कारण 
भक्तिर्मे मी माने जय? यदि णसा मानियेगा, तो रागादिगुणविशिष्ट प्रकृति 
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ही बुद्धिपदवाच्य होगी | उससे अतिरिक्त बुद्धि नामका पदाथ ही नहीं 
हो सकेगा । त | 
उत्तर--उक्त नियमके अनुसार परकृतिम सृक्ष्मङूपसे रागादि मानते दै ओौर 
स्थूरुखूपसे बुद्धिम मानते हैँ । स्थूरुखूपसे रागादि जिसमे रहते ई, वही बुद्धि 
कराती है, ेसा माननेसे उक्त दोष नहीं आ सकता । ठीक है, इसी प्रकार 
छक्ष्मरूपसे चेतन्यको मी भक्ति मान सकते हो । स्थर चैतन्य बुद्धिर्मे ही रहता 
है, क्यारेसामी कह सकते? दौ, कट सकते हो, किन्तु अचेतनकाये बुद्धि 
है । इसरिए उस्ने चेतन्यको नदीं मानते । यद कहना मी तो असंगत दही है । 
बुद्धिम अचेतनकार्यं दी नदीं है, सृक्ष्मरूपसे मी चैतन्यक प्रकृति माननेसे प्रकृति 
चेतन ही कदी जायगी, अचेतन नदीं | 
 रशाङ्का-यदि बुद्धिम चेतन्य मार्नेगे, तो बुद्धिके कायै घटादिम मी चेतन्यकी 

प्रसक्ति हो जायगी । 

समाधान- यह शङ्का तो राग. आदि विषयमे मी कर सकते है । 

राङ्क।--आपके मतसे रागादि बुद्धिम है, इसर्एि तत्कार्यं घटादि मी 
रागादिकी प्रसक्ति होनी चाहिर्‌ ! रागादि घर आदिमे मानते दै, किन्तु ष्म 
मानते द, स्थूरू नदीं । 

समाधान--यह तो चेतन्यांशमै मी कह सकते दँ । चेतन ओौर अचेतनका 
निभागमी स्थुर ओौर सूक्ष्म चेतनके ताव्पर्यसे हो सकता है । यह मी दोनों 
समान समाधान है, इसर्िए यज्जातीय कारणसे यज्नातीय कार्य देखते दै, तञ्नातीय 
कारणसे तच्जातीय कायै होता दै, पसा ही नियम मानना उचित है। जितने 
धर्मवाखा कारण रहता है, उतने धर्मवाङा कार्यं होता है, एेसा विोषरूपसे नियम 
मानना समुचित नहीं । 

 तरस्थ---जच्छा तो अप्रस्तुत विषयका विचार रहने दीजिए, भरस्वुत 
विषयमे किये £ ` | | 

बादी- बुद्धि निस्य है अथवा अनित्य ? यदि नित्य है, ती बुद्धघयुपधानं 
सतत रहेगा, अतः निरुपाध्यवस्थानात्मक मोक्ष नहीं हो सकेगा । यदि तन्ना 
मानिये, तो अनुत्पन्न मावका नादा नही दीता। - इसङिए उसकी उत्पत्ति 
भी मानियेगा, णेसी स्थिति उतपत्तिसे प्रथम निषत बुद्धिकी उत्पत्तिका नियामकं 


४६० ृददारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याय 


ए का ~~~ 
कौन होगा £ प्रकृति तो सर्वसाधारण है अतः देवः मनुष्य आदि भेदसे सिन्न 
विविध सखष्टि कैसे होगी ? . 

उत्व - पू अध्यस्त जुद्धि विविध वासनावशा विभिन्न खष्टिकौ नियामिका है 1 
शङ्का- बुद्धिरूप धर्मीकि। नाच होनेपर॒तद्धर्मवासना केसे रहेगी ? क्योकि 
आपके मतसे घर्मं जौर धर्मीका तादास्यदे। हमारे मतसे आश्रयका नारा 
काका नाराक ह; अतः उमय मतसे मी बुद्धिनाद्योत्र तद्धगवासना नहीं 
रह सकती । जुद्धिनादोत्तर॒तद्धर्मवासनानुढत्ति मानियेगा, तो आपका अप- 


सिद्धान्त होगा । 

समाधान-- यदि सर्वथा बुद्धिका नाश्च माना जाय, तो अपसिद्धान्त दोगा । 
परन्तु सर्वथा बुद्धिनाश नहीं मानते, पुष्ष्मरूपसे बुद्धिकी अनुबृचि मानते दँ । 

दाङ्ा-- तव तो स॒क्तिदशमे मी दुक्षमषटपसे बुदधिकी अनुवृत्ति रहेगी । 
इसकिए उस समयम मी ससारकी अनुदृत्ति अवश्य होगी, पिर सक्ति कां ? 

समाधान--साधिकार बुद्धिकी अुदृत्ति होनेसे संसारी अनुदृचि होती है । 
निरधिकार बुद्धिकी अनुदृत्ति मोक्षदशा्मे होती है, इसरिष्ट उस दशार्मे ससारा- 
पत्दोष नदीं हो सकता । बुद्धिम जबतक संसार रहता है, तब तक विरीनं 
मी बुद्धिम वास्तनानुदृत्तिरक्षण अधिकार है! सुक्तिढदचामे उक्त छक्षण 
अधिकार नहीं रहता, इसर्िएि फिर संसार कैसे दो सकता है ? 

प्रभ--मदि एसा मानते द्यो, तो संसारदद्ामे बुद्धि साधिकार है, अतः 
संसारका भान दहदोता है। सक्तिदशामे प्रसुप्तप्वभाव है, अतएव प्रबृ्यजनक 
बुद्धि दी ज्ञान आदिका गा्यदहै। यही बुद्धि प्रङृतिपदका मी अर्थे, 
फसा दी मानिये, बुद्धिसे अतिरिक्त प्रकृति आदिकी कल्पना व्यद! एक 
अथेका भी निमित्तोपाधिवश जनेकशब्दसे व्यवहार होता है। जैसे एकं 
दी वाका उनद्ंगत्यादि उपाधिभेदनिबन्धन प्राण, अपान आदि अनेकपदसे 
व्यवहार. होता हे, वैसे ही पकृतम भी एक दही बुद्धिके प्रयुप्त आदि 
रपाधिसे मृतिः बुद्धि आदि. उन्दसे व्यवहारमे क्षति नद्धीं है । इस धकार 
सांख्यमतखण्डनका सेक्षेप है । 

श्छोकाथ--सांरूयाचायै बेदान्तवचनके भिना (त्वग ओौर मोक्षका गन्ता 
मात्मा हैः यह कते हे । केवर अनुमानके बूते तो उनका वैसा कटना 





"~ ~ 


`नि 
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नेव साङ्खधाुमासिद्धमसङ्खमवगच्छतः । 
भाविदेहाद्यसम्बन्धे प्रवतिः स्यात्क्रियास्विह ।! ४७५ ॥ 
अदंबु्याऽचुमानाच क्रं तार्किका जगुः । 

मीमांसका अपि तथा न युक्तयुभयोर्म॑तम्‌ ॥ ४७६ ॥ 


` ठीक नहीं ै । उनका आत्मानुमान यह है--अन्तःकरणमे जो चिसपतिनिम्ब ह 


वह विम्बस्वरूप चित्‌पुरस्सर दै, प्रतिबिम्ब होनेके कारण, आद शमे सख प्रतििम्बके 
समान । वे आत्मा इसी अनुमानको प्रमाण मानते ह। वेदको आत्मामं 
प्रमाण नदीं मानते, किन्तु उक्त अनुमान द्वारा ज्ञात आत्मके ज्ञापक वेदको 
अनुवादक मानते दँ ॥४७४॥ 

संक्षेपसे सां्यमतका अनुवाद कर निराकरण करते दै-- नेव सांख्या०' 


इत्यादिसे । 
सांख्यानुमानसिद्ध आत्मस्वषूप जाननेवारछकी प्रदत्ति अदृष्टफलार्थक 


क्रियाम नदीं हयो सकती, कारण कि उनके अनुमानसे भाविदेहसम्बन्धका अभाव 
जात्मामे निश्चित होता है। यदि भविष्यदेसम्बन्ध आत्मा्मे हो दी नहीं 
सकता, तो देहान्तरोपभोगयोग्य फरुके कर्मका अनुष्ठान दी क्यों करगे ? 
बड़े-बड़े विद्धान्‌ मी कर्म करते ई, सतः आत्मविषयक उक्त सांख्यानुमान 
ठीक नहीं हे ॥४७५५॥ 

तार्किकायमिमत भांसविषयक प्रमाणका सेक्षेपाुवादपूर्वक निराकरण करत 
ह-अ बुद्धा ०' इत्यादि । 

नैयायिक्ादि स्वकीय आस्माम अहं घुखी इत्यादि प्रत्यक्ष प्माणको कहते है । 
परकीय आत्मामं अनुमानको प्रमाण कहते हँ । जसे रथकी गति देखकर उस्म 
स्थित सारथीका अनुमान होता है, क्योकि अचेतन रथर्मे चेतन अधिष्ठाताके बिना 
गति दृष्टचर नहीं है, वैसे दी अचेतन शरीरम चेतन अधिष्ठाताके बिना गति 
नहीं हो सकती, अतः गतिमान्‌ शरीरम अधिष्ठाता भात्माका अनुमान होता 
है । देवदत्तशरीरं सामकम्‌, गतिमच्वात्‌ , प्राणवच्वादू वा, मच्छरीरवत्‌ । गति तथा 
प्राणादिके सश्चारसे परकीय शरीरम आत्माका अनुमान होता है । यदि "अहं 
सुखी" इत्यादि प्रत्यक्षको “अहं श्यामः” इत्यादिकी परह शरीरादि या अन्तःकरण- 


विषयकं मारने, तो तदतिरिक्त आत्मामं यह अनुमान प्रमाण नही है । इस प्रकार 


निप्रतिपन्नके प्रवि स्वात्मपरात्मसाधारण यह अनुमान प्रमाण दै! इन्दिया- 


४६२ चृहदारण्यकवारतिंकसार [ १ ध्वा 


[2 "° ॥॥ 
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नात्मनः क्वता युक्ता व्यापिनो निष्क्रियत्वतः । 
न चाकरुः फठं युक्तमायासो वादिनां बथा ॥ ४७७ ॥ 


दिकं चेतनाधिष्ठितं सत्‌ स्वकाययकरम्‌ , करणत्वात्‌, कुटारवत्‌, जेसे किदादिक्ररण 
कुखार आदिसे चेतन अिष्ठाताके बिना छेदनादि कार्ये नहीं होता, वैसे अचेतन 
इन्द्रिय आदि अपिष्ठाता चेतन आत्मके बिना आछोचनादि कार्यं नहीं करते । 
जतः इन्धियादिके अधिष्ठाता आत्मके ददयनादि कार्यका अर्थं अवदय मानना 
चािए्‌ । अथवा “इच्छादयः जष्टद्रन्यातिरिकतद्रभ्यसमवेताः, गुणत्वात्‌ , रूपादिवद्‌ः 
इत्यादि अनुमान प्रमाण है। अन्य हेतुसे अष्टद्रन्यगुणत्व सिद्ध करके उक्त 
जनुमानसे परिदोषसे इच्छादिसमवायी आत्मा सिद्ध होता है। विस्तरभयसे 
दरन्यान्तरयुणाभाव सारकं अनुमानका निर्देश्य नहीं किया है । मीमांसर्कोक्ा मी यही 
मत ह । परन्तु ये दोनोँके मत युक्तियुक्त नहीं ्ै, कारण कि आत्मा विमु है । 
अतएव आक्राशके समान निष्किय है, इसङिए इतरकारकाप्रयोज्यत्वे सति कारक- 
चक्रपयोक्कुतरूपकटत्व आत्मामं नहीं बन सकता । आत्मा दूरस्थ नित्य है, 
अतः वह क्रियाधय नहीं हो सकता । व्यापारके बिना प्रयोजकं नही दयो सकता, 
इसङ्णु इनका अनुमान ससंगत हे ॥४५७६॥ | 

मात्मा कती नही है, किन्तु मोक्ता भवदय है, इस मतका निराकरण करते 
है नाऽऽत्मनः' इत्यादिसे । 

यथपि मात्मा माकाशके समान व्यापक है अतएव उसके समान निष्किय है, 
इसीसे कारण नही हौ सकता, तो मी उसे भोक्ता मानने कोद जड़चन नहीं है । इस- 
ङण उसे भोक्ता वश्य मानना चािए। भोक्ताके बिना भोग्य सष्ठि नहीं बन सकती, 
जचेतन भोक्ता हो नहीं सकता । आत्मासे अतिरिक्त दूसरा कोई चेतन नहीं हे, 
इस मतका निराकरण करते ह जिस कारणसे आत्मा कती नहीं हे, उसी कारणसे 
भोक्ता मी नहीं हो सकता । निर्व्यापार भोक्तृत्व मी नहीं बनता ओर यदि 
कृतके निना मौ भोक्तृत्व मा्निगे तो अक्ृताभ्यागमद्धी मसक्ति होगी । यदि 
कता दवी भोक्ता होता है रेसा नियम मानते दै, तो जो पुरुष जसा 
भ या अश्म कमं रता है, वह्‌ क्ृतकर्मनुरूप सुख, दुःख जदि फरमोगका 
भागी हता दै । जौर यदि क्तव विना मी भोकतुतव मर्गे तो कर्मके 
निना मी तत्तत्पलमोक्तू्को पसक्ति दोगी । तैसा होनेपर नियामकके बिना 






४६४ बुहदारण्यकवातिकसार { १ अध्याय 
महरपिज्यवधानाद्रा साक्षाद्वा तिरेव हि ! 
कर््रात्मनि प्रमाणं स्यात्‌ स्वर्गादिषफलमोक्तरि ॥ ४८० ॥ 
बरह्मात्मन्यप्यहंबुद्धिनं मानं स्यात्‌ कथञ्चन । 
बोधालुभवसं वित्तिशब्देभरह्यात्मवर्णनात्‌ ॥ ४८१ ॥ 


योगशब्दका प्रकृतभे निरुद्ध चित्तमें तात्प है । “मनसेवानुद्टन्यम्‌" इत्यादि 
श्ुतियोसे आत्माका दीन निरुद्ध॒चित्तसे होता है, यद विस्पष्ट है । णेस 
चित्तसे आत्माका देहान्तरसंयोग भी जानते है, तो भी विचनिरोध चिच- 
वश्चीकारापरनामक श्रौत अनुष्ठानसे दही द्योता है। सारश्च यद है कि आस्माकरा 
वास्तविक स्वरूप ओौर तस्साक्षत्कारका उपाय तादश योग भ्रथम वेदवाक् दारा 
ही ज्ञात होता है । तदनन्तर तादश उपायके अनुष्ठानसे आत्मस्वरूपक! साक्षा- 
त्कार होनेपर भी आस्मस्वरूप वेदैकवेय है, इस सिद्धान्तर्मे को अनुपपचि 
नहीं है । यदि वेदके बिना उपायान्तरसे आत्मस्वरूपका ज्ञान हौ, तो वेदेक्षव्रेधत्वकी 
हानि होती, प्रकृतमे एेसा है नही, इस अभिप्रायसे कते दै--^तथापिः 
इत्यादि । श्रौतानुष्ठानका फक आत्मज्ञान है । फरुसे उपाय दूषित नहीं होता ॥४५९॥) 

उक्त अ्थेका उपसंहार करते है--“महर्षिव्य °: इत्यादिसे । 

कता तथा स्वर्गादि फलका भोक्ता आत्मा है, इस अर्थम महर्पित्यवधान 
या साक्षाद्‌ शति द्यी प्रमाण है। श्रतिसे चि्तनिरोध, निरुद्ध चिष्तसे मात्म. 
स्वरूपसाक्षात्कार, इस परम्परासे महर्षि्यवहित आत्मसाक्षाच्छार होता ह} 
यदि श्रति ओर तन्मूरक स्यति द्वारा आत्मसाक्षात्कायेपाय ताद योगका विधान 
न होता जओौर योगीको स्वयं ताद्य उपायका ज्ञान होता, तद्द्वारा आमस्वरूपका 
भत्यक्ञ होता, तो उक्त सिद्धान्तका मङ्ग होता, किन्तु पेस्ट नदीं, इसङ्पए 
आत्मस्वरूप श्चुत्येकवेय है, यह सिद्धान्त व्यवस्थित रहा ॥४८०॥ 

कृतौ आत्मा जसे शुत्येकवेय दै, वैसे ही शुद्धात्मा भी श््येकवेय है, यद 
कहते है--श्रह्मात्म" इत्यादि । | 

मदमित्याकारक बुद्धि जसे कती, मोक्ता आत्मा दै, इसमें भरमाण नही है, से ष्टी 
शद्धासामे मी उक्त द्धि भमाण नही है, क्योकि शुद्धारमा स्वर्यभक्षाश ह । 
भकाशान्तरानपेकष प्रकाश दी स्वयंभकादा दै । यदि आत्मधकाश्च अ्मित्यादि- 
बुद्धिसपिक्ष हो, तो स्वयंभकाश नदीं कहा जा सकता । 
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स्वा-हप्रस्ययस्याऽतर सिद्धिः स्यादचुभूतितः । 
ततोऽपरत्ययास्सिद्धिमस्लतेऽनुमवः कथम्‌ ।। २४८२ ॥ 
आत्मनोऽहंधियः सिद्धिरात्मसिदधिरहम्मतेः । 
अन्योन्याश्रयतेव स्याददहम्बु्यात्मनो शैवम्‌ ॥ ४८३ ॥ 


राङ्का-- गोष स्वयप्रकार कटा जाता शै बरह्म नहीं । 

समाधान-- बोध, अनुभव ओौर संवित्ति ये पर्यायवाची चाब्द कै । इन सबका 
अथे एक ही हे, भिन्न नहीं । इन शब्दोसे बह्मका ही अभिधान द्योता है, 
अतः ये सव शब्द ब्रहमोधक ह, यह पङ्ति अथ षे । 

किच्च अहम्‌" जुद्धि आत्ममाहक नहीं है, किन्त॒ आत्मग्ाह्य है, जो आत्म. 
म्य दै वह घटके समान जात्मराहक नहीं होता। घट जेते आत्ममाद्य 
हे, अतएव आत्ममाहक नदीं होता वैसे ही ‹ अहम्‌, इत्यादि बुद्धि भी प्रामाद्य 
हे अतएव आत्मस्वरूपथाहक नहीं हो सकती ॥४८१॥ 


"यस्यां ० इत्यादि । जेसे “अयं घटः, यह इृततिख्प ज्ञान जड & स्वतःसिद्ध 
नदीं है यह अनुभवरूप आत्मासे ही सिद्ध होता है वैते ही अहमित्याकारक 
दृतिस्वखूपज्ञान जङ्‌ दयी है । उसकी मी सिद्धि भनुमवसे ही होती दै, स्वतः नहीं । 
वृद अनुभव स्वसिद्धिके छप्‌ उक्त जडात्मक ज्ञानकी अपेक्षा क्यों करेगा 2 क्योकि 
वह॒तो स्वयसिद्ध हे, अतः अनुभवस्वरूप आत्माकी सिद्धि उक्त प्रत्ययपेक्च 
नहीं &ै । ओौर यदि जात्मा अदबुद्धिमाह्य है रसा मानोगे, तो धरके समान 
आत्मा मी जङ्‌ हो जायगा । नैयायिक आतमाको जड़ मानते दै, इसङिश वह अहं- 
बुद्धिआद्य है, णेसा कहते दँ । किन्तु अन्य रोग तो आत्माको जड़ नहीं मानते, 
इसकिए्‌ उनके मतम आत्मा तादशबुद्धिम्राद्य है, यह केसे संगत हो सकता है ? 
अजड आत्मा चिस्स्वखूप है, अतएव उसका स्फुरण प्रत्ययान्तरनिरपेक्ष है । आत्मा 
नादधीमाद्यः, संविद्रुपत्वात्‌ › संविदन्तरवत्‌ › इस अनुमान द्वारा आत्मामं तदमाद्चत् 
ही सिद्ध होता है ॥ ४८२ ॥ | 

अहंभत्ययग्राह्यत्वमे जाधकान्तर भी कहते दै --आत्मनोऽदं ` इत्यादिसे । 

अज्ञात आत्मा चश्चुरादिके सदश ज्ञानका कारण नदीं है, अन्यभा खषुधति- 
कारिक आत्मानँ ज्ञानोदादकंत्वकी परसक्ति हो जायगी । ` 
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र्धा --इन्दियादिसहङ्ृत आमा घटादिज्ञानका जनक दै, णसा माननेपर 
युषुपिकाख्मै इन्ियादि सहकारी कारणके विरहसे धटाद्विज्ञानो्पत्तिक्ा वारण 
कर॒ सकते ष । अहपरत्ययोत्पत्तिमें इन्द्ियादिको सह कारी कारण नहीं मानेंगे । 

समाधाम--यदि उक्त बुद्धिम सहकारी कारण नहीं मानते, सी सुपु्तिकरासमे 
उक्त प्रस्ययोतत्ति हो जायगी । इसरिएि ज्ञात ही आत्मा ज्ञानजनक्र है यदि णा 
माने, तो अरहप्रत्ययस्े आत्मज्ञान ओौर ज्ञात आत्मासे अहप्रत्ययक्ी उत्पत्ति, दइ 
प्रकार अहबुद्धि भौर भात्मामे अन्योन्याश्रय स्पष्ट ही है । ओौर मी वाधक सुनिण, 
सहप्रत्ययो न आस्मग्राहकः, तत्कायत्वात्‌ , रागादिवत्‌ । आत्माक्रा अहमिर्याकारक 
ज्ञान काय है, अतः बह रागादिके सदश्च आताका माक नहीं ह्ये सकता । भौर 
मी दोष ३,--आत्ा अहंधीम्ाह्य नहीं है, किन्त अहधीक्रा प्रकारक है । भो 
जिसका प्रकाशक होता है वह उससे प्रकार्य नहीं होता । जसे षरा प्रकाशक 
प्रदीप घटका प्रकार्य नहीं है, वेसे ही आत्मा मी सहवुद्धिका प्रकाशक ३, अत; 
वह उसका प्रकादय नहीं हो सकता । कायं कारणका व्यापक नही, किन्तु व्याप्य 
होता है । अप्रत्यय आत्माका काय है, अतः वह आसाका व्यापक्र नही है । 


राङ्ा--उक्त प्रत्यय आलमाका व्यापक नदो, फिर भी उसके भ्रक््षक 
होनेमे क्या दोष है ? 


समाधान--तदुभ्याक्िके बिना तन्मेयता कहीं भी चएचर नहीं| जत्र जव 
भाल्फुरण होता है तब तव तदुगराहक यदि अरधत्यय नहीं षै, तो उक्त 
पत्ययके विना मी आत्माका स्छुरण होता है यदह अवद्य मानना पडेगा ¦ 
सकए व्यमिचारसे उक्त भर्यय उक्त अर्थम कारण नही षै, ह आभे अति 
स्ष्ट हो जायगा । जौर मी बाधक देखिए,--अहमत्यय आतमामानकष] 
हक है अथवा क्रियाकर्त्वविरिष्ट आत्माक्ा £ परथमं पक्षम मोक्षदरश्षामें 
मी आत्मामं उक्त प्रत्ययग्राह्यत्वकी. आपत्ति होगी । उक्तं भरत्यय यदि हो, 
तो मोक्ष दी नही वन.सफ़ता। भेक्षदामे उक्त मत्ययके निना ष्टी जात्म 
काश होता दैः एसा यदि मानिये, तो व्यवहारदश्चामे भी पैसे ही जआत्माकषा 
भकारा होता है,  देसा क्यों नहीं मानते ? मेक्षदशामे आत्माका प्रकाय ही नही 
होता, यह कहना तो श्तिविरुद्ध तथा सर्वथा अनुचित है । न्नहि द्रष्टुः 
ृषर्विपरिरोपो विद्यते । इत्यादि श्रतिसे मोक्षदङ्गामें मी आस्माखा भान व्यरमत, › 
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अथाञ्टधी; स्वप्रकाशा जड आत्मेति मन्यसे । 
तद्यत्र माषाभेदोऽयमावयोः परिशिष्यते ।॥ ४८४ ॥ 





अज्ञात है आत्मस्वूप जिसमें एेसा मोक्ष अपुरुषा हो जायगा, क्योकि ज्ञात सुख आदि 
ही पुरुषार्थं माना नाता दै, अज्ञात नहीं । द्वितीय पक्षम अहंप्रत्ययक्रियाकवरत्वविरिष्ट 
आतमाका भान ताद चधीषरूप क्रियाकारे होता है या तादशक्रियाके पूवैकाखर्मे १ अथवा 
तदुतच्रकास्म £ [ ये तीन विकल्प सुशावबोषके छिए करते दँ । ] प्रथम पक्षे 
अहुधीड्प क्रियाके प्रति आत्मा गुणमूत है जौर उक्त क्रिया प्रधान है । क्रियाकी 
सिद्धिके अनन्तर उक्त क्रियाके प्रति आत्मा कर्म नदीं हो सकता, कारण किं कमं 
प्रधान होता है। एक ही पदार्थं एक क्रियके प्रति एक ही समय गुण ओर प्रधान 
नहीं हो सकता । गुणत्व ओर प्रधानस्व एकनिरूपित एककार्मे एक दी वस्तुं 
नहीं रद सकते । द्वितीय तथा त्रतीय विकल्पे यदि उन्त क्रिया ही नही दै, तो 
ताददा-- क्रियाकर्पृत्रविरिष्ट--आत्मा भी नहीं दै, पिर ॒ तादृश आत्मा जटमा- 
कारबुद्धिवेय है, यह कना तो सर्वथा असंगत है । ओर तादश्चक्रियाकती 
आत्माक्रो यदि अहमाकारधीवेद्य मानियेगा, तो तादशक्रियाकर्मेत्वकी स्वरम मी 
आपत्ति होगी, क्योकि विचिष्टका महक विरोषणका मी आहक होता द, यह 
सर्यसंमत हे ॥ ४८३ ॥ 

यदि पूर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोषके परिदारके छिए्‌ आत्माको जड़ मानं जओौर 
अहभत्ययको स्वप्रकाश मारन, तो अहंकारसमवेत उक्त ज्ञानसे जड्स्वखूप 
साकी सिद्धि होती है, एेसा कनेम उक्त अन्योन्याश्रय दोष नहं होता; 
यह राङ्क करते दै--(अथा.ऽदंधीः' इत्यादिसे । | 

उक्त प्रकार कहनेमे तो केवरु राब्दमात्रका भेद दहै। दम आस्माकौ 
स्वपरकाद्च कहते दै, उक्त इत्तिरूप ज्ञानको जङ्‌, एवं आप आत्माको जड़ कहते 
ष्व ओौर उक्त ज्ञानको स्वर्येभकार । अथोत्‌ एक ॒स्वयप्रकाच्च जओौर दूसरा जड़, 
यदह आपको अमीष्ट है ओौर दमको मी । 

परश्न---यदि मदुक्त प्रकार आपको मी अमीष्ट है, तो शब्दमात्रका विवाद 
त्याग कर मवुक्तप्रकार आत्माको आप मी मानिये ए 

उत्तर--आत्मा स्वर्यपरकाश दहै, एतदथभ्रविपादनपरक ५अत्रायं पुरुष. 
जयोतिः इत्यादि श्रतिविरोधसे भवदुक्त रकार प्रादय नदी है! अच्छा तो 
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स्वप्रकाशाजड सिद्भचेदित्येतदुभयोः समम्‌ । 

न जडं ब्रह्म तत्र स्यात्‌ सत्यं ज्ञानमिति श्तेः ॥४८५।। 
किञ्च संवित्प्रमेया चेत्‌ संविदन्या फर भवेत्‌ । 

न च संविद्य भाति नाऽनुमेयं फर क्रचित्‌ । ४८६ 


न 


यह कैसे कहा करि जो जापको अभीष्टे, सो हमको मी दै । हमको तो “जला 
अंहंघीमराद्य है" यह अभिमत है, पर आपको यह अभिमत नहीं है, किन्तु 
स्वयभकाद्च भात्मा षै, यह अभिमत है । हां ठीक कहते षः हमारा अभिराय 
यह है कि स्वप्रकारासे जडकी सिद्धि होती दै, यह आपको मभीष्टदहै ओौर 
हमको भी ॥ ४८४ ॥ 

यही कहते है “स्वप्रकाशा ० इत्यादिसे । 

श्वपकाशसे जडकी सिद्धि होती दे, यद हम ओर आप-- दोर्नोकी 
अभिमत दहै! आप आत्माको जड़ कहते दै किन्तु यह पक्ष श्तिचिरोधसे 
अश्रद्धेय है । (सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्रुतियोंसे आत्मा ज्ञानस्वरूप 
है, यह सिद्ध होता है। ज्ञानको आप स्वयंप्रकाश्च कते ही ई, किर 
तदतिरिक्त आत्मको मानकर उसे जड़ कहना, यह अनुचित है । आत्माक्रो 
स्वर्यभरकाय माननेसे उसीसे सकर व्यवदहारकी सिद्धिं होती दै। अदमाकार- 
बुद्धि स्वयंभकार है; इसकी आवश्यकता नहीं हे ॥ ४८५ ॥ 

संविल्स्व्ूपकी अहं घीगम्य माननेमें दंषणान्तर मी कहते दै-“किथ्च ' इत्यादिसे। 

यदि संवित्‌ प्रमेय होगी, तो उसका फर संविदन्तर-- ्ञानान्तर--दी 
होगा । जेसे “अयं घटः इत्यादि स्थरे षर पभरनेय है, उसका फ 
परज्ञान है वैसे दी "अहम्‌" इत्यादि स्थले मी यदि आत्मको अहमाकार- 
ज्ानम्राद्य मानते हो, तो जहमाकारक्ञानका फक आत्मविषयक् ज्ञानान्तर दोना 
चाहिए । पर अहम्‌ इत्यादि आत्मभाहक ज्ञानस्थर्ये आत्मके दो ज्ञानोंकी 
धरतीति नहीं दयोती । इसकिष्‌ संवितर्वरूप आत्मा वेध नद है । वस्तुतः आमा 
असंवितस्वरूप है अथवा संवितस्वरूप १ पथम पक्षम न्यायमतकी तरह आला 
उक्तं भत्ययसे वेय हयो सकता. है, परन्तु उक्त धरतिविरोधसे यह मत श्रद्धेय 
४ 1 (0 पक्ष्म जात्मनिषयक ज्ञानद्वयकी उपरब्ि उक्त प्रस्ययकासमे 
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युगपञ्यवसायादुन्यव सायवदात्मनि । 
अस्तु संविद्ढयमिति प्रतीत्येतत्पराहतम्‌ ।। ४८७ ॥ 
घटादिस्थितसंविद्रच्छ्ुद्धायामपि संविदि । 
संविदन्या प्रतीयेत न चाऽसावात्मनी््यते ।॥ ५८८ ॥ 
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रङ्का-- यद्यपि उक्त स्थरे दो ज्ञान अनुभवसिद्ध नहीं दँ तथापि तद्विषयक 
यवहार तद्विषयक ज्ञान कारण दै, यह नियम है । अन्यथा अज्ञात वस्तुक 
व्यवहारकी जापति हो जायगी । उक्त स्थम आस्मग्यवहार होता दै, अतः 
का्किङ्गक अनुमानसे आत्मन्ञानका अनुमान कर सकते हैं । 

समाघान--जो स्वर्यपरकाश्च नरी है, उसके व्यवहारे उक्त नियम 
षै, स्वप्रकाशे नहीं । प्रकाशान्तरनिरपेक्च स्वब्यवहारदेतुत्व दी स्वप्रकाशत्वं 
हे । सनितस्वरूप आत्मा स्वभकाश है, इसकिए उक्त अनुमान ही हो सकता है| 
अस्वभकादयघटादिविषयक स्थस्मे ज्ञान स्वयेभकारा है । इसरिए उसके 
भकाशके ठि ज्ञानान्तरकी अपेक्षा नहीं है । अन्यथा वहां मी ज्ञानान्तरक 
अपेक्षा होनेसे अन्योन्याश्रय ओौर अनवस्था दोष दोग । सव जगह सविदूञ्यवहार 
संविदन्तरकी अपेक्षाके बिना ही होता दै; यदी स्वभकाशका स्वभाव दै ॥४८६॥ 

उक्त अर्थते ही, अति स्फुट करनेके छि, श्वा करते दै--शुगपद्‌ 
इत्यादिसे । 

शङ्का- जते “अयं घटः”, /घरज्ञानवानहम्‌” इस प्रकारं व्यवसाय जौर अयु- 
घ्यवसायालमक दो ज्ञान होते दै, चसे दी आसमप्रमेय स्थरे भी दो ज्ञान मानने 
चादि, दो ज्ञानको माननम क्या हानि दे 


समाघान---घटादिः भरमेय स्थरूमे उक्त दौ ज्ञान अनुभवसिद्ध दँ । भ्रकृतमं 
लो ज्ञाना अनुभव नहीं होता । फिर भी यदि दो ज्ञान मा्नेगे, तो अनुभवविरोष 
होगा । अतः दो ज्ञानोकां कथन असंगत दहै ॥४८७॥ 

उन्त अथो हयी स्पष्ट करनेके किए पुनः कहते ह -- “घटादि ०” इत्थादिसि 1 

घंटादिविषयक संविदकीौ तरद दध संविदूये मी संविदन्तरकशे प्रतीति होती 
प्रन्त॒ सविदन्तरकी प्रतीति नदीं होती है, हसङिए घटादिजई$विषयक इहानकी तरह 
नातिरिक्तं आतमविषयक ज्ञान नहीं मान्‌ स्क्रते । ` आत्मामं ज्ञानाम्तर्ी भरतीति 
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नदीं होती है । जसे जञानान्तरके प्रमावते जाला वेत नहीं दे ते ही एटा- 
भावपरयुक्त भी वेचत्व नहीं है । यदि आत्मा प्रेव होगा, तो एर परमाते 
मानियेगा या प्रमेयमें १ यह कहिए । प्रथम पक्षे प्रमाता तो प्रमेय दो गया, 
तदतिरिक्त प्रमाता है नही, जिससे कि प्रमा्रगत फट कगे । 

शङ्का प्रमेय होनेपर प्रमाता भी तो है, मतः परमातृगत फर कट सकते ह| 

समाधान-- प्रमेयगत फर नहीं ह्येता, कया प्रमाता प्रमेय मी तो 
दो गया। इछि यदि प्रमातरगत फर कगे, तो अथात्‌ प्रमेवगत मी फक कहा 
जा सक्ता है । षटादि प्रमेय स्थल्मे पकाशासक फर अपकारासक पराद्धे 
केसे रह सकता है 

यदि फलको जप्रकाश्चातमक मनि, तो षरादि स्वयम्‌ अप्रकायाला हैं फरकरो 
भी अप्रकशात्मा ही मानते दै, तो ज्ञान होनेपर भी षरादिका प्रकराञ्चन होगा| 
स्वतः या परतः षरादिका यदि प्रकाशन होगा, तो जगत्‌ अन्धा हो जाग्रगा | 
ञान ही से जड़का प्रकाश माना जाता दै। ज्ञान जडातक ही है, तोर 
पकार कसि आवेगा 
रङ्गा षदादि प्रमेय जड़ दै, इसक्िए उसे फट नहीं होता है । प्रक्रनमें 
चेतन प्रमेय है, इसलिए प्रमेय होनेपर भी वह्‌ फछाश्रय हो सकता षै | 

समाधान--यदि षरदिकी तरह आत्मा मी प्रमेय हैः तो घटागिक्रे समान 
भात्ाभी जहृदहीहो जायगा । हसकिए यरदिके समान फलाश्चय भी नही 
दो सकेगा । यदि जात्म धयदिरक्षण्यकी सिद्धि ङिए रविदृख्पता 
मानै, तो आत्मामं "भाणजन्य ज्ञानान्तरकी कल्पना नहीं हो सकेगी | अनुभवे- 
विरोधे जञनदवयका स्वीकार नहीं हो सकता, यद एवम दी कह चुके | 
ओर्‌ मी सुनिए, ` ` हकारताज्ञान अनालर्र्म दहै या मातर्धर्म ह प्रथम 
पक्ष तो जप भी नहीं मानते, अन्यथा चावकरादिमतकरे समान भूतैतन्य 
बराक सपत्नि हो जायगी । द्वितीय पक्षम धर्मी घर्मसे अभिन्ने अतप 
मेदषरित धर्मिधर्मेमाव नह्य वन सक्ता | यदि यह क दिप्‌ किं धर्म ओर 
धमाका भेद मानते हैः तो भी गौ भौर अधे समान धर्म ओर धर्मिभाव नही 
हय सकता ॥४८८॥ 
कका मत दै कि आसा द्रव्य जोर बोभ-- एतदु भयस्वरूप द । द्रभ्यङपे 
मेयत् ओर बोधल्पे मारव यवच्छेद्कमेद्से एक हीम दोनों धर्मोकिं रनेमे 
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द्रन्यचोधस्वरूपोऽयमात्मा येरभ्युपेयते । 
तेषामपि मते युक्ता मादधीगम्यताऽऽत्मनः ।॥ ४८९ | 


आत्मा माद्य जौर महक उ आत्मा मह्य लौर आदक उभयस्वरूप कदा जाता है, जत; वह्‌ उद्युखमच्ड ` 
इस मतका अनुवाद कर निराकरण करते है-- द्रन्यवोध ० इत्यादिसे | 

द्रव्य ओर बोध ये दोनों आत्मके स्वरूप है, अर्थाव्‌ उभयस्वरूप आत्मा द । 
उसमे द्रन्यांश्ञ अहबुद्धि पभमेय जौर बोधां च प्रमाता ह, परन्तु यह मत ठीक नहीं ह । 
[ एतदात्मनिष्ठमहमिति ज्ञानं नेतदास्यविषयम्‌, एतदास्मनिष्ठसाक्षाक्कारत्वात्‌ , घर- 
साक्षात्कारवत्‌ ] जेसे घय्का साक्षात्कार घरनिष्ठ नहीं होता, किन्तु तद्धि आत्मनिष्ठ 
दोता है वैसे ही "अहम्‌" यह साक्षात्कार भी आस्मनिष्ठ नही हो सकता, किन्तु तद्‌- 
तिरिक्तनिष्ठ दही ह्यो सकता है । सारांश यह है कि "अहम्‌" यह ज्ञान यदि आस्माका 
म्राहक रहता, तो आत्मनिष्ठ नदीं हो सकता ? यदि उसे आत्मनिष्ठ मानँ, तो आत्म- 
विषयक नहीं हो सकता । जौर क्षणिक विज्ञान दी आत्मा दै, इस बौद्धमतका 
जिस दोषसे निराकरण करते हो, वह दोष आपके मतम भी है । क्षणिक विज्ञान 
टी यदि आत्मा है, तो उसमे ह्यत ओर आदहकत् ये दोनों विरुद्ध धर्म कैसे 
रंगे £ आमा होनेसे वही ज्ञानमराहक दहै ओौर स्वयं ज्ञानमाह्महै सो दोष 
आपके मतय भीदहै। द्भ्य-बोध आत्मा दै । बोष आहक है, द्रव्य आदम दहे, इस 
प्रकारं एक ही आत्माम आद्यस्व ओौर महकल दोनों घर्मा समावेरा समान है, 
फिर बौद्धमतकी अपेक्षा आपके मतम क्या विोष दै ? कुछ नहीं । 

यदि विरोष अभीष्ट षै, तो आत्माको अहंघीम्राद्य न मानिएः इस कारणसे भी 
उक्त द्विरूप आत्मा अहं धीवे नहीं हो सकता । आत्मां बोधका ज्ञान स्फुरण है । 
उससे दरन्यांशका स्फुरण नदीं होता, क्योकि दोनों अंञ्च॒ मिथो भिन्न हँ । यदि 
चोधस्फुरणके विषय दन्यां्चको मष मानिएगाः .तो द्र्य बोधसे अभिन्न हौ जायगा । 
द्रव्या आत्माके स्फुरणसे यदि बोधांराका स्फुरण कहिएगाः तो बोध द्रन्यसे 
अमिन हो जायगा । अतः स्फुरणमेदसे प्रमाणमेद होता है । इसक्ए उक्त 
द्धिरूप आस्माकी सिद्धि एक ज्ञानसे नही दहो सकती । न्य ओर चोध एक दी 
आत्माष्छा स्वरूप ह „ अतः अहुप्रत्ययक्ृृत पक ही स्फुरण है, प्सा माननेसे कोद 
अनुपपत्ति नदीं है । यदह भी कना ठीक नहीं टै, कारण कि द्रव्य ओर बोष ॥ 
दोनों पदाथ परस्पर व्यावृत्त विरक्षण हँ ।. एतदुभयस्वरूप सास्मा धक नह 
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सकता, क्योकि दव्यादिमेदमयुक्त आत्मभेदकी प्रसक्ति हौ जायगी । घटपरोभय 
परतयेकातिरिक्त अपूर्वं कोड पदाथ नदीं कदा जा सकता, वैसे दी प्रकृते भी समक्ना 
चाहिए । मात्मा आपके मतसे एकरस है, पर उसकी सिद्धि तो अहमाकारबुद्धिसे द 
होगी, तो जापका मी मत बौद्धमवके समान हयी दै । आत्माकी सिद्धि परतः बौद्ध 
तथा मापके मते समान ही रे । नदी, नदी, समान नदीं है, क्योकि हमारे मतरं 
अनुभवस्वरूप मात्मा स्वयेप्रकाश अतएव स्वयंसिद्ध दै । आत्मसिद्धिके दि उक्त 
प्रत्यय आदिक्छी अपेक्षा नहीं है । आस्मा अहंधीगम्य नहीं है, इसमे यह भी कारण 
सुनिए, अहमित्याकारक वुद्धि आत्मामं परमाण नहीं है, कारण कि यह 
बुद्धि रागादिकी तरह प्रत्यक्ष है। भमाण अनुमेय दता दै, भत्यक्ष नहीं, यह 
आपका मतत हे । 

यदि कहिए कि अहङ्कार ही आत्मा दै तदतिरिक्त नदीं, तो यह कहना 
नदी बनता, क्योकि अहङ्कार जड़ तथा परतन्त्र है, ओर आत्मा चेतन तथा 
स्ववन्त्र हे । सौर मी अहंत्ययवे्य्वके अभावमें कारण है । यदि अदमत्ययको 
प्रमाण मारने, तो मी दन्य-बोधोभयांद्च आत्मा तस्पमेय नदीं हो सकता । तारा 
आत्मन्ञानके बिना अहंवुद्धिज्ञान नहीं हो सकता जौर अबुद्धि ज्ञानके बिना आत्म- 
ज्ञान नदीं हो सकता, इस तरह ज्ञानम अन्योन्याश्रय है । 

राङ्का-- जैसे अज्ञात ही नेत्रादि घटादि परमितिके जनक द, वैसे ही यदि 
अज्ञात दी अहंघीको भात्मसाधक मार्नँगे, तो अन्योन्याश्रय दोष नहीं होगा । 

समाधान--ात्मज्ञानके बिना उक्त बुद्धि सिद्ध दी नदीं है जिससे कि अज्ञात 
उक्त बुद्धिको आसमप्ाधक कह सके, किन्तु अनुमेय मानते है । अनुमान तो आरम- 
ज्ञानसे दी होगा, अन्यथा नहीं । अनुमानमे अन्योन्याश्रय दोष कह दी चुके ई । 
बुद्धि प्रदीपके समान प्रकासात्मक है । जेसे आसमान भदीप षरादिका साधक 
होता है वैसे दी मासमान ही बुद्धि आत्मसाधक होती है, मभासमान नदीं । 

खदा --जच्छा तो आलाके सत्तामात्रसे उक्त बुद्धिको साधक कर्हैगे, तो 
सन्योन्याश्रय दोष भी नहीं होगा 

सहंबुद्धिकी अनुमिति माप मानते हँ । अनुमान आत्मसवित्‌ लिङ्ग दै, 
लिङ्गजञाने ४ तद्विशिष्ट जत्माका मी ज्ञान आवश्यक दहै। आत्मज्ञान होनेषर 
अहषीः 3 अहधीसे आत्मज्ञान, ईसं तरह स्पष्ट अन्योन्याश्रय दोष है ॥ ४८९ ॥ 
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यतो मानानि सिद्यन्ति जाग्रदादित्रयं तथा । 
 असन्त्यपि च सच्वेन तत्सद्‌ बद्चेति बोघ्यते ॥ ४९३ ॥ 
न क 
परब्रह्म्वरूपताक्रा बोध होता है, अतः पदार्थारके ज्ञात होनेपर भी सपूर्वं वाक्या््रका 
बोधक होनेसे अनुवादकल्वांश अयुक्त है । 
शङ्का-- यदि ब्रह्म मानान्तरागोचर हे, एेसा मानते ह तो उसमे राब्का 
राक्ति्रह नहीं हो सकता, सतएव ब्रह्म बोधक वेदम यबोधकलरक्षण अपामाण्यकरी 
प्रसक्ति तदवस्थ है | 
 समाधान--शुद्धब्रह्मके मानान्तरागोचर होनेपर भी उपहित व्रह्म सव प्मार्ोका 
विषय है, यह पूर्वम कह चुके दै, तदनुसार विरिष्टमे शक्ति दै, अद्वितीय- 
प्रतान्यथानुपपत्ति आदि देतुजोसे तद्नोधक राब्दौकी श्ुदध बहम रक्षणा कर 
वेदान्त प्रमाण माने जाते है । 
इसलिए शद्ध आत्मा वेदैकये् दै, यदह मानकर कहते है “यतो 
मानानि! इत्यादि । 
म्यक्षादि प्रमाण जड़ दै स्वतः उनका प्रकार नहीं होता, किन्तु आस- 
भकारसे ही उनका प्रकाश होता है, अतः वे प्रमाण आत्माके प्रकारक नहीं 
दो सकते, क्योकि यो यल्काद्यः स तत्मकरारको न, यथा प्रदीपपरकारयो 
रूपादिः न प्रदीपपकारकः एवं जात्मास्ते प्रकाित होनेवटे प्रसयक्षादि प्रमाण 
आत्मप्रकाराक नहीं हो सकते । 
्क--आला भले ही मानन्तरागोचर हो, किन्तु बह्मप्वरूप नहीं हो 
सकता, कारण किं आत्माकी जाभत्‌, स्वप्न ओौर एपु्ि- ये तीन अवस्था 
ओर बहम तीनों जवस्थाओसे रदित है, जवस्थातरयविचिटका अवस्थात्रयरटितके 
साथ एेक्य नहीं हो सकता | 
_ समाधान--ठीक है, किन्त प्रत्यगात्मा जवस्थात्यविरिष्ट नष दे, वचस्कि 
मवस्थनरयका सक्षीमात्रहै । 
शङ्का क्षर भी सद्वय परत्यगात्माका अद्रय बरहम साथ एेक्य अनुपपन्न है | 


ह = [व -बपतितः मत्यगात्मा सद्ितीय नही दै, किन्तु दवैतमात्र उस्म कलित 
९ कसित धरं दकम बाधक नहीं होते, क्योकि देक्यसमयमे कच्णित 9 














्रामाण्यपराश्ता 1 भोषालुबादसहितं 


अभातानि यतो भान्ति जडानि निखिलान्यपि । 
याऽनन्यटक्‌ स्वप्रकाशा सा चिद्वद्यति बोदते ।॥ ४९४ ] 
योऽनन्यार्थो यदर्थं च स्वं जगदिदं प्रियम्‌ । 

सवं प्रियतमानन्दम्‌ एष जह्यति बोद्यते ॥ ४९५ | 
यमाश्रयति भेदोऽयं भावाभावात्मकोऽखिलः । 

न भावो नाऽप्यभावोऽसावभिन्नश्च निराश्रयः ।॥ ४९६ ॥ 


७७५ 








निःरोष निवृत्ति हो जाती षै, जब वे दै नहीं, तब बाधक कैसे हो सकते है £ अतएव 
भावाभावविरक्षण तथा सुखरक्षण आत्मके रक्षित हदोनेसे शास्मि वह सुखस्वरूपसे 
व्यवहृत होता है, अद्धितीय स्वमहिमप्रतिष्ठित कूटस्थ नित्य सचिदानन्दोदासीन 
चतन्यमात्न आला &, उसीमे मावात्मक प्रमात्रादित्रय, कवरत्वादित्रय तथा 
भोक्तरत्वादिज्रय निखिर प्रपश्च विवर्परूपसे प्रतीत होता हे; उस परमात्माके साथ 
साक्षीका रेक्य चेदान्तवाक्येसि बोधित होता है ॥ ४९२-४९३ ॥ 

स्वमर्थेक्ति द्वारा वाक्याथेका निरूपण कर तदरथोक्ि द्वारा रिरि उसी 
ाक्याथेक्ा निरूपण करते दै--“अभावानि' इत्यादिसे । | 

घर, पटादि निखिरु जड़ वस्तु जिससे भासित होती है ओर जिसमं रहती 
है जौर अनन्यदक्‌ अथात्‌ जो प्रकाशान्त्र्से निरपेक्ष मासमान दै, बेदान्तवाक्य उस 
परमात्माके साथ साक्षीके अभेदका अथीत्‌ जीवत्रहेक्यका बोधन करते ह ॥४९.४॥ 


"योऽनन्यार्थो इत्यादि । जो आत्मा अनन्यार्थं दै ओर सन मोग्य प्रपश्च 
जिस आठमकि किए अथात्‌ आत्मजुखप्ाप्ति भौर दुःखमिदृतिके दिण् दै, वही ब्रह्म 
वेदान्तसि चोवित होता षै। आत्मा अन्याथे नहीं दै, अतः आतमाके प्रति प्रपश्चमात्र 
शुणम्‌त दै 1 आत्मा स्वर्यं प्रधान है, इसकिए वह किसीके प्रति गुणमूत नदीं हे | 
ध्न वा यरे पल्युः कामाय पतिः प्रियौ मवति, आत्मनस्तु कामाय पतिः प्र यो भवति! 
इत्यादि महर्षिं याज्ञवस्वयोक्ति द्वारा जायाः पति, पुत्र आदि सकर जगत्‌ मास- 
भीतिके छिएु पिय माना जाता है । जगतुमं अनौपाषिक्र प्रीति नही है । ग 

दूसरेके छिण्‌ प्रीति नदी दोती, अतः वही प्रत्यगात्मा ब्रह्य कहा जाता 
7 नहीं । (नान्योऽतोऽस्ति दरष्टा इत्यादि शरतिवाक्योसे अनेक चेतनबादका 
स्पष्ठख्पसे प्रतिषे कंर एक चेतनवाद्का सिद्धान्त स्थिर किया गया है ॥*९५॥ 
 व्यमाश्रयति' इत्यादि । सम्पूण भावाभावात्मक भेद अभात्‌ घट, पट मादि 


ह 
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प्रमेयादित्रय त्वेतत्‌ परस्परविरक्षणम्‌ । 
यस्मिन्‌ विजुम्भते सोऽयमविकायविरक्षणः ॥ ४९७ ॥ 





भावरूप ओौर षटा्यमावासमक अभावरूप परस्पर विलक्षण सारा जगत्‌ 
जिसका आधित ओौर जिसमे उन्न है, वह ब्रह्य माव तथा अभावसे 
विंखक्षण एवं “ ठेतदादास्म्यमिदं सर्वम्‌", 'सर्थ खल्विदं ब्रह्म, “एतत्सव यदयमात्मा 
इ्यावि श्रतिर्योसे ससे अभिन्न है तथा 'स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः! यह 
पूखनेपर स्वमहिम्नि परतिष्ठितः इत्यादि श्वुतिसे स्वयं निराघार है, यह निश्चित 
होता है ॥ ४९६ ॥ 

शप्रमेयादि ०” इत्यादि । 

दाङ्का--उक्तंरक्षणं संक्षीदहै नहीं, षि साक्षीके अभेदका ब्रह्मे कैसे 
भोघनं कर सकते ई | 


संमाधान--प॑रस्पर विंरक्षणं पमात्रावित्रिय, मोक्तादित्रय ओर कत्रीदित्रय 
जिससे स्वामसंचाका राभ करते &, उसे अपनी सत्ताकी सिद्धिके हए 
दूसरेकी अपेक्षा नही है, क्योकि वह भनाधित करटस्थ संवितस्वरूप है ! 
वही कूरस्थ बोध इस प्रमात्रादि सा्च्यका साक्षी है। उसका निराकरण 
हो नहीं सकता; कारण किं उसका निराकरण करनेसे प्रमात्रादिका मावाभाव- 
सच्वासत्व- सिद्धं नदीं हो सकेगा । यद्यपि वह अविकारी, अविलक्षण ओौर 
सर्मैत्र एकरसद्पसे स्वय॑सिद्धं है, तथापि विपरतिपन्नके सन्तोषके छिए “्रमात्रादि 
तंय एतदुप्रादकैन्द्रियकज्ञानातिरिक्तास्मदीयप्त्यक्षमरद्यम्‌ › प्रत्यक्षत्वात्‌ , कुम्भवत्‌ , 
पूसा अनुमान प्रयोग मी कर सकते दैँ। परमात्रादिमाहक ेन्ियकं ज्ञानसे 
अतिरिक्त मतयक्ष  अनुभवस्वखूप आत्मा ध्यस्साक्षादपरोक्षात्‌ अष्य' इस श्रुतिसे 
मिर्विवाद सिद्ध दहै, तधुभराद्यत्र पक्षम दै । दष्टान्तमे “जह कर्ताः इत्यादि 
कवत्वादिआहक मानस प्रत्यक्ष नैयायिक्राविमतसे परसिद्ध है । तदतिरिक्त हुआ 
वा्चुषप्रत्यक्ष, तदमाद्यत्व कुम्भे है । इस रीतिसे उक्त साक्षी अनुमानसे भी 
सिद्ध होता है ॥ ४९७ | 

रष्वा तो भी स्वापर्म बोधभूर्तिं साक्षीका अमुभव न दोनेसे साक्षी नह्य हे, 
ह राङ्का दो सकती है। 


भामाण्यपर्रीक्षा ] भाषालुवादसदित 


असङ्कचितचित्पब्मः सुतेऽपि स्वमबोधवत्‌ । 

प्रज्ञानघन एवाऽयं सुभ्रवत्‌ स्वस्बोधयोः । ४९८ ॥ 
साश््यसम्बन्धतः साक्री न स्वतः साक्षिताऽऽत्मनः । 
प्रत्यद्मत्रैकदशित्वाद्धियां वाचामगोचरः ॥ ४९९ ॥ 





समाधान--जागरादि अवश्यम साक्षीका अनुभव स्फुट दै, इसद्ए सुषु ˆ 
अवस्था मी वह्‌ है, यह अवदय कहना होगा । “नहि द्र्डुदृष्टर्विपरिरोपो विद्यते' 
इस श्वतिसे अनुभव अविनश्वर दै, सैके सनिधानसे जेसे कमर विकसित 
रहता &ै, चैसे ही आसमाके सन्निधानसे उक्तानुभव स्फुट रहता दै, यदी 
कहते दै--(असंदचित ०" इत्यादिसे । 

शङ्का- जसे जागरादि अवस्थामे साक्षी सविशेष रहता है, वैसे दी खषुषा- 
वस्थामे मी सविरोष होना चाहिए । 

समाधान--जागरादि अवस्था आत्माके विषयस्थित होनेपर मी वस्तुतः 
युषुसिके समान निर्विशेष ही दै, क्योकि “सङ्गो ह्ययं पुरुषः, इरयादि श्रुतिसे उक्त 
अवस्थाद्वयमे मी मात्मा विषयसश्खी नहीं है, किन्तु सुखुसतिके समान अविशिष्ट ही 
ह, इसर्ए उक्त दो अवस्था्जोकि समान सुघुपावस्थामे भी आत्मामे सतिषयवा- 
पादन असङ्गते । इस अमिपभायसे कते दै--भज्ञानघन एवाऽयस्‌' अथोत्‌ 
अवस्थात्रयमे आत्मा भरज्ञानघन एकरस ही है ॥ ४९८ ॥ 

‹सा्स्यसम्बन्धतः' इत्यादि । 

हाङ्का-- बोध यदि साक्षी है, तो सविरोष होना चाहिए । 

समाधान साक्ष्यके सम्बन्धे साक्षित दै, साक्ष्य अविद्यासे कटिपित ह, 
अतः उक्त साक्षि मी करित दी है । कद्ित घमं वास्तविक अविोषत्वका 
विरोधी नहीं होता, क्योकि करिपत ओजङ्गत्व वास्तविक रज्जुत्वका बिधातक 
नहीं होता है । 


शङ्का फिर मी बोध वागादिविषय दै, इसङिए सविदीषस्वकी मरसक्ति होती 

है, क्योकि निर्विंशेषका शब्दादि द्वारा बोध नहीं दहो सकता । | 
समाधान-- बोध प्रत्यङ्मात्र (चिन्मात्र) स्वरूप होनेसे वागािविषय दही नही 

अतः आपादककी असिद्धिस्ते आपाचक्ा सपादान ही नदीं हो सकता । यतो वाचो 
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अस्मत्पक्षे तु करैत्वमविद्यामाभ्रकदिपतम्‌ । 
तदभावान्न संसारो भूतो भावी न तंते ।॥ ५०० ॥ 





निवत्तन्ते अप्राप्य मनसा सह” इत्यादि श्चतिसे जब प्रत्यङ्मात्र बोध किसीका विषय 
ही नहींदहै, तो वागृका विषय दी कहसि होगा १ ॥ ४९९ ॥ 

राङ्का--अनुभवात्मा सविरोषः, कवैत्वात्‌ , राजवत्‌ , इस अनुमानसे फिर 
आतमामे सविरोषत्वकी आशङ्का होती दै, क्रत्वादि हेतु आस्मामें नदीं है, यद्‌ 
तो नहीं कह सकते, क्योकि साक्ष्यके सम्बन्धसे उक्त बोधम साक्षि है, रसा 
आप मानते है, अतः साक््यसम्बन्धक्ैत्व आप मानते ही हो । 

समाधान--अस्मत्पश्चे तु" इत्यादिसे । 

हमारे पक्षम कर्त्वादि निखिरू धर्म केवरु अविद्यासे कदत दँ वाप्तविक 
नहीं, अतः तच्वज्ञानसे सव॒ कल्पनाेकि निदान अज्ञानका ध्वंस होनेपर 
अज्ञानहेतुक सब बन्धका ष्वंसर हो जाता दै, इसङिए भूत, भावी संसार कुछ नदीं 
रह जाता दै । 

राद्का---अज्ञान अनादि तथा अनुभवमात्रसे सिद्ध है, अतः भात्ाकी तरद 
वह्‌ निदत्त नहीं हो सकता । 
| समाधान--यघपि अज्ञान अनादि तथा भनुमूतिसे प्रकायितदै, तोमभी 

आसाके समान अविनारी नदींदैः, कारण कि आला भावस्वख्पदै ओर 

अज्ञान भावसे विरक्षण है, अनादि मावस्वषू्पकी निव्रृ्ति नही होती, रेसा 
नियम है, अतः घट प्रगभावको नैयायिक अनादि मानकर घटोत्पत्तिसे उसका 
नारा मी मानते ई, इसी तरह अज्ञानके भावविरक्षण ओर अनादि दहोनेपर मी 
ज्ञानसे वह नष्ट होता है, ेसा माननेमे कोई आपत्ति नहीं है । 

राङ्का--घटपगभाव तो घटोत्पत्तिमात्रेसे निषत्त होता दै ओर अज्ञान 
केवर तच्वज्ञानमात्रसे निव्र्तं नहीं दोता दै, किन्तु आब्ृचिकी अपेक्षा करता दै 
अर्थात्‌ ध्यानसे निचृत्त होता है । 

समाधान --ध्यान मी तस्वज्ञानोत्यत्तिम कारण है । ध्यानसे तस्व॑पदाथौ- 
मेदनोधर्मे प्रतिबन्धकीमूत अयोग्यताज्ञानफी निवृत्ति होती है । तदनन्तरं 
केवर (तत्वमसि! भादि वाक्यसे उत्पन्न आत्मेक्यज्ञान तरक्षणमे -अज्ञानका नाराक 
होता है, यह ॒ बद्वतवेदान्तका सिद्धान्त है, इस अर्थने दष्ठन्त देते है-- 
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स्वामाविक्यप्यविद्यमयुभूत्या विभासिता । 

तमः घर्योदयेनेव ज्ञानेनोत्करत्य नाश्यते ।। ५०१ ॥ 
अनाद्यपि तदज्ञानं ज्ञानेनाऽऽदिमता क्षणात्‌ । 

दश्यते नारयमानं हि घटाद्यज्ञानबोधयोः ।। ५०२ ॥ 
एवम्भूतः स्वयं प्रत्यङ्‌ सर्वाज्ञानादिसाक््यपि । 

व्युत्पत्तेः प्रागविज्ञातः संस्तथेवाऽनुभ्रुयते ॥ ५०२ ॥ 





जसे सूर्थके उदयमात्रसे अन्धकारका ना होतादै, वैसे ही उक्त॒तस्वक्ञानसे 
सज्ञानका नाश होता है । 

शङ्का-- यदि देसा है, तो जीवन्पुक्ि नहीं बन सकती, क्योकि जीवन्मुक्ति - 
दुरा संह्कारात्मना अवियानुदृत्ति मानी जाती है, अन्यथा शरीरधारणोपसोगी 
ब्यापार नहीं हो प्केगा । 


समाधान--उक्छ्ृतय--- अवयवशः शिथिरीस्य-- अर्थात्‌ अरुणो दयवेकासे 
दानः दानैः अन्धकार चिथिरु होने रुगता है ओर ध्र्योदियके वाद्‌ निःशोष निड्त्त 
हो जाता, वैते दी तत्वज्ञान मी रानैः शनैः अविद्याको शिथिरु करता हु 
संह्कारसहित अविद्यानाद्यप्रतिबन्धक्र भारढ्धकर्मोके क्षयकते अनन्तर समूरु अक्ञानका 
नाश करता है, इस व्यवस्थासे जीवन्सुक्तिकी भी अनुपपत्ति नदीं दै ॥५० ०,५०१॥ 


:अनाद्यपि' इत्यादि । सादि ज्ञान अनादि आमाके अज्ञानको क्षणमात्र्मे नष्ट 
करता , क्योकि मनादि घराज्ञानका सादि षरज्ञानसे नार देखते हैँ । घरज्ञानो- 
त्पत्तिसे परे घरका अज्ञान ही रदता है । घटका अज्ञान कवसे है, यह कोई कट 
नहीं सकता, किन्तु घटज्ञान साधनसापेक्ष दोनेसे सादि दै, इसमे किंसीको विवाद 
नही एवं आत्माका अज्ञान अनादिकार्से धाराप्रवाहन्यायसे अनुवतेमान हे, साधन- 
सम्पत्तिके अनन्तर तत्वज्ञान सादि ह फिर मी अनादिनिबिडवासनावब द्ध मूर अज्ञान 
अचिरोसन्न तच्वक्ञानसे क्षणभरमे नष्ट दो जाता है । “धियां तचे पक्षपातः -इस 
न्यायते तन््वविषयकबुद्धि भतत्तवबुद्धिसे भवर होती है, यह सर्वसम्मत पन्था है ॥ 


यदि शङ्का दो कि स्वयमरकाश आत्मा अज्ञानका सम्भव नदीं है, कौन 
कह सकता हे कि सू्ैमे अन्धकार रदता षै, तो इसका समाधान करते दै - 
^णर्वभतःः इव्यादिसे । श 
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तस्मात्तमसीत्यादेरागमादेव नान्यतः; । 
रेकात्म्यवस्तनः साक्षाद्‌ व्युत्पत्तिरविचाछिनी ॥ ५०४ ॥ 
कायं निरोधः प्रतिपसप्रसह्यानमखण्डनम्‌ । 
अबाधाननुवादौ च भ्रामाण्याय विचारिताः ॥ ५०५ ॥ 


% इति वा्चिकसारे प्रामाण्यपरीक्षाख्यं वरतीयग्रकरण समाप्तम्‌ # 





सर्वं बुद्धि ओर तदृदृतियोंका साक्षी आसा स्वपभकाश है; तो मी तत्व. 
श्ञानकी उस्पत्तिसे पूर स्वानुभवसे भन्ञात दी सिद्धदै, इसरिएि प्रमाणकी 
परवृत्ति इसमे भी होती है, यदह मानना ठीक षै, सूम तम नहीं रहता, इसका 
कारण यह्व कि सूर्य स्वखूपसे तमका विरोधी तथा निवक्तैक है। यथपि 
बोषस्वूप आतमा स्वरूपसे अज्ञाना विरोधी नदीं है, क्योकि . जसा दयी 
अज्ञान रहता है, तथापि प्रमाणश्रच्युपारूढ आसा अज्ञार्नका विरोधी है । जेसे 
र्का प्रकाश्चक सूयैका भकार है, उसका नाक नहीं ै, किन्तु सूयकान्तप्रतिबि- 
म्बित सूर्यारोक रईका नाक दोता दै । अतएव संक्षेप्चारीरिकका वचन है-- 
'्आश्रयत्वविषयत्वभागिनी निर्विभागवितिरेव केवला" इत्यादि ॥ ५५०३ ॥ 


यदि प्रमाणसे अज्ञान ओौर तत्कार्यका ध्वंस मानते दै, तो पत्यक्षादिको दी 
तद्भुसक क्यों नदीं मानते ? तो इस चखाङ्काका समाधान करते है--"एेकातम्य ° 
इत्यादिसे । 

रू कि ^तच्वमसि' इत्यादि वाक्याथेज्ञानसे पूर्वं ८ (महं बक्म' इस ज्ञानसे पूर्व ) 
आलमतच्व सविज्ञात रहता है आौर तदनन्तर हयी ज्ञात होता दहै, अतः (तत्व 
मि, आदि वाक्यसे ही स्वन्रह्मामेदापरोक्षमे पमिति दोती दै। अनौपाधिक- 
निर्विकिल्पोक्तापरोक्षमे प्रमाणान्तरकी प्रवृत्ति नहीं दहो सकती । भरमाणान्तर 
सोपाधिविषयक है, यह पूर्वमे कह चुके दँ । उक्तं प्रमिति सकारण सर्वबन्ध- 
विध्वंसक होनेसे अपुनरादृत्तिरुक्षण मोक्षफल्को देनेवारी है । अतएव अति दढा 

~ है, एतदथ सब वेदान्तोकी प्रदृत्ति दै ॥ ५०४ ॥ 


कार्यं निरोधः हत्यादिसे। का्य-- अपूर्व, निरोध--चितवृत्तिनिरोध, 
प्रतिपत्‌--साक्षादात्मक प्रतिपत्ति, प्रसंख्यान--प्रत्ययावृत्तिष्वरूप ध्यान; प्रत्यक्षादि 
प्रमार्णोसे अबाध तथा अननुवाद--इनका बेदम्रामाण्यके किए पूर्वमे प्रा विचार 
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न सलि गिरिमिमं ~ 





॥ ॐ चि = नि 


किया गया । वेदान्त अखण्डार्थपरक हैँ ओर अखण्डा्थं प्रमाणान्तरसे अप्राप्त दैः 
अतः मपूर्वर्थनोधकत्वङूपसे वेदान्तमे प्रामाण्य व्यवस्थित किया गयाहे। 
परमयपुरृषार्थमोक्षफर्क अखण्डार्थज्ञानके रए वेदान्तका आरम्भ हे । 

उपसंदार-- यदि देहान्तरसम्बन्धी आसमाका अस्तिववज्ञान न हो, तो जन्मा- 
न्तरीय इष्पापि ओर अनिष्टपरिहदारकी इ्छादीन ह्ोगी, क्योकि स्वभावादिवाद्‌ 
भी देखे जाते हँ । जन्मान्तरसम्बन्धी आत्मा है । तथा जन्मान्तरीय इष्ट ओौर अनिष्ट 
विरहोषके बोधनके छ्िए शास्र दै-- ध्येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्ये अस्तीत्येके नाय- 
मस्तीति चेकेः । इस  सन्देहका उपक्रम कर “अस्तीत्येवोपरढ्धव्यः' इत्यादि 
निणैय देखा जाता है ओौर मरणके अनन्तर- 


ध्योनिमन्ये प्रपद्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । 
स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकर्म यथाश्चुतम्‌ ॥' 
तथा स्वयंज्योतिः, इसका उपक्रम कर तं विद्याकर्मणी समन्वारभेते" 
“पुण्यो वे पुण्येन कर्मणा भवति, पापः पापेन' इत्यादिका उपक्रम कर विज्ञानमयः” 
इत्यादिसे श्चतिने चरीरादिसे अतिरिक्तं आत्माका प्रतिपादन किया दै । 
दाङ्धा--आसमाका तो सको प्रत्यक्ष द्यी दैः इसक्शि रास्की क्या 
आवदयकता है ? 
समाघधान- यदि आत्माकां घटादिके समान सबको वास्तविक प्रत्यक्ष होता, तो 
इस विषयमे वादिर्योका विवाद ही न होता । प्रत्यक्षसिद्ध घर्मे अस्तित्वनास्तित्वके 
छ्िए को$ भी विवाद नही फरता, परन्तु मात्मा देहान्तरसम्बन्धी है, इसमे 
चार्वाक तथा वौद्धोका विवाद है, अतः देहान्तरसम्बन्धित्वका प्रत्यक्ष नदीं दो 
सकता । व्तैमानकार्मँ देहान्तरसम्बन्ध नहीं है, भतः प्रत्यक्षकी योग्यता भी नदीं 
षै, असाधारण शिङ्ग न होनेसे अनुमान भी नदीं हो सकता । 
परदन- नैयायिक तथा मीमांसक आस्माको प्रत्यक्ष तथा अनुमेय 
कहते दँ । 
उत्तर- हां कहते है, प्रथम वेदवाक्य यां तन्मूलक स्मत्यादि द्वारा प्रदर्दितव 
रिङ्गविरोषसे स्वयं आत्माको समश्चकर वे अपनी विद्ध्ताकी मरथाके रु 
वेदवाकर्योका निर्दे न कर यह मद्धिहित अनुमान है, णेसा कते है, जस्तु । 
देनार्लग्मम्बन्धी आत्माश्रे. फेसा जिसको इट विह्वास 8 बह देहान्तरगत 


[ १ अध्याय 


~~~ कक 
॥ मि 2 वि क सि वशि क व का) 


४८२ बूहदारण्यकवार्तिकसार 


ण म 


दष्टपराप्ति जौर सनिष्टपरिहारका अभिखषी होता है । इष्ट तथा अनिष्ट विरोषके 
जापनके लिए क्मकाण्डका आरम्भ इञा दै । परन्तु इष्टपाभि ओौर अनिष्टपरिहारकी 
इच्छाके कारणीभूत यात्मविषयक कर्वृत्वभोक्षलुत्वस्वल्पाभिमानलक्षण अज्ञानका 
उसके विपरीत बरह्मासस्वद्पबोधन द्वारा निराकरण नहीं होगा, ओौर जबतक 
इस अज्ञानका निराकरण दी नहीं होगा, तबतक कर्मफ रागादि स्वाभाविक 
दोषसे शाख्रविहितादिका उछद्वन कर मानसिक, वाचिक ओौर कायिक कर्म 
छारा जधर्मस॑क कर्मकरा संपादन करते रहेगे । इससे स्थावरान्त अधोगति 
सनिवायं है । किसी समय पाचीन ओ्योभन संस्कारके बर्ते मानसिकादि- 
व्यापारसे धर्मा सम्पादन करता द । 

धमं दो पकारका होता है- एक ज्ञानपूर्वकं ओौर दूसरा केवर । केवरुसे 
पिननादिोककी पराति होती 2 जौर ज्ञानपूर्वकं कर्मसे देवरोकादि कार्थनदलोकान्तकी 
मि होती है । स्टतिम छ्खा है- द्विविधं कर्म वैदिकम्‌" घ्म ओर जथर्म समान 
रहता है तो मनुष्य योनि मिकुती ह । घर्म भिक रहता दै, तो देवयोनि मिरूती हे । 
पापनाहुल्यसे नरकान्त गति होती है । धर्माधर्मसाधनक्ृत नामय कर्माश्रय 
संपारगति होती दै, इस भकार बीजा्कुरके समान अनादि अनिचाङृत संसार आत्मामं 
अनथं है, इस संसारचक्रसे जो पुरुष विरक्त षै, उनके अज्ञानकी निन्ुचचिके 
किए तद्विपरीत ्दनिचाकी मातिके किए उपनिषदोका आरम्भ हे । 

राङ्का-ज्ञानभी तो कर्मविषयक ही ष्टे । 

समाधान नह्य, क्योकि 'योऽङवमेषेन यजते य उ चैनमेवं वेदः इस प्रकार 
` विकट्पका रवण दै, थात्‌ जो फल अशवमेष यागसे होता है, वह उसके ज्ञानसे 
मी होता दे, पहृत फलम दोनों स्वतन्त्र साधन कहे गये दै, सतः कर्मनिर- 
क्ष केवर ज्ञानसे भी परकृत फर होता है, यह स्पष्ट टै । विद्याप्रकरणे कर्मका 
श्यन समयं कमे संसारविषयक दै, यह ॒दिखकानेके लि है, भगे संसार- 
मोगमे शरु-सत्ारूप फर स्पष्ट कगे । | 

गक्का-- यच्छा तो कर्मकाण्ड सौर जानकाण्डका परस्पर क्या सम्बन्ध द 
मह प्रकेत विषय कहिए । | 

समाधान कमं करनेसे बुद्धिकी द्धि होती &, युद्धि शुद्ध ॒होनेपर वैराग्य 
हता दै, तदनन्तरः ज्ञानक उतपि होती दै, इसे परम्परा द्वारा कर्मकाण्ड गौर्‌ 
° ण्डक साध्यसाधनभाव सम्बन्ध दै, यह स्पष्ट ज्ञात होता ४ , 








बरहदोरण्यकवातिंकसार [ ₹ अध्याय 


„_ ~~~ ~~~ १ + क क क (न क, ॥ + ^ प कः प 











(.; ९, छ 


१ का व + क । [व ० 


 नाजज्ञासिषमिदं पूर्वमिव्येवं प्रमिते पटे । 
ूर्वाज्ञातत्वविषयः परामर्शो द्यतिस्फुटः ॥ १२ ॥ 
न तस्याऽनचुभूतस्य परामश्चेः कथञ्चन । 
अनुभूति प्रमाणाचैतन्यं तेन रिष्यते ॥ १२ ॥ र 
मानसे असिद्ध यह अक्ञातत्व किसके द्वारा सिद्ध होता है £ यष प्ररनदहेः 
इसका उत्तर यह है कि ज्ञानोचर अज्ञातस्वका परामर-- सरण--उसके अनुभवके 
विना नहीं ह्ये सकता, इसङिए वह अपनी उपपत्तिके छिएु अज्ञातत्वमें साक्षिवेयत्वकी 
ल्पना करता हे । यवपि अज्ञातत्वके सत्वासत्वर्मे साक्षीसे भिन्न दसरा प्रमाण नहीं है, 
तथापि अज्ञातत्वस्मरणकी अन्यथानुपपत्तिसे साकषिस्वरूपाचुभव ही उसमें प्रमाण हे । 
वरादिविषयक ज्ञानके अनन्तर, श्रद्‌ घटादिः इस भ्रमोत्पत्तिसे पूर्वं ददन 
अज्नासिषम्‌' इसको नहीं जानता था ओौर तद्विषयक प्रमाके वाद द्यी भेन इसे जाना 
है" इस प्रत्यभिज्ञासे स्पष्ट जाना जाता है कि अज्ञातत्वका साक्षात्कार होता है। 
शाङ्गा-- अज्ञातत्वकी प्रत्यभिक्ञके अचुसार उसको प्रमेय क्यों नहीं मानते ? 
समाधान--अदृष्ट घटादिके देखनेपर यह प्रत्यभिज्ञा होती है, उस कार्से 
पूर्वमे पमात्रादिकी प्रहरत्ति है नही, अतः तज्नन्यसंस्कारके अमावस उक्त धरव्यमिज्ञा 
नही हो सक्ती । | 
राङ्का--यदि अज्ञातत्वका अनुभव नहीं है, तो प्रस्यभिज्ञाको कैसे मानते दये 
समाधान--भाव मान ( प्रव्यक्ञादि ) जौर अभाव मान ( अनुपरब्धि ) से 
अज्ञातत्वका ज्ञान नहीं होता, किन्तु साक्षिरूपानुभवसे तन्मूलक उक्त प्रत्यभिन्ञाक्री 
सिद्धि होती हे ॥ ११.१२1 
घरादिबोधक मानसे जेसे घटादिगत ज्ञातताका वोध होत है, अतएव 
(कातो घटः” इत्यादि व्यवहार होता हे; वैसे ही माकूकार्कि अज्ञातताका भी बोध 
हो जयगाः फिर साक्षिेचत्वकी कर्मना क्यों करते हैँ £ इस शाङ्काका समाधान 
कहते "न तस्याऽनचु °” इत्यादिसे । । = 
॥ भकारीन जज्ञाततक्रा जनुमव नहीं होता, अतएव तत्परामर्ं नहीं 
क व ध दारा परामश होता है, प्रमासे ॥ असुभव 
परत्यभिज्ञन्यथानुपपक्रिसे सत्कार 1 
| न । भी जनुभवके विना अनुपपन्न दै, इसङिए 
साक्षिरूपानुभवकठो ही संत्कारका कारण मानते हँ । अतएव प्रत्यभिज्ञाय चिन 


प्रमेयपरराश्षा 1 भाषायुवादसहित ४९५ 


[अ दि व 9 2 + पा) त 9 


प्रवृत्त विषये मानं बोधयेदिषयाकृतिम्‌ । 
ज्ञातताज्ञातते भातो न तेनाविऽषयत्वतः ॥ १२ ॥ 
रूपां सम्प्रदृत्तन नेत्रेण रसगन्धयोः । 
अगृहीतियथा तदज्ज्ञाताज्ञातत्वयोभषेत्‌ ॥ १५ ॥ 
नेत्रागरहीतयोरन्यद्‌ ग्राहकं स्याद्यथा तथा । 
ज्ञातताज्ञातते ग्राह्ये मानामेये च ते चिता॥ ५६ ॥ 








होती है । स्वतन्त्र प्रत्यक्प्माणद्प साक्षीको अनुमवासमक मानते है, उसीसे प्रमा 
ओर अज्ञातत्व मादिकी सिद्धि दोती है ॥ १३॥ 

श्रबत्तम्‌" इत्यादि । घटादि विषयमे प्रवृत्त मान विषयाकारक्ा बोधक दै, 
ज्ञातत्व ओर अज्ञातत्व अविषय ई अर्थात्‌ प्रमाणज्ञानके विषय नहीं है, इसङिए वह 
उनका बोधकं नदी है, किन्तु साक्षी ही तद्धोषक है ॥ १४ ॥ 

उक्ताथेको दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते है--.रूपाथम्‌" इत्यादिते। 

जसे ङ्पाथ संप्रवृत्त नेत्रसे -- रूपमादक चक्चुसे-रस ओर गन्धका महण नहीं 
होता वैसे धरादिमहणके डिए प्रवृत्त प्रमाणसे ज्ञातत्व ओौर अज्ञातत्वका महण नहीं 
होता । रस ओर गन्ध जैसे नेतके विषय नहीं है, वैसे दी ज्ञातत्र यौर अज्ञात 
प्रमाणके विषय नहीं हैँ ॥ १५ ॥ 

ननेत्रागरदीत ०' इत्यादि । नेत्रे अग्राह्य रस जओौर गन्धका माहक जसे मातान्तर- 
रसना नौर्‌ घाण- दहै, वैसे दी प्रमाणसे. अग्राह्य ज्ञातता ओौर अन्ञातताके 
आदहकान्तर चितरस्वखूप साक्षीको मानते हैँ । उसीसे उनका ज्ञान होता है । 

राङ्का-- जैसे प्रमाणके मराहक प्रमाणान्तर साक्षीको मानते है, वैसे साक्षी भी 
प्रमाण हे, अतः तद्भाहक अन्य परमाण मी मानना चाहिए । एवं तद्भाहक मी प्रमा- 
णान्तर मानना चाहिए, इस प्रकार अनवस्थादोष होगा । 

समाधान--प्रमाणादिका साधक होनेसे साक्षीको प्रमाण कदा है, वस्तुत 
साक्षी प्रमाण नहीं है । 

राङ्क[--यदि प्रमाण नहीं है, तो भमेय उसे अवद्य मानना पडेगा । प्रमेय 
तो प्रमाणके बिना नहीं हो सकता ¦ इसङिए फिर प्रमाणान्तर पेक्षा तदवस्थ ६ । 

समाघान--याधी स्वर्यसिद्ध द्र । जो जडात्मक वस्त षै, वह प्रमाणसे सि 
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घटोऽपि तदि गृष्येत चितेव ज्ञाततादिषत्‌ । 
इति चेदिष्टमेवेतद्‌ गद्यत च पटधिता ॥ १७ ॥ 
ज्ञातत्वेन घटो भाति सोऽज्ञातत्वेन भासते । 
इत्युक्त घंट एवाऽत्र चिता देधाऽवभास्यते ॥ १८ ॥ 
न चैवं मानवैयथ्यं ज्ञात्रत्वायोपयोगवः । 
अज्ञातत्वायोपयुक्तं तत्राऽज्ञार्नं यथा तथा| १९ ॥ ॥ 
होती है । अजड स्वयसिद्ध है, अतः उसके ए प्रमाणकी अधक्षा नहीं दे । 
रमद्धिए क्तम अनवस्था आदि दोष नहीं हो सकते । 
शक-- संविद्‌ ही स्वयंसिद्ध मानी जाती है । साक्षी स्वयसिद्ध कैसे ? 
समाधान साक्षी भी संवित्स्वरूप ही है, अतिरिक्त नहीं । भाव, अभाव 
ओर भ्रमादि विख्च--ये सव साक्षीसे दी परसिद्ध होते ह ॥१६॥ 
उक्त प्रकारसे घयादिका भी साक्षीसे महण हौ सकता है, उसके किए मान 
उय्थं है, यह शङ्का करते दै-- घटोऽपि" इत्यादि । 
शङ्धा-- चितूसे घरादिका मी महण हो जायगा, भतः उसके दिए प्रमाण मानना 
| 





यय 
समाधान--यह तो इष्ट ही है । वित्से घरादिका ज्ञातताके सदा रण 


मानते ह ॥१७॥ 
इसमे भनुभव प्रमाण कटते है - न्ञातत्वेन” इत्यादिसे । 


शञातत्वेन तथा अज्ञातत्वेन "घटो भाति इस ॒परयोगद्भयमे ज्ञातत्वप्रकारक 
परविरोष्यक बोध पथम वाक्यसे जौर अन्ञातत्वपकारक घटविदोष्यक बोध द्वितीय 
वाक्यसे होताहै। केवरु घटका द्यी ज्ञातत्व मौर अज्ञातत्वरूपसे साश्चि - 


चेतन्यसे भान होता ति ।१८॥ 
पवेक्त मानवय्यकौ शद्काका निरास करते दै +न चवम्‌" इत्यादिसे । 


जञाने पूर्वमे जज्ञातत्वविरिष्ट घटादि जेसे चिद्धात्य है, वैसे दी ज्ञानकार 
कातत्ववििष्ट घर मी चिद्धास्य है । अतः घरमे विरोषणीमूत ज्ञातत्वकी सिद्धिकते 
लि मान है। इसमे इष्टन्त देते रै जसे अज्ञातत्वश्ी सिद्धिके किए भज्ञानकी 
मआावक्ष्यकृता क वैसे ही ज्ञातत्वके छिए मान आवश्यक दै | 

भजञातत्वन॒घटभानके क्षि अज्ञान भौर जातत्वेन षरभानके छि 
मान जावक्ष्यक है । फिर केवल ? 1 
भासित नही ॥ १९ ॥ ० + | गा + माद्‌ करम 
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मानाज्ञान विहीनस्य काटस्याऽसचखतो धटः 
ज्ञाताज्ञातत्वनिपरुक्तः केवरो भाति न कचित्‌ ।॥ २०॥ 
सर्वथापि चिता मास्यमज्ञातत्वं घटादिषु । 
प्रमाणनेरपेकष्येण तस्िदधेः सर्व्रम्मतेः ।॥ २१ ॥ 
स्वतोऽञुभवतः सिद्धां बारोऽप्यज्ञाततां हटात्‌ । 

न किञिजातमिव्येवं वक्ति प्रष्ठः प्रमां विना ॥ २२॥ 
अथाऽनुभूतपूर्वत्वाद्‌ घटादौ शङ्कयते प्रमा । 
अत्यन्ताननुभूतोऽथं उदादहायेस्तथा सति ।॥ २३ ॥ 





 'मानाज्ञान ० इत्यादि । मान मौर भज्ञानसे शुन्य कोई कारद्दी नहींहै, 
जिससे यह कृह सके कि अमुक समयमे उक्तोभयधर्मरहित केवर घटका मान 
केसे होगा £ जव प्रमाण रहता है तव ज्ञातत्वरूपसे घटका मान होता 
ओौर जव प्रमाण नहीं होता, तव अज्ञातत्वषूपसे घरका मान होता है । मान 
ओर तदभावसे शन्य कोई कारु दी नहीं है, जिससे कि उक्त आपत्ति हो सके । 
दस ताप्प्यसे कहते दँ किं कहीं भी केवरका भान नहीं होता ॥२०॥ 


अज्ञातघ्व उक्तानुभवसिद्ध दै, यही निगमन करते दै--^र्वथा.ऽपि 
इस्यादिसे । | 

घट चिद्ध।स्य अथवा मानभास्य होता है, परन्तु अनज्ञातत्व सर्वथा चिद्धास्य 
ही है, क्योकि प्रमाणकी प्रबृत्तिके बिना भी अन्ञतत्वादिकी सिद्धि सव रोगोके 
सम्मत है; अतः (अज्ञातो घटः" इत्यादि प्रतीति किसीका विरोध नहीं है | 

अज्ञात सर्वानुभवसिद्ध दै, यह कहते दै--“स्वतोऽनुभवतः* इ्यादिसे । 

प्रमाणवृ्तान्तमे अनभिज्ञ बारुकसे जब कोष पृतादहै कि तुम गवयको 
जानते हो; तब वह स्वयं स्वानुभवसिद्ध॒अज्ञातत्वका प्रतिपादन करता है कि 
नही, भ गवयको नहीं जानता ह इसकिए सव बारुक तथा प्राकृत मनुष्य अपने 
अपने अनुभवसे सिद्ध अज्ञातत्वको जानते दँ, अतएव अज्ञातत्व्मे किसको 
विप्रतिपत्ति नहीं हो सकती ॥ २२ ॥ 


(अथा ° इत्यादि । यदपि प्रमित घटादि वस्तुम प्रमाप्राकूकार्मे 
सज्नातत्व साक्षीसे अथवा धरमाणसे सिद्ध होता, रेसी शङ्कादो सकती दै 
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अत्यन्ताननु भूतेषु हिसवत्प्ष्टवस्तषु । 
अज्ञातत्वमशङ्कः सन्‌ पराखरशति मानवः ॥ २४ ॥ 
न चाऽत्राऽनुभवो टुप्ो न जानामीति तरस्यतेः। 
अदृटमपि तद्‌ दर स्मरेनाजज्ञासिषं त्विति ।॥ २५ ॥ 








नथापि अयन्त अननुभून वस्तुविषयक पन्न यदि किया जाय, तो एेसी खद्का 
नहीं हो सक्ती है अर्थत्‌ दिमवत्पष्ठमे स्थित वस्तुओंको तुम जानते दो, पूटनेपर 
अज्ञातताका निश्चय कर उत्तर देताहै कि नहीं कभी नदीं । यद्यपि ताश्च 
जज्ञातनाका अनुभव तो कमी हआ नहीं फिर भी स्वानुमवसिद्ध दी अज्ञातता 
उन विषर्योमिं मानी जाती ई । | 

इसी वातको कहते है--“अत्यन्ताननु ° इव्यादिसे । 

दाङ्ा--तथापि अशङ्कः यह कथन ठीक नहीं है, कर्यौकि जामत्‌कारमें 
अज्ञातत्वका भान मानसे अथवा साक्षीसे होता है, यह शङ्का ह्यो सकती ड । 

समाधान--इन्द्ियादिसम्बन्धसे पूर्वं कार्म मानकारणके न होनेसे अनज्ञातत्व 
भमेय ही नही हो सक्ता, फिर वह मानगम्य कैसे हो सकता सुपुधिकरी 
तरह उक्त अवस्थां मी अज्ञातत्वानुमवमें कृ भी विदौष नहीं है, अतः दोनों 
अवम्थाजमिं उक्तावुभकके समान होने उभयचर अज्ञातत् जनु भववेद्य 
ही दहे ॥ २३-२४॥ 

ङ्धा--अज्ञातत्व अनुमवसिद्ध दै, यदह कहना ठीक नहीं हे, क्योकि 
उस कार्म अनुभव तो है नहीं । अनुभवसामयी इन्द्रियादिसम्बन्धस्वरूप 
री है, सो स्वोतत्विसे पहले है करटा ९ 

समाधान--न चाञ््राऽतुभवोः इस्यादिसे । 

जागरावत्यामं अनुभव नहीं हे, यह कहते हो अथवा चुपुप्त्यवत्थन्न 
पथम प्ल ठीक नही दहै, वयोकि दिमाख्यके सिखरमे स्थित वस्तुको जानते 
दो £ यह्‌ किसीके पूछनेपर मैन उत्तर देता है कि नहीं जानता ह । इस 
तरह अज्ञातत्वका स्मरण करता है । पूर्वकालिकं अनुमवके भिना स्मरण नहीं 
` । षच वहां स्मरण होता दैः इसरिषए्‌ अनुमवका अभाव नहीं है, 
ह कि षु सुभव हेदी) जओौर अनुभवपसत्तामें यह भी देतु है कि जो सर्वथा 

ऋद्धं कषठु दै, उसको देखकर करता दै कि इतने समय्‌ तकर भं इसको ननम 
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अथेन््रियाणां सच्वेन कथञिच्छङ्क्यते प्रमा । 
तरिं टमेन्द्रियावस्था स्यात्सुषुपरिरुदाहतिः ॥ २६ ॥ 
निःशेषकरणयामल्येऽप्यनुभवः स्वतः । 

अप्र सुषुभेऽस्ति जाग्र्नोधाविशोषतः ॥ २७ ॥ 
पुमान्‌ सुपरौ स्थितोऽतीतमज्ञातत्वं स्मरत्ययम्‌ । 
अजुभूतमतः सुपो छप्यतेऽनुभवौ नहि ॥ २८ ॥ 





जानता था, इससे ज।गराव्थामे अनुभव दहे, यह स्पष्ट प्रतीत होता है, अतंः 
उसका अपाप नहीं हो सकता ॥ २५ ॥ 

द्वितीय पक्षम अनुभवकी सिद्धिके र्षि घुषु्तिका उदाहरण देते दै-- 
(अथेन्द्रियाणाम्‌' इत्यादिते । 

प्रथम पक्ष्म अनुभवजनक इन्द्ियादिके सद्धावसे किसी प्रकार भमाणकैी 
संभावना हदो मी सकती हे; परन्तु द्वितीय पक्षम इन्दरियादिकोका स्वस्वकारण् 
र्यकूप छोप होनेसे सुषुपि ही असदिग्ब उदाहरण है। इस अवत्थार्म 
अनुभवजनक सामग्री इन्रियादिवरित नहीं है। अतः प्रमांणसे अन्ञाततके 
अनुभवकी राङ्क भी नदीं ह्यो सकती ॥२६॥ 

(निःशेष ०' इत्यादि । करण --इन्दियादि, माम-- समूह, निःदोष-- संपूर्ण, 
अथात्‌ इन्द्ियादिस्मूहका ख्य होनेपर मी अदृप्त अनुभव स्वतः सुषुप्तिकार्म 
रहता है । अतः सुषुप्ति ओर जाग्रत्‌ कारके अनुभवो कोद अन्तर नीह 
अथात्‌ समान ही अनुमव दोनो अवस्थार्ओंमि रहता दहै । अन्षथा सुपोस्थित 
पुरुषको “खखपूर्वक सोया, छेडामात्र मी दुःखका ज्ञान नहीं हुआ यदह परामश 
महीं द्यो सकेगा । यह तात्कालिक वुःखाज्ञानका स्मरण हे । स्मरण अघुभवके 
बिना नहीं होता, यह अनेक बार कह चके द; इसकिए जागरावस्था 
परमाणस्रामम्रीके रहनेपर भी स्वापक्नालिक् अनुभवकी तरह यह भी अनुभवं 
प्रमाणजन्य नहीं है, अन्यथा अवस्थाद्वयके अनुभर्वोमे समानता न रह सकेगी । 
अतः स्वापकार्मे प्रमणसामभ्रीके न रहनेपर भमी स्वतःसिद्ध अनुभववेद्यं दी 
अन्नातता दै, यही मानना ठीक है ॥ २५७ ॥ 

“पुमाच्‌' इत्मादि । यह ॒सुप्तोस्थित पुरुष अतीतं अज्ञातत्वकां मरणं 
करता हे, अतः स्वापक्रार्मे अज्ञात्वा अनभव अवश्य था, अन्यथा सस्कार्के 
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नन्विदानीन्तनाद्लोधान्नाज्ञासिषमितीषटशात्‌ । 
लिङ्गजन्याद्‌ बुच्यभावः सौषु्तोऽतानुऽमीयते ॥ २९ ॥ 











अमावसे सुप्ोस्थित पुरुषको तद्विषयक स्मरण नहीं होगा । यदि स्वापकार्मे 
अनुमवका रोप होता, तो तदादित संार द्वारा स्मरण भी नदीं होता । स्मरण 
होता £, इसलिए तक्ार्मै अनुभव ह, यह इट निश्चय होता है । यह अनुभव 
भंमाणजन्य नहीं दै, किन्तु साक्षीस्वरूप है ॥२८॥ 

सुपोष्थित पुरुषको (नाऽवेदिषम्‌' इत्याकारक जो ज्ञान होता है, वह ज्ञाना- 
भावविषयक अनुमिति दै या स्मरण £ वह भावशूप अज्ञानविषयक स्मरण नहीं 
हे, इस नैयायिक शङ्काका परिहार करते है (नन्विदानीन्त ० इत्यादिसे ! 


इदानीन्तन सुप्ोत्थितकाठिक (नाऽज्ञासिषम्‌' इत्याकारक छिङ्गजन्यवौधसे सुुप्ति- 
फाठीनं ज्ञानाभावकी अनुमिति होती है । वह स्मरणात्मक ज्ञान नदीं है, जिससे कि 
उस कारूमे अनुभवकी आवश्यकता हो । जसे पातःकार्मे चत्वरमे हाथीको नदीं 
देखा था । सायंकालमे घरमे बैठ कर “रातःकालिक्रं चत्वरं गजाभाववत्‌ , नियमेन 
संस्मय्येमाणगजवश्वात्‌ , यन्नैवं तन्नैवम्‌ , यथा गजवश्वत्वरम्‌ ; प्रातःकार्ये चौ- 
तरेपर हाथी नही था, क्योकि चौतरेका स्मरण होनेपर मी हाथीका स्मरण नहीं हो 
रहा है । यदि गज होता, तो उसका मी साथ-साथ स्मरण होता । जैसे गजके समान 
चौ तरेका साथ दी स्मरण होता है; एेसा अनुमान करता है, इसी प्रकार सुषुत्तिकालिकः 
आत्मा ज्ञानाभाववान्‌, ज्ञानजनकसामम्रीवेकल्याव्‌ ; यन्नैवं तन्नैवं, यथा जाग- 
शवस्थायामास्मा; इस प्रकार घुषुपिक्ालिक ज्ञानाभावका दी अनुमान “नाऽन्ञासिषम्‌' 
यह है; स्मरण नहीं । तत्कारमे आत्मामे ज्ञानसाम्रीवेकल्यस्वरूप हेतुक 
ज्ञान कैसे हुभा ? यह प्रभ्र नदीं॑हो सकता है, कारण कि तत्कर्म ज्ञानसामग्री- 
वेकल्य उमयमतसे सिद्ध दै; मन्यथा वेदान्तियोको मी तत्कारमे षटपयदि- 
जञानके अमावका सनुमान दही होगा । यदि यह कटिर्‌ कि ज्ञानाभाव साक्षिवेध ई, 
. तो यह भी ठीक नहीं है, क्योकि प्रतियोग्यादिज्ञानसापेश्ष उक्तामावन्ञान निर्विकल्पक 
साक्षीसे नदी हो सकता । सुषु्तिकाीन भावरूप अज्ञानके परामर्थकी सामथ्य॑से 
सिद्ध॒भनज्ञानके अनुभवसे अज्ञानविरोधी ज्ञानके अभावका अनुमान होगा! 
सो मी ठीक महीं है, क्थोकि नैयायिक दिके मतम भावरूप मन्ञानका परामश 
ही असिद्ध दै । 
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ततः किश्िद्धावरूपम्ञातत्वं न विदयते । 
नाऽनुभूतिस्ततः सुप्राविस्यूचुस्तार्पिका न तत्‌ ॥ ३० ॥ 


पुषुप्तिकाल्कि आत्मा पक्ष दहै, उसका ज्ञान युषु्िकास्मे केसे 
होगा £ उप्त समय आसमर्मे कोई ज्ञान नहीं होता, क्योकि ज्ञानजनकं 
सामग्री उस कार्म नहीं रहती है; यह आप भी मानते ही है । पक्षज्ञानके बिना 
अनुमिति नदीं हो सकती । अनुमानत भी पक्षज्ञानकी आशा नहीं है, कारण कि 
तत्कारसम्बन्धके टिप अव्यभिचारी हेतुक ज्ञानकी आवश्यकता है । हेतु पक्षमे 
है, यह ज्ञान मी तो आस्मज्ञानके बिना नदीं हो सकता ३, क्योकि तात्कालिक 
आता स्नेथा अज्ञात हे । सम्भ्रतिपन्न प्रुद्धावस्थाम जैसे उदयाप्तमयकारुके 
भन्तरारु प्रहर, धरिकादि अवान्तरकारु भनुमवसिद्ध दै, वैसे ही सुषुपि 
कारम भी अवान्तरकारुका अनुमान कर उसके संबन्धका अनुमान मात्ममे हो 
सकता है । यदि उसके भवान्तरकारम आतमा न रहता, तो पूर्वनुमूत कृत. भादिका 
युपोष्थित पुरषको ज्ञान दी न होता; "यह्‌ इतना किया “यह कटा था! इत्यादिका 
स्मरण होता है । इसकिए मध्यमे भी आस्माकी अविकल अनुषृत्ति ष्ट यह 

ज्ञान सवानुभवसिद्ध दै । अतः दुषुधिकाठम ज्ञानाभावका अनुमान उस्थित 
पुरुषको होता है, यह मत भी ठीक नहीं दै, कारण कि अनुमापक्र हतुका निश्चय 
नहीं है । सामग्यभाव ही हतु है, हां हो सकता है, किन्तु उस समयमे सामगीका 
जमावदैः यह कैसे जाना जा सकता है, कारण कि तत्काले आला तो 
कोद ज्ञान मानते नहीं ॥२९॥ 

ज्ञानामावसे तत्कारमे सामग्यभावका यदि अनुमान कीनियेगा, तौ 
अन्योन्याश्रय होगा । सामग्रयभावसे ज्ञानाभावका अनुमान ओर .ज्ञानाभावसे सामभ्य- 
मावका अनुमान, इस तात्पयेसे ज्ञानामावानुमानका निराकरण करनेके किए 
न्यायमतकरा अनुवाद करते ई--^ततः किञ्चित्‌" इत्यादिसे । 

म किञ्चिदवेदिषम्‌' इत्यादि । उपतोल्थित पुरुषका ज्ञान तात्कालिकञ्ञाना- 
भावानुमित्यात्मक है, ईसक्िए ज्ञानाभावसे अतिरिक्त भावरूप अज्ञान नही द, 
भतएव दुषुपिकार्मै अज्ञानका अनुभव मी नहीं होता, एेसा नैयायिक कते षै 
सो ठीक नहीं हे, क्योकि घुुप्िकालम ज्ञानाभावछा व्याप्य दहेतु नदीं है, भतः 
उसका अनुमान असङ्गतद्े ॥ ३० ॥ ` 
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नहि सुप्त्यविनाभूतं लिङ्गमद्य निरी््यते । 

येन सौषुप्नबृचान्त इदानीमनुमीयते ॥ ३१॥ 
सौषुप्बुख्य माबोऽद्य स्मार्यतेत्येतदप्यसत्‌ । 
सुप्रावननुभूतस्य नेदानीं युज्यते स्मृतिः ॥ ३२ ॥ 
गृहीत्वा धर्मिणं स्मृत्वा निषेध्य प्रतियोगिनम्‌ । 
तदभावोऽलुभूयेत सपौ तन्नि सम्भवेत्‌ । ३३ ॥ 





› । 





(नहि सुप्त्य ° इत्यादि । सुषुतिक्नारमे ज्ञानाभावन्याप्य कोई किङ्ग नदीं है, 
जिसके देखनेसे सुप्रोत्थित पुरुषको तत्काटीन ज्ञानाभावकी अनुमिति दौ सके । 
उक्त सामग्यभावज्ञानमे अन्योन्याश्रय दोष कह दी चुके $ । अस्मस्यमाणत्व नियमेन 
अष्र्स्यमाणत्व आदि मी अन्यमिचारी लिङ्ग नहीं ह, क्योकि मार्ग चरुते समय 
अनेकृविध तृणादि दिखाई देते है, जिनका कभी स्मरण नहीं होता, अपेक्षा 
्ञानके बिना संस्कारं नहीं होता। अदृष्टकाखादिवश्च संद्कारका कोप होनेपर 
जपेक्षाज्ञानविषयक्ा मी स्मरण नहीं होता, अवः उक्त देतु मी व्यभिचारी हे; 
इसर्एि ठीक दी कहा कि अन्यभिचारी ठिङ्गको कोद नहीं देखते, जिससे उक्त 
कार्म अनुमिति हो ॥ ३१ ॥ 

अच्छा तो न किंञ्चिदवेदिषम्‌' इस ज्ञानको युषु्तिकाटीन अनुभूतज्ञानाभावका 
प्मरण दी किर, एेसी शङ्का करते दै--“सोौषुप् °” इत्यादिपे । 

सु्तोस्थित पुरुष तत्कारीनज्ञानामावका स्मरण करता दहै, यह कथन भी 
असंगत है, क्योकि तत्कारूमे यदि ज्ञानाभावका अनुमव ही नहींहै, तो स्मरण कैसे 
हो सकता है ॥ ३२ ॥ 


सुषुधिशार्मे ज्ञानामावका अमुभव क्यो नहीं हो सकता, इसका उत्तर कते 
४--गृदीत्व" इत्यादिसे । 


 अभावज्ञानमे प्रतियोगिज्ञानं तथा भधिकंरंणज्ञान कारण है। सुषुपिकाल्भं 
यदि प्रतियोग्यादि ज्ञान मानै, तो सब ज्ञानाभावहप सुपुपि दी नदीं हो सकती । 
यदि पुषुप्तिके अनुरोध उक्त ज्ञानामाव करट, तो अमावअहसामभीके अभावसे 
. तत्कर्म अमावका भसुभव ही नदी बन सकता, फिर संस्ारके अभावे उक्तं 
अर्थका स्मरण दुर्धर है ॥ ३२ ॥ 
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परदन-- ज्ञानघ्वस्त, ज्ञानप्रागभाव अथवा तकचज्ज्ञानव्यक्त्यन्तरके अभावको 
उक्त प्रतीतिका विषय म्न, तो क्या आपत्तिदै £? क्योकि ज्ञानके अधिकरणर्मे 
्ञानञ्यक्त्यन्तरका अभाव रहता दीष । 

उत्तर--विरोषामावातिरिक्त ज्ञानसामान्यामावावगाहिनी यह प्रतीति द, 
विरोषाभावका अवगाहन यह प्रतीति नदीं करती, तत्तद्धिरोषध्मीवच्छिनपरति- 
योगिताक विदोषामावसे अतिरिक्त सामान्यधर्मावच््छिन्न प्रतियोगिताकामावावगादी 
प्रतीति भिन्न है, प्रतियोग्यंश्मे भासमान पकारीभूत धम द्यी म्रतियोगिताव- 
च्छेदक माना जाता है । अतएव वायौ खूपं नास्तिः यह प्रतीति 
या यावद्रूपीय विरोषाभावसे अतिरिक्त रूप सामान्याभाव वायुम सिद्ध होता डे, 
तदनुसार उक्त भतीतिको उक्त कार्म आत्मगत ज्ञानसामान्यामावविषयक 
माननेमे धर्मिप्रतियोगीका ज्ञान रहने अथवां न रहनेपर उक्त रीतिसे व्याघातका 
परिहार करना कठिन है । 

` प्रश्न --विदोषाभाव यदि सामान्यधर्मावच्छिन्नपतियोगिताक माना जाय, तो 

द्या दोष है 
. उत्तर-- जहां भूतले षट है वहां भी “भूतले घटो नास्ति अर्थात्‌ मूतर 
घट नहीं है इस प्रतीतिकी आपति होगी, क्योकि किसी धरके रहनेषर भी 
सकृरू षट तो व्हा नहींदहै। इसकिए धटान्तरका अमाव मी नही दहै, अतः 
तत्तद्‌घट विदोषाभाव अ्राधित दही है, वही सामान्यधर्मावच्छिन्नपरतियोगिताक 
होनेसे उक्त भ्रतीतिका विषय है; इसी तरह वायुम रूप नहीं है" आप्त वाक्य द्वारा 
निर्णेय होनेपर मी वायुम रूपके संश्चयकी आपत्ति होगी, तदरूपविरोषका अभाव 
निशित दोनेपर . मी रूपविद्रोषान्तरसत्ताप्रयुक्त संय दौर होगा, विरोषाभाव 
अथोौत्‌ ज्ञान सामान्यरूपे ज्ञानका विरोधी नहीं है । 

म्न --तत्तद्विरेषाभावमं तत्तद्धिदोषधमीवच्छिन्नप्रतियोगिताकत्व दै, ओौर तत्कूटमें 
विदोषामाव समुदायमें है, सामान्यघर्मीवच्छिन्न परतियोगिताकत व्यासज्यदृचिष्ट किंवा 
विशेषामावातिरिक्तसामान्याभावमे ` म्रव्येक निश्रान्त दै £ उक्त धर्म मान, तो दोनों 
प्रकारसे वायुम रूप दै, इत्याकार क प्रतीतिका उक्त आप्तवाक्यजन्य प्रतीतिके 
साथ विरोध है £ अतः उक्त संशयापत्तिदोष नहीं होगा | 


उतत्र-- दहा, तो हृते ज्ञानत्वसामान्यध्मीवच्छिनिपतियोगिताक अभाद्र- 
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ज्ञान यावज्ज्ञानविरोधी दहै; अतः धम्यादिज्ञानसद्ावदरामे उक्त पतीति क्यों 
न व्याहत होगी; इसरिए क्टप्त अमवप्रतीतिवैरक्षण्यकस्पनाकी अपेक्षा 
विषयवेरक्षण्यकल्पना दी समुचित है । विषयवैरक्षण्यके विना प्रतीतिवैक्षण्य 
असम्भव है, जौर विषयक अज्ञानका अनुभव कर उसके निरासके किए पुरुष 
उसके विचारे प्रवृत्त होता है, यदह सरवनुभवसिद्ध है । यदि "न जानामिः इस 
मतीतिका ज्ञनविहोषामाव विषय दह्ोगा, तो ज्ञान होनेषर मी न जानामि इस 
प्रतीतिकी आपत्ति होगी, क्योकि ज्ञानविदरोषाभाव तो रहेगा दही, अतः उसके 
विचारके छिए प्रदृत्तिकी मी आपत्ति होगी । सामान्याभावरमँ धम्यादिके ज्ञान तथा 
अ्ञानको बाधक कह चुके द, अतः अभावविरुक्षण अज्ञान दी (मयि ज्ञानं नास्ति" 
इस प्रतीतिका विषय है | 

राङ्का--भावविरक्षण अज्ञान भी तो 'न जानामि" इस प्रतीति द्वारा जानविरो- 
धित्वूपसे ज्ञानामावकरे समान भतीत द्योता है । सहानवस्थानरक्षण ही तो विरोध है । 
जेसे क्ञानाधिकरणमें ज्ञानाभाव व्याहत है, वैसे ही भज्ञान भी ज्ञानाधिकरणमे व्याहत 
अन्यथा (ज्ञान अज्ञानका विरोधी है' यह सिद्धान्त द्यी असंगत दहो जायगा, अतः 
जब दोनों मतम व्याघात समान दही है, तब अभावविरुक्षण भावस्वरूप अज्ञानके 
स्वीकार्मे पक्षपात क्यों £ इसी प्रकार ज्ञानके समान अज्ञान भी निर्विषियक प्रतीत 
नदरी ह्येता, अतः यदि विषयज्ञान है, तो अज्ञान कैसे £ ओौर विषयका अभाव 
है, तो जज्ञान किंविषयक है ? इस रीतिसे दोनों मतोँमे व्याघात समान है, तो 
एक ही पक्षम यह दोष नहीं दिया जा सकता क्योकि- 


“यत्रो मयोः समो दोषः परिहारस्तयोः समः । 
नैकः पर्यनुयोक्तव्यस्तादग्थविचारणे ॥' 


पसा पूरवाचार्योका आदेश है । 

समाधान--प्रमाणजन्य बृचिरूप ज्ञानसे अनज्ञाननिष्त्ति अवश्य होती है, फिर. 

मी साक्षीसे उक्त अन्ञानका विरोष न होनेसे वह साक्षीसे वे है, अतएव अज्ञानका 

साधक साक्षी है, यह अद्वैतवादी मानते दै । मज्ञानके महण यदि विषयगोचर 
मरमाकी अपेक्षा मानते तो व्याघात अवदय होता, परन्तु उसे मानते द्यी नहीं ददै, 
 इसङिए्‌ हमारे मतमे भ्याघात नहीं है । अतः विवरणकारका वचन दै-- सवं वस्तु 

ज्ञाततया अज्ञाततया वा साक्षिचेतन्यस्य विषय एव? । ` | 
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दाङ्का- ज्ञानाभावपक्षम भी विषयज्ञानको साक्षीस्वखूप मनं ओर ^न 
जानामिः इस प्रतीतिको प्रमाणजन्य इततिष्वरूप ज्ञानके अभावको विषय करने- 
वाली मानै, तो व्याघात केसे होगा ? 

समाधान-- भावरूप अज्ञान साक्षात्‌ साक्षिवे् दै, इस कारण तदवच्छेदक 
अज्ञाननिषय भी साक्षिवेय ै, देसा कह सकते द, अज्ञानके समान ज्ञानाभाव तो 
मनुपरुढ्धिगम्य है, साक्षात्‌ साक्षिवेय नही, अतः उसके द्वारा तद्वच्छेदक विषय 
साक्षिवे्य नहीं हो सक्ता । 

शङ्गा ज्ञान तो साक्षिवेद्य है, अतः ज्ञान द्वारा विषयको मी साक्िवेय 
कह सकते है, ठेकिन ज्ञानाभावको साक्षिवे्य नदी क सकते, क्योकि उसकी 
उपब्ि नहीं है, ज्ञान उत्यन्न ८ विद्यमान ) दी नहीं होता, तो उसकी उपरल्वि 
केसे ? ओर अनुपर्ब्ध ज्ञान द्वारा तदवच्छेदक विषयकी भी उपरुढ्धि नहीं 
दो सकती, अगर ज्ञान उत्पन्न दो, तो वह साक्षिवेद्य अवदय होगा ओौर उसके 
दवारा विषयकी मी उपर्न्धि दोगी, फिर ज्ञानाभाव कहां ? प्रत्युत ज्ञान दही 
आमा रहेगा । 

समाधान-- हमारे मतसँ तो अनुत्पन्न मी ज्ञान अज्ञानविरोषणतया साक्षि 
वेध है, इसक्ए दोनों मततोमिं समान दोष नहीं ड, किन्तु आपके मतम दही 
उक्त दोष है | 

राङ्का-- अज्ञाने विरोषणी भूत विषयक प्रथम ज्ञान यदि न होगा, तो विषय- 
विशिष्ट अज्ञानका ज्ञान भी नहीं होगा, क्योकि विरिष्ट बुद्धिम विदोषणज्ञान कारण 
है, अतः रक्तज्नान होनेपर ही रक्त दण्डका ज्ञान होता दै, अन्यथा नहीं । 

समाधान विशिष्ट बुद्धिम विरोषणज्ञान कारण दै, इस नियमको नहीं 
मानते, अतएव नैयायिक आदि मी पूर्वकार्मे अनुपस्थित प्रतियोगित्वं ओौर 
जभावत्वका सभाव-बोघमें भकारविधया भान मानते है । 
$ लन ज्ानके बिना विरिष्टवैरिष्य्यशुद्धि 

समावान -- विरिष्ठैिष्ययावगादिुद्धतवेन जौर विदोषणतावच्छेदकभरकारक- 
ज्ञानत्वेन 1 माण नदीं है, किन्तु प्रतयक्षतवादिरूपसे एक्‌ 
श्थक्‌ काचकारणभाव ही मानते है सौर विरिष्टवैरिष्ट्यबुद्धि अर्थात्‌ 
फकिति होती है । सामभीके तुल्य होनेपर “विरोष्ये चिनोषणे नन = 
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न्तरम्‌ इस रीतिसे विरिष्टवैशिष्य्यज्ञानकी सिद्धि हो जाती है। अन्यथा 
तार्किकमत्मे भी ईश्वरे श्रान्तिज्ञत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकेगी, भ्रमविषय 
रजतादिका भान स्वतन्त्रखूपसे पुरोवर्ती वस्तुमे यदि उक्त न्यायसे माना जायगा, 
तो आान्तस्वापत्ति दो जायगी, अतः अमविरोषणतेयेव रजतमरहण मानना उचित 
दै, इसङ्एि विशिष्ट बुद्धिसे पूव विदोषणज्ञानका नियम कां रहा १ म्रहण- 
सामभरीतुस्यता प्रङृत्म मी है दी । 


रा ङ्क[--“न जानामि इस प्रतीतिको यदि ज्ञानाभावविषयक मरन, तो भी 
भरतियोगी जादिकरे ज्ञान ओौर अज्ञानसे व्याघातका भयं नहीं हो सकतां दहै, क्योकि 
सामान्यतः विषयप्रतियोगिज्ञान होनेपर भी विरोषतः उसके ज्ञानकां अभाव रहतां 
दहै। अन्यथा प्रागमावन्ञानदीन होगा, क्यौकिं उसके प्रतियौगी विोषणंकां 
सामान्यं धर्मके जानके विना विरोषतः ज्ञान अश्क्यहै। 


समाधान--विरोषन्ञानाभाव् विरोषज्ञानत्वावच्छिन्न प्रतियोगी दहै, अत॑ः 
तादशाभावका ज्ञान होनेपर विरोषमभी ज्ञात ही दहो जायगा, अतः प्रति- 
यो गितावच्केदकप्रकारक ज्ञानाभावसे प्रागमाबबुदधिकी सिद्धि नहीं दो सकती दै। 
प्रतियोगितावच्छेदकप्रकारक ज्ञान अभावज्ञानमे कारण नहीं है, किन्तु अभावज्ञानमं 
भासमान प्रतियो गिव्रत्तिधर्मभकारक ज्ञानको ही कारण मार्नेगे । 


राङ्का-- प्रतियोगितानवच्छेदक धर्मसे प्रतियोगिताक्रा अहण कैसे हौगां 8 
यदि कटो कि विरोषावच्छिन्नः्या्षिकरा जेसे सामान्यधर्मसे अहण होता दहै वेसे 
ही प्रकृते भी होगा । यद्यपि सामान्यधर्म विरोषं व्यातिका अवच्छेदक नहीं 
होता, तथापि सामान्यखूपसे विरोषव्याप्िा रहण होता है । उदाहरण- 
"इदम्‌ अभिधेयम्‌ , ममेयात्‌ इत्यादि स्थल्मँ ध्यत्र प्रमेयं॑तत्र॒ सभिधेयम्‌, 
इस व्यापिम्रहणके समयमे वृत्तिमस्प्रमेयत्वावच्छेदेन सामानाधिकरण्यरूप व्याप्तिके 
रहनेपर मी उ्याधिग्रहण प्रमेयत्वेन होता है, इृत्तिमलमेयत्वेन नहीं, क्योकि 
‹संभवति कुषौ गुरोस्तद मावाव्‌", इस अभिथुक्तोक्त रीतिसे केवर प्रमेयत्वरूपसे 
ठ्यासिमहण्े कोई क्षति नहीं है। ओौर विरिष्टगुरुध्मवििष्टमे व्यापि महण 
गौरवापत्तिः ओौरं व्यभिचारका वारक न होनेसे इत्तिमत्व विद्रोषणमे वेयथर्यापि 
दोष मी है; अद्त्ति गगनादिमे साध्यसामानाधिकरण्यख्प व्याप्ति दी नहीदै।. 
अनर साध्याभावसामानाधिकरण्यरूप व्यभिचार मी नदीं दहे । व्यथविरोषणत्व 
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्यन्यत्व जोर व्यिचारिव्यादृ्तरूपसे ही व्याप्यतावच्छेदकल्वका स्वीकार किया गय 
ह । जैसे बृत्तिमत्ममेयगत ठ्या प्रमेयत्वेन शृदीत द्योत है; वैसे ही तत्ततनीरूत्वादि- 
गत प्रतियोगिताका नीरूत्वेन म्रहण होता है, एेसा माननेसे कोई हानि नहीं है | 
“इहेदानीं धटो नास्ति यह प्रतीति जेसे कपालनिष्ठ॒धटपायभावविषयक है; 
वेसेद्ी मयि ज्ञानं नास्तिः इस प्रतीतिको भी भ्रमा्रगत ज्ञानप्रागभावविषयके 
माननेपर कोई अनुपपत्ति नहीं है । 

समाधान---जभावनज्ञानमे प्रतियोग्यंशममे भासमान धमको यदि प्रतियोगिता- 
व॑च्छेदक मारने; तो यक्किचिदूविरोषाभाव सामान्यधमीवच्छिन्न प्रतियोगिताक 
भी माना जायगा, एसा माननेपरं षय्वान्‌ देशम भी "वरो नास्ति पेसी 
प्रयोगापत्ति दीगी । घटज्ञानवान्‌ पुरूष मी शवरज्ञानं नास्ति रेसी 
प्रयोगकी आपति होगी । यक्किचिद्‌ घटज्ञान धरामावन्ञानम अतिबन्धकष्टै, तो 
शानज्ञानमे भी उच्य दी दै। उक्त व्यातिके अहणमे को$ वाधक नींद, 
इसकिए सामान्यरूपसे व्यासिग्रह माना जाता दै; भ्रक्ृतमे घटवान्‌ देयम घरा- 
भावापत्ति बाधक है । इसि सामान्यरूपसे विरोषाभाव नहीं मान सकते । 


्का-- यदि सामान्यङूपसे विदोषाभाव नहीं मानते; तो प्रागभावकी प्रतीति 
हयी नहीं ह्योगी । 


समाधान--इष्टापत्ति है, क्योकि “वटो भविष्यतिः इस पभरतीतिका विषय 
भविष्यद्‌ घर है; उसका प्रागभाव नदी; अन्यथा दिनान्तरमे जो धर उत्पस्यमान 
( भावी > है, उसका प्रागमाव आज भीष अतः "अय घसो भविष्यति! इसी 
समय षट होगा; एसी मी प्रतीति हो जायगी, क्योकि भावी घरक प्रागभाव 
तो इस समये है ही जओौर भरागमावको ही उक्त पतीतिका विषय क्ते दो । 
जतः जो प्रागभावको मानते द उनके मतसे भी प्रागभावका प्रत्यक्ष नही दहो 
सकेता, जो भागमावको नहीं मानते उनके मतनें तो कोदे दहानिद्दी नदीं 


सङ्का सामान्यरूपसे विरोषाभाव माननेसे सामान्यामावकी सिद्धि नीं 
होगी, प्रागभाव माननेपर भी सामान्वाभावकी असिद्धि बुल्यद्ीदहै। प्रागभाव 
सामान्याभाव-- ये दोनो खुन्दोपघुन्दकी तरह परस्पर पराहत है; देकिये-- 
परागभावके सिद्ध होनेपर चिन्नो + ___ ` ९. ~ “~ ~ 
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माना जायगा, अतः सामान्यधर्मावच्छिन प्रतियोगिताकत्वनिबन्धन सामान्या- 
भावकी सिद्धि नदीं हयो सकती । सामान्याभावकी सिद्धि होनेपर विरहोषाभाव 
सामान्यधर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक नदीं होता; कादाचित्कामाव सामान्याभाव 
नहीं षै, अतः; सामान्यघ्मीवच्छिन्न प्रतियोगिताक विरोषामावविरोष प्रागभाव 
सिद्ध नदीं दो सकता । 


दाङ्का-- वायुम यावद्रुपविद्ोषाभावका निश्चय रहनेपर भी षवायू ख्प- 
वात्न वाः इस प्रकार रूपामावक्रा सन्देह होता दै, निश्चयके रहनेपर संशाय नहीं 
होता, अतः यावद्धिरोषामावसे भिन्न सामान्यामा्रकी सिद्धि होती है । “एतावन्त्येव- 
पाणि! इत्याकारक निश्वयद यामे पेसे सं्चयका अनुभव नदीं होता, किन्तु उसकी 
अनिश्चयदचामे ही उक्त संशय माना जाता है । तथा च पत्वं पार्थिवाप्यतैजस- 
खूपत्रितयातिरिक्त रूपवति भविष्यति" इस प्रकार अधिक रूपकी राङ्कासे निच्ितर्म 
ही संशय होता दै; इसलिए उक्त संभावनाविरहसहकरत निश्चय दी तादश 
` संशयका प्रतिबन्धक माना जाता है | 


समाधान- इस प्रकार प्रतिबन्धककी कल्पनाम प्रमाण नहीं दहै, उक्त 
संमावना-विरहद शम मी उक्त संशय अनुभवसिद्ध है । 


शङ्का- जैसे यावद्धिरोषामावसे अतिरिक्त रूपतामान्याभावरूप संशयकोटि 
मानते हयो; वैसे ही रूपसामान्य मी यावदरूपनिरोषोसे अतिरिक्त संशयकोटिमे 
नहीं मान सकते, तो खूपसंशयकोटि कैसे होगी £ सब रूपोँके अभावका 
वायुम निश्चय है, उससे अतिरिक्त रूपसामान्यका स्वीकार नहीं है । यदि को कि 
नीक, पीत आदिके अभावका निश्चय है सदी; किन्तु रूपाभावत्वेन निश्चय नहीं है, 
अतः संशय होता है; तो सामान्याभाव माननेसे क्या ्रयोजन ? क्योकि रूपत्वा- 
वच्छिन्नप्रतियोगिताकाभावल्रेन संशय हो सकता दहै, धर्मिकल्पनाकी अपिक्षासे 
धर्मकल्पना छाव होता है; इसरिए क्प यावद्धिरोषाभावरमे द्यी सामान्य 
धमीवच्छिन्न प्रतिमोगिताकव्वकल्पनासे यकिचित्‌ जभावको टेकर “घटो नीरूपः' 
स प्रतीतिकी आपत्ति नहीं हो सकती । | 

समाधान--अच्छा तो जसे यावद्िरोषाभावर्मे जिस सामान्यधमावच्छि- | 
प्रतियोगिताकलक्छो मानते हो, वह प्रवेक विश्रान्त है £ अथवा . व्यासज्य- 
बृत्ति १ प्रथम पक्षे मवकिञ्चित्‌ अभावो लेकर वटो नीरूपः' यह ॒प्रत्तरीवि 
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दो जायगी । द्वितीय पक्षम तत्द्ुपत्वावच्छिच्च प्रतियोगिताकस्व अन्यासज्य छ 
स्वभाव हे, अतः तदूष्यतिरिक्तरूपत्वावच्छिन्नपरतियोगिताकस्वरूप उ्यासज्यद्र = 
कल्पना करनी पड़गी, उसकी अपेक्षासे ङूपत्वावच्छिच्नप्रतियोगिताक अमावक्छो 
कल्पना करना ठीक दै, क्योंकि हमरे मतम एक अमाव ओौर॒ सामान्यधमीव = 
करप्रतियोगिताकत्व--इन दो वस्तुर्जओंकी ही कटपना करनी पडती है ओर उना 
मतम सामान्यधमीवच्छिन्नभतियो गिताकत्व ओर वह व्यासज्यवृत्ति दै; इस्य 1 
अनेक अभावोमे भकग-अरग सम्बन्ध इस तरह बहुत कच्पनार्पै करनी प्क 
धर्मिकद्पनासे धर्मकल्पना अच्छी षै, यह्‌ न्याय वहं प्रदत्त होता है जहापर व्व 
ल्पना अधिक विषयोँकी कल्पना करनी पडती है, जौर मी कारस्ण 
कि व्यासज्यदृत्तिघरमके ज्ञानम यावदाश्रयज्ञान ओौर आश्चयमेदज्ञान क {२ 
ह, अज्ञात तथा भिन्नतया अज्ञातम द्ित्वादिबुद्धि नदीं होती; ज्व 
सव अभाव तथा प्रव्येकछोकि मेदका महण न दहोनेपर पहङे ख्पाग्ब 
ज्ञान नहीं दोगा, कारण किं व्यासज्यवृच्तिस्तामान्यधमौवच्छिन्नभ्रतियोगिताक्व्य > 
ग्रहण दही नहीं होता, अतः क्षामान्यामाव प्रामाणिक हे, उसका निरास च 
हो सकता है £ अतएव सामान्यखूपसे विरोषामावको नहीं मानना चादिश्य 
इसरिए भन जानामि यह प्रतीति ज्ञानभागभावविषयक अथोत्‌ ज्ञानत्वावच्छ्रि च्छ 
प्रतियोगिताक प्रागभावविषयक नहीं हो सकती; किन्तु तदतिरिक्त अच्तर 
ही उक्त प्रतीतिका विषय है, इस प्रकार मेरा दी अभीष्ट सिद्ध होतादहे। प्राग! 
भावतो सामान्याभाव है नहीं, जिससे तस्तियोगिता सामान्यधमसे मवच्छ्न्च्नि 
मानी जाय, विदरषाभावपरतियोगिता तत्तद्धिरोषधर्मसे अवच्छिन्न होती दै 
तत्तद्‌ घरत्वादिरूपविरोषधघमंसे भविष्यदूघरका ज्ञान दुधट है। तदूषरादि.्र) 
उत्यत्तिके अनन्तर तद्‌ विरोषधर्मोका ज्ञान दहो सकतादहै, किन्तु उस समभ्ब्र 
तसप्रागभाव दयी नहीं है, इसरिए प्रतियोगितावच्छेदकप्रकारक प्रतियो गिज्ञानदद्ाहसे 
प्रागभाव नहीं रहता । ईइसीरिए प्रागभावका प्रत्यक्ष नहीं होता, विद्यमानच्त 
स्तुका दही प्रत्यक्ष होता है, सामान्यभकारकन्ञानविरोषामावज्ञानमे देव॒ नकीं 
षै, यह कह चुके हँ । प्रतियोगितावच्छेदकम्रकारक प्रतियोगिन्ञान दी अभई- 
वस्वपरकारक अभावन्ञानमे देतु दहै । अत्यभिचारी लिङ्गके अभावसे भी जानक 
अंभावकी अनुमिति नीं द्यो सकती, ओर (न जानामि" यह बुद्धि प्रत्यक्ञासच्छ 
है, अतएव भंनुमानास्मक़ "न जानामि" यंह बुद्धिदे;, यह मत निरस्त दीदे 3 
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शाङ्क---“इदं (दुःखादि) मा भूत्‌ इत्याकारक इच्छाका विषय होनेसे परागभावकी 
सिद्धि होती है। 

समाधान-- प्रागभाव अनादि होनेसे साध्य नहीं है, किन्तु प्रतियोगि- 
जनकसाममी विवटन द्वारा भागमावके सम्बन्धकी तरह अत्यन्ताभावका सम्बन्ध 
भी साध्य हो सकता है, अतः उस अभिप्रायसे भी उक्त इच्छा हयो सकती हे, 
इसकिए प्रागमावकी आवदयकता नदीं है । | 

राङ्का--उत्पन्न षटादिकी फिर उद्यति नहीं देखते, इसङिए उत्प्ति- 
समयमे तत्साममी नदीं है, यह फहना दोगा, परन्तु पेसे स्थम अन्य चक्र; 
चीवरादि सामभीदहैदी, किन्तु तस्ागभाव नदीं दहै, यदी कहना होगा, क्योकि 
साममी प्रागभावधरित दै, इसङिए प्रागभाव आवरयक हे । 

समाघान-- सामयिक अत्यन्ताभावसे भी उक्त प्रयोजनकी सिद्धि हो 
सकती है, मतः उसके ङिष्‌ प्रागभावकी अत्यावश्यकता है नदीं जओौर उत्पन्न दी 
स्वोलयत्तिका विरोधी है, णसा माननेपर मी उक्त दोषका परिहार दो सकता हे । 


दाङ्का--अभिसंयोगादि कारण समान है, तो मी पाकजख्पर्मे मेद्‌ 
पाया जाता है, कारण कि मेदक बिना कायभेद नहीं होता, इसङिपए 
परागमाव माना जाता है, माननेपर उसीके मेदसे रूपभेदकी उपपत्ति होती है । 


समाधान--मभिसंयोगके मेदसे कारयमेदकी अन्यथासिद्धि दो सकती 
है, अतः प्रागभाव माननेकी आवश्यकता नहीं । परवैरूपादिष्व सविरोषसे मी खूप- 
ञेदकी उपपत्ति दो सकती दै, भतियोगीके भेदके बिना भागभावका मेद दहो 
मी नहीं सकता । 

हाङ्खा--उपादानोपादेयभावकी सिद्धिके ङ्एि प्रागभाव मानना चाहिए । 
घरप्रागभावक्षा अधिकरण कपारु घटका उपादान माना जाता है, अन्यथा 
उपादानोपादेयमावका समर्थन दी नदीं हो सकेगा । | 

समाधान--घरत्वरूपसे ओौर कपारूत्वरूपसे कायकारणभावका समथन हो 
सकता है, इसि एतदथ मी प्रागमावका स्वीकार व्यथ द । 

राङ्का-- मागमाव न माना जायगा, तो कपालादि घटव्यन्ताभाव अवद्य, 
नेमा. तदत्यन्ताभाववान तदपादान नदीं हो सकता | मरागभाव माननेपर्‌ 
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प्रागभावके अधिकरणे तदत्यन्ताभाव नहीं रहता, एेसा प्राचीर्नोका सिद्धान्व 
है, इसरिए उपादानोपादेयभाव् उक्त शङ्का नहीं होती । 

. समाधान-सम्बन्धान्तरसे उपादानर्भे उपादेयका अभाव तो आप भी 
मानते ही है इत्यादि विरोष देखना हो, तो अद्वैतसिद्धि देखिए । इसी पकार 
(एतावन्त कारुं न किञ्चिदवेदिषम्‌ इतने समय तक कुक नहीं जाना, इस 
परामर्से सुषुध्िकार्मे भावरूप अज्ञानविषयक प्रत्यक्ष सिद्ध होता है । 
उक्तानुभवके बिना उक्त स्मरण सर्वथा अनुपपन्न है, इसङिए तत्काख्मे उक्त 
मरत्यक्ष मानना ठीक ह । 

दङ्का- परामश अनुमान है या स्मरण ? प्रथम पक्षम ज्ञानाभावका दी 
अनुमान क्यों नहीं करते £ तदतिरिक्त भावशूप अज्ञानको माननेसे क्या खभ 

आओौर अनुमानका पूर्वोक्त रीतिसे निराकरण दहो चुकादै। द्वितीय पक्षे 
विनश्वर ज्ञान संस्कारका कारण द्योता दहै, काछान्तरम विषयस्मरण संस्कारे 
बिना नहीं हो सकता, पूर्वायुभवको क्षणिक मानते हो, वह कारान्तरमे रहता नही, 
भङ्ृतम साक्षीस्वरूप अनुभव अविनश्वर होनेसे सं्कारोसादक नहीं है, अतः 
उक्त स्मरण हो नहीं सकता । 

 समाधान--अनज्ञानडपिप्रतिनिम्बित चेतन्य हयी साक्षी है, उसमे विरोषणीमूत 

वृ्तिके नासे उक्त चेतन्य भी नहीं रहता, इसलिए संस्कारका उत्पादक 
उक्त साक्षी है । 

शङ्का-- जागरावस्थामे भी “अहमक्नः" इत्यादि च्रतिसे अज्ञानको यदि वेय 
मानोगे, तो इत्त्यभावदरामे संरायापत्ति हो जायगी । 

समाघान--सज्ञानविषयक जज्ञान नहीं दै, इसलिए अज्ञानके संशयकी आपत्ति 
नदीं हो सकती, क्योकि संशयविपययादिमें अज्ञान दयी कारण है । मावत्वादिभक्रारक 
संशाय इष्ट दी दै । अज्ञान स्वरूपतः साक्षिवेय है, भावत्वादि नही, अन्यथा 
तदम भी संशय नही हो सकेगा । ॑ 

श्का--क्ञानामावको मी स्वरूपतः सा्टिविय मानिये ¦! सप्रतियोगि- 
कत्वेन जमावज्ञानमे दही प्रतियोगिज्ञान कारण दै, स्वरूपसे अभाव- 
ज्ञानम उक्त कारण नहीं ह, अन्यथा ममेयम्‌? दत्याकारक ज्ञानम भी अमावक्रा 
भान नदीं होगा । 








समाधान--रीक है, सुषिकालीन तामसी अज्ञानदृततिकां जागरावस्था 
नाञ्च होनेसे साक्षी ताहशव््तिविरिष्ट अनज्ञानका अनुभव नहीं कर सकता, इसरिष 
संस्कारजन्य अविदयाद्त्िसे सषिविशिष्ट॒ अन्नानका मान होनेसे बह परामशे 
कहा जाता है । केवरु ज्ञानांशे धारावाहिक दही ज्ञान है, अतएव प्रख्योपम्‌ 
अज्ञानमात्र सखषुति है; इस तायर्यसे वार्तिककार श्रीखुरेश्वराचार्यने कटा है-- 
न॒ सुषु्तिगविन्नानं नाञज्ञासिषमिति स्मृतिः| 
काराद्यव्यवधान्वात््‌ नद्यातमस्थमतीतभाक्‌ ॥ 
न भूतकारस्फक्‌ प्रत्यक्‌ न चाऽऽगामिस्पगीक्ष्यते.। 
स्वाथदेचाः परार्थोऽ्थः विकल्पस्तेन स स्तः ॥' इत्यादि 
अशथ यह है-- "नाञनासिषम्‌' इव्याकारक ज्ञान स्मरण नहीं है, कारण कि आला 
जर तन्निष्ठ जज्ञान - ये दोनों अतीत नहीं है, किन्तु जागरावस्था भी विचमान दै; 
अतएव कारुव्यवधान नहीं है । यदि वे उक्त अवस्था रहकर वत्तेमान अवस्थां न 
रहते, तो अनुभव सौर स्मरणम काछूडयवधान होता, किन्तु पेसा है नहीं । अज्ञान 
ओौर साक्षी दोनों अवस्थांमे अनुद्त्त है! अतएव साक्षी सस्कारजनकर 
नहीं होता है, किन्तु अनिव्यज्ञान ही संस्कायधायक होता दहै, यह पूर्वमे कट 
चुके द; स्वापकारिकि अज्ञानविषयक कादाचित्क अनुभवका उपनायक उक्त 
पराम नदीं ह्यो सकता । अज्ञान जौर पूर्वकार-ये दोनों साक्षीमं अध्यस्त 
है, अतएव इसीसे ज्ञात होते है! आ्मस्थ अज्ञान अतीत नदींदहै, किन्तु 
विद्यमान है । 
राङ्गा-- आला मूतकारका सम्बन्ध क्यो नहीं है? 
समाधान--"अन्यत्र भूताच्च भव्याच्च यत्पदयसि तद्वद” इत्यादि श्चतिप्रमाणसे 
आलार्मे मूतकारुके सम्बन्धका अभाव स्पष्ट है, एवं आगामी मविष्यत्कारुके 
 सम्बन्धका जमाव मी उक्त प्रमाणत्तेसिद्धदहीदहै। देश्च स्वयं प्रस्यकूस्वखूप दी 
हे, अतः उसका सम्बन्ध भी नदीं है । सम्बन्ध मेदे होता है, अतः स्वे स्वका 
सम्बन्ध नहीं द्ये सकता ¦ सम्बन्धके बिना देश ओौर काकी स्थिति माननेसे अद्वेतकी 
हानि नहीं होती है । रज्जु खुजज्गकी तरह जड़मात्र स्वयंप्रकाश आत्मा अध्यस्त 
है । स्वस्य--न अविदिषम्‌ इति प्रव्ययस्य--अ्थैः, देशः--जधिकरणम्‌-- यस्य 
` ज्ञानविरोधित्वादेः स ज्ञानविरोषित्वादिः अर्थैः, तेन--असत्त्वेन, विकट्पः--“शन्व्‌- 
ज्ञानानुपाती वस्तुद्यन्यो विकल्पः इस रक्षणसे क्षित विकल्पमात्न ज्ञानविरोधितवांश 
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बोधस्य लिङ्गजन्यत्वं यस्वयोक्तं तदप्यसत्‌ । 
सर्वत्र जन्या घीव्रचिर्नित्यो बोधो न जन्यते ।॥ ३६ ॥ 











हे, यह छकार हे । अमावपरत्ययाटम्बना वृत्तिर्निदर इस योगसूत्रके अनुसार 
तमोगुणालमक जावरणमात्रारम्बनटृत्ति सुषुप्ति है, इस अभिप्रायसे तादश वृ्तिनाशसे 
नाच मानकर तत्कारीनज्ञानानुभवजनित संस्कारसे (न किञ्चिदवेदिषम्‌" यहं 
स्मरण कहा गया है; मतमेदसे दोनों पक्ष ठीक दँ । सारांश यह दै किप्रस्यक्ष 
वतमान वस्तुमात्रका माही दोता है, अतीतत्वका नहीं । अनुमानसे मी अतीत्वका 
जान नही होता, क्योकितमान अवतेमानका ग्राहक नहीं होता । किन्त समानकारुमें 
रहनेवाले प्रमाण-प्मेयोम विषयविषयिभाव होता है, अतः अतीतलादि कलित ह । 

शाङ्क--कल्ितको अकलित अधिष्ठानसे भिन्न माननेपर भी अद्रैतकी 
हानि होती हे । 

समाधान-कल्ितका अधिष्ठान दही तत्व है, जो अताचिक वस्तु होती है, 
वह॒वस्तुका अतिक्रम नहीं करती, जेसे रज्जुसर्पं । यहां रज्जु तासिक दै, 
अतः रज्जुसषं रज्जुका अतिक्रम नहीं करता । | 

राङ्गा--अच्छा कलितक्रा अधिष्ठानके साथ क्य माननेपर अधिष्ठाने 
मी कलितत्वकी प्रसक्ति दो जायगी; इससे तुच्छलकी आपत्ति होगी । 

समाधान--आरोप्यकी अधिष्ठानसत्तासे अतिरिक्त सत्ता न होनेपर मी 
अधिष्ठान स्वतन्त्ररूपसे रहता दै; इसरिए तुच्छ्वापत्तिकी शङ्का नहीं है, इत्यादि 
विस्तर वार्िकरमे देखिये ॥ ३५ ॥ 

जागर अवस्थार्मे (न किञ्चिदवेदिषम्‌ः इस बोधखूप हेतुसे सुषुक्चिकारीन 
ज्ञानाभावका अनुमान जो आप ,करते दै! वह ठीक नहीं है, रेसा कहते दै-- 
चोधस्य' इव्यादिसे । 

“घटज्ञान उत्पन्न हुजा, नष्ट हु! इव्यादि म्रतीतिसे जन्तःकरणवृत्तिरूप घगदि- ` 
ञान दी जन्य माना जाता है । सुपु्तिक्ार्मे अन्तःकरणका ख्य होनेसे तत्परिणाम- 
स्वरूप बृचन्नानका संभव दी नहीं दै, अतः उस अवस्थामे उससे अतिरिक्त 
चैतन्यात्मकं अनुभव माना जातादहै। वह ज्ञान जन्य नहीं, किन्तु नित्यदहै। 
एवं देश ओर कारके मेदूसे भिन्न मी नीं है, किन्तु सन ~ "नै" ज 
एकरस ही है; अतः आपका कहना असंगत है ॥ ३7 
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इदानीन्तनबोधोऽयं तदानीन्तन इत्यपि । 
मेदोऽयं नित्यबोधस्य कालेन क्रियते कथम्‌ ॥ ३७ ॥ 
नोधादेव प्रसिख्यन्ति काठावस्थादयोऽखिलाः । 
मातमानादयश्चैव कतस्तेरस्य विक्रिया ॥ ३८ ॥ 
प्रमात॒मानतन्मेयेष्वागमापायिषु त्रिषु । 
अट्ुप्नाच्दितो बोधः प्रथते प्रत्यगेकलः ॥ ३९ ॥ 


€इदानीन्तन' इत्यादि । जागरावस्थाके बोधको इदानीन्तन बोध कहते हो 
ओौर सुषुपावस्थाके बोधक ताद्पयसे "तदानीन्तन" शब्दका प्रयोग करते हो ? इस 
प्रश्रं नित्यबोधमे कारिक मेद्‌ कैसे £ अर्थात्‌ नित्य बोधम काछिकमेद असंगत ही 
है । यदि कारुमेदसे वस्तु भिन्न होती, तो यह प्रयोग उचित होता, परन्तु एकरस 
नित्यचेतन्यानुमव तो कारुमेदसे भिन्न नदीं हो सकता, फिर उसमे इदानीन्तनः 
ओर (तदानीन्तनः इत्यादि व्यवहार असंगत दँ ॥३५॥ 


क्षीरादिके समान अनुभव भी कार्वरासे परिणामी हो सकता है, इसं 
शङ्काका परिहार करते दँ "बोधादेव' इत्यादिसे । 

. जड हदोनेसे कारादि स्वयंसिद्ध नदीं है किन्तु नित्य चेतन्यानुभव 
ष्ठारा दी सिद्ध होते इसरिए प्रथम दही जड़का साधक उक्त अविकारिस्वरूप 
अनुभव स्वय॑सिद्ध दै । विकारी कारादिसे पूर्वमे अविकारिस्वभाव अनुभव 
पश्चद्‌ विकारी होता है, यह कहना ठीक नहीं है, कारण कि अविकारी स्वभावका 
दीरोपद्ो जायगा | किसी मी पदार्थके स्वभावका रोप नहीं होता; क्योकि 
स्वभावा रोप होनेपर पदार्थं मी छप हो जायगा । ओौष्ण्यभकाशरहित अग्निक 
स्वरूपका अवस्थान कदं दष्ट नहीं है ॥३ <] 


अनुभवस्वरूप आमा अपरिणामी है, इसमे हेखन्तर भी कहते दै-- 
श्रमात्‌" इत्यादिसे । 

भमाता, म्माण भौर प्रमेय-ये तीनों उत्पत्ति-विनार्यीरुष्। इनं 
पदार्थोकी उत्पत्ति गौर विनाशका साधकं अमुभव ही है| अतएव 
आगमापायद्युन्य भरत्यगेकष्वमाव अयुमवं स्वयभकाशं है । यदि 
अनुभवका मी आगमापाय माना जाय, तो उसका साधक कौन दै. यतं 
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अभितोऽनुभवाक्रान्ता ज्ञाताज्ञातत्वभुमिषु । 
घरादयोऽथौः सिच्यन्ति रीयन्तेऽनुभवे पुनः ।॥ ४० ॥ 





प्रन अवद्य होगा । स्वये तो स्वागमापायका साधक हो नहीं सकता, साध- 
कान्तर माननेमै अन्योन्याश्रयका प्रसंग हयो जायगा ओौर पूरवपू््मं असाध- 
कस्वापत्ति मी होगी, क्योकि आगमपायी पदाथ घटादिके समान असाधक दी होगेः 
साधक नहीं । अतः स्वयेप्रकाश्च अद्वितीय अनुभव अट जौर अनुदित-- उत्पत्ति- 
विनाशदुन्य- दही भासता दहै) प्रमातृ इत्यादि इरोकमे भयेषु यांप 
समघ्ीका प्रयोग है। सप्तमी आधारम होती हे। बोधः! यहांपर्‌ प्रथमा 
विभक्ति दे, वह आधेयमे होती दहे । प्रमात्रादिमै बोध रहता है, यह वाक्यार्थं 
होता है|! ३९. ॥ 


आधायघेयभाव मेदमे होता है, अभेदे नहीं, फिर आप कैसे कहते हँ किं 
परयगासा णकनत्र एकाकी अद्धितीय है, इस राङ्काका परिहार करते है-- 
(अभितो इत्यादिसे । 


अनुभवसे अतिरिक्त जितने घयदि पदाथ है, वे सव ज्ञातखरूपसे या अजातत- 
खूपसे जनुभवग्याप्त होकर ही स्वसत्ताक्रा टाम करते है, अन्यथा नहीं । भूमिके 
यवहारक।रुमे मनुष्य घर को जानते दै या नही मी जानते दै, अतः कदाचित्‌ घट 
ज्ञ[तत्वखूपसे साक्षी चैतन्यका विषय होता है, ओर कदाचित्‌ अजातत्वरूपसे सक्षी 
चेतन्यका विषय होता है । उभयथा साक्षी चैेतन्यके अविषय पदाथेकौ सत्ता नही 
मानी जाती । जनुभवसे अतिरिक्त स्थर्मे किसीसे घटादि पदाथेकी स्थिति नदीं 
है, तथा उत्पत्ति भी अनुमवते होती दै एवं सव ॒पदार्थोक्ा ख्य भी उक्तानुभवः- 
स्वरूपे ही होता है, अतः प्रमात्रादि सव अनुभवसे उन्न होते दै, अनुभवे 
ही रहते दै, तथा उसीमे छीन होते हैँ । इसकिए अनुभवसे अतिरिक्त सत्ता 
परमात्रादिमे नहीं हे, अतएव भ्यतिरेकसे असत्‌ के जाते है । प्रमात्रादि वस्तुतः 
अनुभवालमक ही दै, किन्तु काल्पनिक मेद॒ मानकर आधाराघेयभावकं 
उपपत्ति की जाती है । अनुमवसे अतिरिक्त पदाथ न होनेसे एकत्र अद्वितीय ` 
अर्थात्‌ सिद्धं होता है ॥ ४० ॥ 
 ज्ञातस्व सौर अज्ञा तत्वके आक्रमणके समयमे अनुमवसे अतिरिक्त विषय नहीं हे, 
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णा ~~ 


सर्वं वस्तु ज्ञाततया ज्ञातत्वेन वा सदा । 

[क [+ $ 
साकषिचितन्यविषय एवेति ज्ञनडिण्डिमः | ४९१ ॥ 
एवमज्ञाततासिद्धावन्ञातो यः प्रमीयते । 
सरवेर्मानिरतशिन्त्यं कस्याऽज्ञातत्वमीदशम्‌ ॥ ४२ ॥ 
चेतनोऽचेतनो वाऽयमज्ञातो यद्यचेतनः । 
तत्राञज्ञातार्थका्स्य जडस्याऽज्ञातता इतः ॥ ४३ ॥ 





[व शि चा 








किन्तु अनुमवस्वख्प ही है । इतरकास्मे तो विषय अनुभवसे अतिरिक्त हौगेः 
इस राङ्काका परिहार करते है सवं बस्तु इव्यादिसे । 


जिस समय व्तुका जान दै, उस समय वड ज्ञातत्वेन साक्षी चेतन्यकी विषय 
है ओर जिस समय वस्तुका जान नहींहै, उस समय मेय वस्तु अजातत्वेन साक्षीका 
विषय है । जाताज्ञातकारसे अतिरिक्त कार दी नहीं है, फिर कारान्तरमें अनु- 
भवातिरिक्त विषयमे प्रन ही नहीं हो सकता । सदा अनुभव व्याप्त दी रहता हेः 
केवर प्रकारम मेद है, यदी तच्वज्ञानका डिण्डिम (डंका) हे ॥४१॥ 


'एवमंज्ञातता०” इत्यादि । पूर्वोक्त प्रमाण आदिसे अज्ञातताके सिद्ध होनेपर 
सव प्रमाणोते अज्ञात अथ प्रमित--पमाविषय-होता है, अतः अज्ञातत्व 
किंसका धर्म है, इसका विचार करते हैँ अर्थात्‌ साक्षीसे सिद्ध अज्ञातत्वसे विदिष्ट 
विषय हयी म्रमाणोसे प्रमेयदहै। अतः अज्ञातसव किसे, इसीका विचार 
करते हैँ ॥ ४२॥ 

'येतनोः इत्यादि । अज्ञात चेतन है अथवा अचेतनं 2 यदि कटो कि 
अचेतन है, क्योकि "घटमहं जानामिः यह प्रतीति होती है ओर धटजानसे पह 
“घटमहं न जानामि? यह्‌ प्रतीति होती है । अतः ज्ञात या अलातरूपसे धर्मितया 
घट ही प्रतीत होता है। इसरिए अज्ञातत्वादिको अचेतन घटादिगत दही 
मानना उचित है, तो यह यद्यपि आपाततः सव्यस्रा प्रतीत होता दै, 
तथापि विचारविरुद्ध है । क्योकि अज्ञातार्थ ब्रह्म तथा तत्का घटादि जडम अज्ञाततां 
कैसे हो सक्ती है अर्थात्‌ घगदि जड़ बह्म अध्यस्त है । अधिष्ठानके लानके 
बिना अध्यास नही होता) रज्जुज्ञानके बिना रज्जुमे सर्पीध्यास नदीं होता 
किन्ु रण्जुंका जान होनेषर ही उक्त अध्यास होता, अतएव अज्ञात 
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अन्नातरञ्जुकायस्य सपेस्य ज्ञातता नहि । 
अज्ञातब्रह्मकायेस्य जडस्य ज्ञातता कथम्‌ ।॥ ७४ ॥ 
रउ्ल्ुसपं न जानामि बोद्धुमिच्छामि मानतः । 

इति व्यवहृतिं प्राज्ञा ना ऽङ्गीर्वन्ति केऽपि च ॥ ४५ ॥ 
 किञ्ा-तन्ञातत्तो कम्य तिरोधानं न चेतरत्‌ | 

स्वयमेव तिरोभूते जडे काऽन्या तिरोहितिः ।॥ ४६ ॥ 





रज्जुकाये सपेमं जातता नदी हो सकती, अतः ज्ञातत्व ओौर अज्ञातव्व अधिष्ठानगत 
दी है किन्तु अध्यस्तमे परतीत होते हैँ ॥ ४३॥ 
स्वतः जडम ज्ञातख आदि धर्यं नदीं रहता, इस अभिप्रायसे कहते है-- 
अज्ञात ०' इत्यादि । 
अज्ञात रज्जुकाय सपेम ज्ञातता नदी है, तो अजात बह्मकायै घटादि 
जडम ज्ञातता केसे १॥ ४४ ॥ 
 ^रज्जस्ं' इत्यादि । मँ रज्जुसर्को नदीं जानता, किन्तु प्रमाण द्वारा जाननेकी 
इच्छा करता ह, इस प्रकारके उ्यवहारको कोद विद्धान्‌ खोग नदीं मानते, इसर्ए 
रञ्जुसर्षं कल्पित पदाथमे साक्षात्‌ जातत्वादि नदीं रहता दहे, यह मानना तो 
 ठीकदहीदहै। 
घट आदिमतो वटं न जानामि मे घटको नहीं जानता, प्रमाण द्वारा 
जाननेका इच्छुक हू ) इस प्रतीतिसे ज्ञातववादि मानना चाहिये, यदह कहना भी टीक 
नहीं हे, क्योकि उक्त रज्जुसपेके दष्टान्तसे क्तम अज्ञातव्वका निश्चय होनेपर 
उक्त उ्यवहारकी उपपत्ति षटावच्छिन्न चेतन्याज्ञानसे भी दहो सकती हे, इसरिए 
तादश व्यवहारकी अन्यथानुपपत्तिसे घरादिम ज्ञातत्वादिके साधक प्रमाण नहीं दै | 
उक्त रीतिसे घटादि जडम अज्ञातताके साधक प्रमाणके अभावसे घटादि 
 अज्ञावत्वादिके आश्रय नदीं है, इसका समथन कर प्रयोजनके जमावसे भी उक्त 
अथेकी सिद्धि होती है ॥ ४५ ॥ 
किश्वा °” इत्यादि । अज्ञातत्वका पर प्रकारका तिरोधान ही .कह सकते है 
दसरा नही, जडम प्रकाशतिरोधान स्वतःसिद्ध है । यदि ज्म प्रकाशी प्रसक्ति 
होती, तो. किसी समय उसके तिरोधानकी आवदयकता पड़ती । जङ्‌ तो 


स्वयमु जनभिग्यक्त्यात्मक है । अतः।उसे अज्ञानभयुक्त अनभिव्यक्तिकी आवदयकता न 


५२० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


आविर्भूतस्वरूपे त बेतनेऽन्येन निमिता । 
तिरीधानादिदेषीऽस्ति शुचवच्चे मषी यथा | ४७ ॥ 








ही नही है । स्वतः तिरोहित होमेपर मी अज्ञानपयुक्त तिरोधान मानियेः 
यह मी नदीं कह सक्ते, क्योकि फलाभावसे स्वतः तिरोदितका पुनः तिरोधान 
मानना अनुचित है ॥ ४६ ॥ 

स्वयंभकास आत्म अज्ञान माननेका फर कहते ई -(आविभूत ०! इत्यादिसे 

स्वयमकारामान आत्मा अन्ये (अज्ञानसे) निर्मित---जनित- तिरोधान 
अतिरोधानकी अपेक्षा तिरोधानमे विदौष यह षै कि संसारका भान दोतादै। जेसे 
अचिष्ठानश्चुक्तिक। तासिक साक्षात्कार न होनेसे उसमे रजतकी प्रीति होती हे ओौर 
शुक्तित्वादिका साक्षात्कार होनेते करित रजतकी निदृत्ति दो जातीदहै, वैसे दी 
आत्मार्मे अज्ञानसे तिरोधान दहोनेपर आत्माका तास्िक भान नदीं होता, इसष्िए 
अज्ञानप्रयुक्त संसारका मान होता है । (तच्वमसि' आदि वाक्य द्वारा भालमाका 
यथार्थज्ञान होनेपर अर्थात्‌ तिरोधायक अज्ञानके निवृत्त होनेपर उससे कल्पित ससारङी 
मी निगृत्ति हो जाती है, क्योकि कारणकी निन्रत्तिसे कार्यक्री निवृत्ति दोती है, 
यह छोकम प्रसिद्ध द्यी दै। अतिरोधानावस्थासे तिरोधानदशामे जो विदोष 
होता है उसमे दष्टान्त देते दै शुभवसखरमे काटी स्यादीका भान जेसे स्फुर 
होता है । अज्ञान मषीके सदा है । प्रकारका आवरक होनेसे अनज्ञानको मषीकी 
उपमा दी गई है। 

सन्धकारं मीकाडा होता है। अज्ञान भी तमोगुणालमक दहोनेसे कारा 

ही माना जाता है । इससे भज्ञानको ज्ञानाभावात्मक नहीं कह सकते । अभाव न 
तो आवरक द्यी होता दै, ओौरन उसमे कालाप ददी रहताै। मषीसे 
शवेतरूपका नाच नहीं होता, किन्ु उससे वस्रका शेतदूप आदृत दहो जाता 
है । अतएव अतरूपकरा भान न होकर आवरकका जो काटा खूप है, उसके 
दृष्टिगोचर दोनेसे "नीर बखर है" एेसा खोकमे व्यवहार होता है । परन्तु क्षारादि 
द्रन्यविदोषके प्रयोगसे जब चतुर शचोधक मषीको हरा देता है तब वक्लका अपना 
स्वाभाविक अतएव सत्य जो शङ्ख खूप दै, बही प्रतीत होता है । 

यदि मषी तिरोधायक न होती, किन्तु उक्त रूपका नाशक होती, सो उक्त 
प्रयोगसे मषीकी निषृत्ति होनेपर श्ेतूपकी प्राति कये नकि 2 ==> ५ ~~ 
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चन्द्रं मलिनयेद्राहुर्नीरमेषं न तु कचित्‌ । 
एवं चेतनमज्ञान जडं त्वज्ञानदेहकम्‌ ॥ ४८ ॥ 


तन्नाशमात्रकी हेतु है, खूपान्तरकी उत्यत्तिकी नहीं । अन्यथा विनिगमनाविरहसे 
ख्पान्तरकी उत्ति हयो जायगी, ओर होती है नहीं, अतः तिरोधायकके अपस्रणसे 
स्वामाविकं पूर्वहटपकी प्रतीति होती दहै। एवं प्रकृत मी निव्यश्ुद्धयुद्धुक्त- 
स्वभाव आत्मा स्वयंप्रकाश है, किन्त॒ ससारदशामें अन्ञानषृत तिरोधानसे वह उक्त 
स्वषूपके विपरीत प्रतीत होता है। शमदमादिसाधनसपय विवेकी सुसुष्च 
वण, मनन आदि द्वारा ब्रह्मप्वखूपके तिरोधायक अन्ञानकी जब निवृत्ति कर लेता 
हे; तब स्वाभाविक उक्त्वरूप आत्मा अभिव्यक्त हो जाता है ॥ ४७ ॥ 


उक्त अथेमे फिर अनुरूप दष्टान्त देते ई--“चन्द्रम्‌' इत्यादिसे । 

राह जेते परकारामान चन्द्रभाका तिरोधायक होता है, नीर्मेषका नही, 
वैसे ही अज्ञान आत्माका तिरोधायक होता दहै, जड़का नदहीं। नीरमेष 
जेसे अप्रकाश्चासक हे वैसे हयी जड़ मी स्वयं अप्रकाद्यात्मक है। उसका 
तिरोधान क्या होगा? तिरोधान वास्तविक प्रकारका आवरण दहै, जिसमे 
प्कारान हो उसका आवरण क्या होगा? अथात्‌ कुछ नहीं । पूर्वं दृष्टान्ते 
जसे जड़का आवरण कहा गया दहै, उसका तात्प यहद कि तिरोधानका 
अथं स्वखूपावरण है; इससे मषीसे शुक खपका तिरोधान बतराया गया हे । 
आवरणका मुख्य अथं है--प्रकाशका तिरोधान; इस अभिमायसे चन्दर मौर राहुका 
दृष्टान्त दिया गया है । अथवा मषी वखरगत श्ुङ्षूपका तिरोधान करनेवाढी 
है; यह अनुभवसिद्ध है, परन्तु सूर्यादिका मी जो प्रकारक है वह ब्रह्म कोरि 
सूयसमप्रम दहै । उसका तिरोधायक अज्ञान कैसे दो सकता दै, क्योकि वह 
तो स्वय अज्ञानका निवर्तक ह । निविड नैश तमसे भी सूर्यका आवरण कमी नही 
देखा गया दै, इस शङ्काकी निवृ्तिके किए दूसरा दृष्टान्त है - जैसे चन्द्रमा 
भकादास्वरूप होनेपर मी रासे तिरोहित हो जाता ह, वेसे दी आत्मस्वदप प्रकाश 
अज्ञानसे आवृत्त होता है, इसमे अनुपपत्ति नही है । चन्द्रमा उपलक्षण ै, राह्से 
सूयं मी आदृत होता द्दीहै। फिर मी सूर्या उद्धव न कर चन््रमाके उद्केखमे 
क्था तात्पय ह £ ज्ञेसे चन्दमा सधामय होनेसे सवके अन्तरात्माक्षा आप्यायन ` 
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करता है, अत एव सवका प्रेमपात्रष्ै वैसे ही आत्मा मी नित्यद्ुखस्वरूप 
होनेसे परमप्रमास्पद &, इस अभिप्रायसे चन्दमाका उदाहरण दिया गया है । 


राह्ा-- अच्छा तो अमुख्य तिरोधानके तास्पयसे डुक, नीर आदिकी तरह 
अज्ञान जडका दी आवरण करता है, एेसा माननेमे क्या दोष दहै 


समाधान---जड्‌ त्वक्ञानदेहकम्‌' संपूर्ण जड़ अज्ञानका कायं है । कायं ओर 
कारणक्षा अभेद होता है। आश्रयाश्रयिभाव भेदम होता है, अभेदमें नहीं; 
इसरिए भी अज्ञान जडम नहीं रह सकता । 


शङ्का-- कार्यकारणभाव मीतोभिन्न मेँ ददी होता है, अभिन्नसे नहीं| 
यदि मेदसरिष्णु अभेद मारते, तो कायकारणमावके तुल्य आश्चयाश्चयिमाव मी हो 
सकता है, फिर अज्ञान जड़का आवरण क्यो नहीं करता ? 


समाधान--कारणमे कार्य रहता है, कार्यम कारण नहीं रहता, क्योकि 
कायक्री उत्पत्चिसे पूर्वकर्म जो रहता दै, वही कारण माना जाता है। कार्यो 
तपत्तिसे परे तो काय है नही ओौर कारण उस समयमेँहे, तो वह किमाभित 
है? इस पकारकी जिज्ञासा होनेपर क्या कदा जायगा, निराित अथवा 
फरंचिदाध्रित १ निराश्रि ब्रह्मते अतिरिक्त किसी भी पदार्थेको द्वैतवादी नहीं 
मानते, इसलिए किञ्चिदाधित दी करगे । किमाश्रित है इस नि्णैयके छिरए 
जड़ ओ स्वकाय, तदा्ित दहे, यह तो उक्त दोषसे कह नहीं सकते जौर 
न मान दी सकते दँ । इसलिए चेतन आत्मामं अज्ञान रहता है, यही कहना 
सौर मानना होगा । । | 


. शङ्का--अच्छा तो ज्ञान जौर अज्ञानका परस्पर विरोध है। अतएव ज्ञानसे 
अज्ञानकी निवृत्ति मानते हँ । फिर किए, प्रकाश्स्वखूप आत्मामे अज्ञान कैसे 
रदेगा £ अन्पकार सूर्यम रहता है, पसा सो कोई नदी कहता, कारण कि सूरय 
सन्धकरका निवतेक दहै । सत एव वह उसका घाश्रय नहीं हो सकता । 


समाधान--- यद्यपि ज्ञान जर अज्ञानका तम ओर प्रकादाके समान विरोध । 
तथापि भास्मस्वरूप भकारसे अज्ञानका विरोध नही, न्यथा भन्ञानकी सिद्धि 
तथा स्थिति नहीं हो सकेगी । किन्तु इत्तिपरतिमिम्बित चैतन्यरप प्रकाशसे 
अन्ञानका विरोध है, इसरण उससे उसकी निवृत्ति होती ह । | 
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समाधान -सत्य कहते तिरोधान उक्तोभयस्वखूप नहीं ै, किन्तु (नास्ति, न 
प्रकाशते, इस व्यवहारके अमावकी योग्यता आवरण दहै । तादश व्यवहाराभाव 
उसका ङृत्य है । यदह ॒सुषुप्िकाकसाधारण अज्ञानसम्बन्धस्वरूप आवरण है । 
मोक्ष तक यह आवरण रहता है, मोक्ष ॒होनेपर अज्ञानका सर्वात्मना नाश दही 
जाता 2, अतः उक्तं सम्बन्धरूप आवरण मी न्ट हो जाता है। 


राङ्का--अज्ञानसम्बन्धस्वरूप आवरण मी तो आरोपित दी दै, पारमार्थिक 
महीं । आरोपितमात्रमे अज्ञानका सम्बन्ध अपेक्षित है। अज्ञानसवन्धके विना किसीका ` 
रौप नहीं दोता। अन्यथा अज्ञानकी निद्त्तिसे तन्निवब्रृत्ति नहीं होगी । 
उसकी अनिवृत्तिसे अद्रतत्वका व्याघात हो जायगा | यदि अज्ञानका सम्बन्ध 
ही स्वारोपमे हेतु £, यह कर्द, तो आस्माश्रय होगा । अज्ञानके सम्बन्धे 
आरोप ओर उसके आरोपसे अज्ञानका सम्बन्ध । अज्ञानान्तर सबन्धान्तर मानने 
अन्योन्याश्रय, चक्रक, अनवस्था आदि दोष होगे | 


समाधान---अज्ञानसम्बन्धस्वदप आवरण अनादि है तथा चिकाय है, 
दसटिए उक्त दोषकी आपत्ति नहीं है । न्यायमतर्म मी घटादिकी उत्पत्ति 
प्रागभावको कारण मानते दः किन्तु उसके पागभावको अनादि मानकर उसकी 
उत्पत्ति ओर उसमे प्रागभावको कारण नहीं मानते, पर नाद्य मानते दै । उसी तरह 
अज्ञानका सम्बन्ध मी समञ्लना चाहिए, भाववेरक्षण्य मी उभयमतसाधारण हे । 


राङ्घा-प्रवीपावरक कुञ्यादिके सदृश चतन्यप्रकाशकी आवरक अविधा 
अन्यके साथ चैतन्यघ्वरूपप्रकाराके संबन्धकी प्रतिबन्धिका हो सकती है । अथात्‌ 
अन्यके प्रति चेतन्यकी आच्छादक हो सकती है, किन्ु चेतन्यके प्रति नहीं । 
कुख्यादृत प्रदीप स्वयं तो प्रकाशमान दी रहता है, अत्‌ व्यवधायक कुख्यादि घटके 
परति प्रदीपका आवरक है । इसङिए उससे व्यवहित प्रदीप घटका प्रकाशक नहीं 
होता, किन्तु भ्रदीपके प्रति वह व्यवधायक नहीं हे । अतः भरदीप अपने प्रति 
प्रकाशमान ही रदता है ¦! एवम्‌ अज्ञानसम्बन्ध भपश्चके प्रति व्यवधायक होनेते 
प्रपश्चकाः प्रकाशक नदीं है, किन्तु चेतन्यके प्रति व्यवधायक तो है नही, इसि 
चैतन्या भकार क्यों नहीं होगा £? जआवरणक्े बिना जीवेश्वरादिविभाग 
चैतन्ये हो दी नदीं सफता। अतः जीवधेतन्यके प्रति शुद्ध ॒चैतन्यकं 
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राहुग्रस्तत्वमिन्दौ चेदस्मदुदृषटथेव भासते । 
अज्ञातत्वं चितस्तदन्मूटद्टयेव भासताम्‌ ॥ ५१ ॥ 


आवरण अज्ञान करता है, यह नदीं कह सकते । मोक्षदशमें भावी जो चेतन्यके 
परति चेतन्यका प्रकाश दहै, उसी प्रकाश्का संसारदशामे अभाव विवक्षित है । 

समाधान--कट्पितमेद जीवयेतन्थके प्रति शुद्ध चैतन्य आबरत होता 
है, यही प्रकृतमे विवक्षित दै। इसमे आवरणके बिना उक्त चेतन्यका विभाग 
नहीं बनता ओौर जिना उक्त विभागके आवरण नहीं बनता, यह दोष जो आपने 
कहा सो ठीक नहीं है, कारण किये दोनों भमनादिदँ। इसर्िए इन दोर्नोमे 
आनन्तय्यै नहीं है अथौत्‌ मेदकल्पनाकरे बाद आवरण ओर आवरणके बाद मेदकी 
कल्पन।, ये दो कल्पना अनादि वस्तु नहीं कर सकते, किन्तु सादिमे ही 
कर सक्ते, इस प्रकारके प्रभ हो सकते दँ । अतएव मोक्षदशाम मावी 
जो चेतन्यका प्रकारा है उधधका अभाव दी संपारदश्ार्मे अज्ञानसाध्य है, यह 
मी आह्लेप अयुक्त दै, क्योकि चेतन्थका प्रकाश नित्य दहै। अतः वह भावी 
नदीं है । कलित मेदकी निषत्तिके अनन्तर शुद्ध चेतन्यकरे प्रति जो भका है 
वही जीवक प्रति मी प्रकारा, यह कह सकते द; वप्तुतः मोक्षकारमे, तो जीवभाव 
ही नहीं है । मूतपूर्येगतिन्यायसे कथंचित्‌ जीवके प्रति प्रकाश है, यह कह सकते 
हं इत्यादि अन्यत्र विरोष देखिये ।. 'छोपः प्रकाञ्चनाो वा" यहापर वा विकल्पार्थं 
नहीं है, किन्तु 'निपातानामनेकार्थैत्वम्‌' इस न्यायसे यहां एवकारार्थक है । रोपश्चब्दकै 
अर्भका निदैश नाशश्चब्दसे किया गया है । रोप ओौर ना्षका विकल्प नहीं है । 
प्रकारका रोप-नाश- नदीं होता, जैसे राुभस्त चन्द्रमाका भकार कप्त नीं 
होता, वेसे ही अज्ञनावृत आत्मके प्रकारका रोप नहीं होता, क्योकि प्रकाशं 
मित्य है । निर्म चन्द्रमाके राहुसे अस्त होनेपर प्रकारामय स्वरूपका ददन 
महीं होता '। उपरागनिद्ृचिके बाद फिर पूर्ववत्‌ प्रकाश्च देखते दँ । इसरिए 
निश्चय होता है कि चन्द्रभकाशका रोप नहीं दोता। भपि तु उपरागसे तादय 
प्रकारका आव्रणमात्रं होता दहै, अन्यथा प्रकाशान्तरका उत्पादक न देखनेसे 
चन्द्रमा प्रकाशामावकी आपत्ति होगी ॥ ५० ॥ 

चेतन्यमे अज्ञानके आवरणसे प्रकाशका कोप क्यो नदीं होता, यह शङ्का 
फरते है--^राहग्रस्त ० इत्यादिसे । 
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अतोऽचुमव एवैको विषयोऽज्ञातलक्षणः । 
अक्षादीनां स्वतःसिद्धो यत्र तेषां प्रमाणता ॥ ५२ ॥ 


जैसे हम छोगोकी दष्टिसे चन्द्रमा राहुग्रा्--उपराग- प्रतीत होता है, वैसे दी 
चैतन्यम आवरणरूप भन्ञान मूढ अनात्मज्ञकी दष्टिसे जाना जाता है। विद्रोष 
यह है कि चन्द्रमामँ उपरागका अमाव मी कतिपय क्षणानन्तर हम खर्गोक्छी दष्टिसे 
प्रतीत होता है । चैतन्यम आवरक अज्ञानका भभाव आतमक्को ही ज्ञातता है, 
दूसरेको नहीं । भमाण प्रमेय आदि निखिल जड़ पदाथे अनुभवस्वरूप आत्मा 
अज्ञानसे कल्पित दै । अनुभवातिरिक्त किसी पदाथकी सत्ता नदीं है, किन्तु आत्मा दी 
उत्पत्ति, स्थिति ओौर ख्य मी है, इसकिए अनुभवसे अतिरिक्त कुक नही है ॥५९१॥ 


घटादिग्राहक मान वस्तुतः अनुमवविषयक दही है, इसीका उपसंहार 
करते है--^अतोऽनुभवः' इत्यादे । 

घटादि जडका अचुमवश्वषूप आत्मासे अतिरिक्त सतत्वसे, असत्त्वसे, तथा उभय। 
सरूपसे निर्वचन नहीं किया जा सकता। अर्थात्‌ षटादि जड़मात्रको सत्‌ करट, तो वह 
आत्माकी तरह अविनाद्यी होगा} खपुष्पादिकी तरह असत्‌ कं, तो उसका प्रत्यक्षसे 
भान नहीं होगा । सतसे भिन्न असत्‌ कदारखता है ओर असवसे भिन्न सत्‌ कहता 
है । अतः सत्व ओर अपक्व ये दोनों परस्परविरुद्ध धर्म है । वे एक समयम एक 
धर्मम नहीं रद सकते । इसर्िए्‌ इन्द उमयात्मक मी नहीं कह सकते । सदसत 
भिन्न कोटि ही अप्रसिद्ध ह । इसरिए वे शुक्तिरजतकी तरह अनिर्वचनीय माने जाते 
हैं । अनिर्वचनीय प्रतीतिमात्रशरीर होते हँ । यावत्‌पभतीति उनका भान होता है | 
अधिष्ठानतच्वसाक्षात्कारके बाद प्रतीयमानाधिकरणमं दही नासीत्‌, नास्ति, न भवि- 
ष्यति, इस प्रकार त्रैकालिक निषेध होता है। इस अभिप्रायसे अनुभव एक है । 
अनुभव द्यी परमार्थं सत्‌ है, दूसरा नहीं । वदी प्रत्यक्षादि सब प्रमाणोका विषय-प्रमेय- 
हे। उसके प्रमेयत्वे युक्ति कहते द -“अक्नातखक्षणः' इत्यादि । अज्ञातके ज्ञापको 
प्रमाण माना जाता है । षयदि मी अज्ञान दै, इसमे कुछ साधक नहीं है । ओर वह स्वयं- 
प्रकाश है नही, जिससे कि प्रमाणज्ञानके बिना मी उनकी सत्ता मानी जाय । शुक्ति. 
रजतज्ञानसे पूर्वे ुकिरजतकी सत्ता जेसे नदीं मानी जाती वैसे दी घरादिसत्ता मी 
तत्‌ भतीतिसे पूव नहीं मानी जा सकती । अतः अज्ञात घटादि नहीं हो सकता । 
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अज्ञान चेतनका धर्मं॑दहै;, अचेतनका नहीं । आत्मा अनज्ञानका आश्रय 
जौर विषय दोनो है । अतः अज्ञात आस्माके ज्ञापक प्रत्यक्षादि प्रमाण 
कटै जाते है । 

शङ्का--आत्मा यदि प्रमेयदहै, तो स्वतः प्रकाश नही हो सकेगा, क्योकि 
पकाशान्तरानधीन प्रकादय दी स्वप्रकाश होता हे । 

समाधान-- स्वतःसिद्धं प्रकाश होनेसे स्वप्रकाश क्म जाता है । जिस अनुभवे 
अथीत्‌ अज्ञातत्वनिवतेक प्रमाण प्रमाणत्व है, वह आत्मा स्वयप्रकाश्च है अर्थात्‌ 
तत्स्कुरण अन्याधीन नहीं है । स्वप्रकाश होनेपर मी आत्मा अपने आवरक अज्ञान- 
निवर्तक प्रत्यक्षादि प्रमाणोका विषय भी होता है; स्वयंप्रकार्त्व जौर प्रमेयत्वक्षा 
परस्परविरोध नहीं है, आतमा यचयपि स्वयं ज्ञानस्वरूप दहै, तो मी अज्ञानादत 
दोनेसे स्वगत अज्ञानकी निडृत्तिके र्षि प्रमाणोँकी अपेक्षा करता है, अत एव 
प्रमाणजन्य विषयाकार इत्तिके बिना विषयका भान नहीं होता। इस 
अभिप्रायसे कहते दै 
है वह अज्ञातलक्षण अनुभव एक दी हे, ओौर सव कलित होनेसे मिथ्या दै । 

शङ्का-जेत्रादि घर प्रमाण दहै, इस ठौकिक व्यवहारसे धटादिविषय- 
कतेन प्रमाणव्यवहार कैसे होता है  नेत्रादि आसाम परमाण दै, रेसां व्यवहार 
होना चाहिये । 

समाधान--सन्ञातानुभवर्मे घटदिका अध्यास होनेसे षदे भी अज्ञा- 
तत्वकी प्रसक्ति होती है! . विषयाकारपमाणव्त्यवच्छेदेन विषयावरक चेतन्य- 
` गत अज्ञानका निवर्तैक उक्त प्रमाण विषयमे व्यावहारिक कहराता है । धरज्ञानसे 
पूर्वं घरटेन्द्रियसचिकर्षके श्एु अज्ञात घटकी स्थिति आवर्यफ है । अज्ञानका 
कायै घटदहे। इसर्िए धर्सन अज्ञान नदीं रहता । आत्मगत अज्ञान आरे 
अध्यस्त घर्मे रहता है ओर तन्निवतेक अक्षादिमे व्यावहारिक प्रामाण्य माना जाता 
है, यह निष्कर्षे है । परादि जड़ है, तदत जज्ञानकी निवृचिके किए प्रमाणकी 
प्रकाशकी अपेक्षा हो सकती है। आत्मा तो स्वयंप्रकाश है, इसक्एि तद्वत्‌ 
अज्ञाननिश््तिके किए प्रमाणकी अपेक्षा क्योँ ९ 


समाधान--जेसे घटादि प्रमाणके बिना स्वगत अज्ञानका स्याग नहीं करते 
वैसे आत्मा भी स्वगत अज्ञानका त्याग पमाणकरे बिना नहीं करता, यंह वस्तक्ा 
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अचुभुतिग्रहायेव प्रषृचान्यपि दुष्टया । 
सामम्याऽखिलमानानि गृह्णते जडसंयुतम्‌ ॥ ५३ ॥ 
शुक्तिकाग्रहणायेव प्रवृत्तमपि लोचनम्‌ । 
गृह्णाति रजतोपेतं छक्त्यशं दोषयोगतः ॥ ५४ ॥ 
वेदान्तेतरसामग्री दुैषा चक्वुरादिका। 
तज्ञधीरत्र गह्णाति स्फूर्तिं ूपादिसंयुताम्‌ ॥ ५५॥ 














स्वभाव है । स्वभाव प्रभयोग्य नहीं हौता, अन्यथा अभि उष्ण कयो, जरु रीत 
वयो £ यह भी प्रदहो सकेगा 

आस्मस्वरूपपरकांश अज्ञानका साधक हे, निवतेक नहीं हे, क्योकि प्रमाणजन्य 
बृत्यात्मक ही ज्ञान अन्ञानका निवतैक दै, यह कह चुके दै ॥ ५२ ॥ 

यदि प्रमाण अनुभवविषयक ही होते, तो समी प्रमाण चिन्मात्रका ही 
ग्ररण व्यो नहीं करते, घरादिका ग्रहण क्यो करते दै? इस शङक्कापर कहते 
ह अनुभूति °” इत्यादि । 

अनु मूतिस्वखूप आत्माका अहण करनेके क्षि दह्ी सब प्रमाण प्रइत्त होते 
है, परन्तु दुष्ट सामग्रीके संबन्धे निखिर प्रमाण जड्युक्त अनुभूतिका 
ग्रहण करते ह, केवल्का नहीं ॥ ५३ ॥ 

अन्यके मरहणके उद्यसे प्रवृत्त प्रमाण दोषवश्च अन्यक ्रहण करता है 
यह कहते ई-- शुक्तिका °' इत्यादिसे । 

सयक्तिराकरका म्रहण करनेके ठिए प्रवृत्त शुक्तिशकरुसंबद्ध रोचन नेत्रदोषके 
प्रमावसे रजतयुक्त ुक्तिशकर्क्रा महण करता हे ॥५४॥ 

ववेदान्तेतर ° इत्यादि । षरादिभाहक प्माणमें दोषसामग्रीके प्रतिपादनके छिए 
वेदान्तेतरसामभ्रीका निर्देश है। शकिशकरूमँ रजतप्राहक दोष- चाकचिक्य 
मदि-- जसे परसिद्ध है वेसे षरादिप्रपश्चगादक दोष वेदान्तेतरसामभ्री है । (सर्व 
सखखिद्‌ ब्रह्म, "नेह नानास्ति किश्चन' इत्यादि श्रुतियोसे ब्रहमसे अतिरिक्त पदार्थका 
सभाव बोधित होता है। अतः तदतिरिक्तार्थबोध वाधितार्थक होनेसे दष्ट 
सामभ्रीसे जन्य है, यह॒ निश्चित होता है। क्योकि दोषके बिना बाधित भर्थका 
प्रमाणसे मान नदीं होता । जेसे शुक्तिशयकर्मे रजतका बाध दै फिर भी चाक- 
चिक्यादि दोषसे युक्त चश्च आदिसे रजतका छ॒क्तिशककमे प्रत्यक्षभरमाणते भान 
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एवं च सति विभ्रान्तः कल्पिते रजते धियम्‌ । 
प्रमाण मयते यद्दूपादौ मयुजास्तथा ।॥ ५६ ॥ 
धर्मिण्यभ्रान्तमखिलं ज्ञानमिच्छन्ति बादिनः। 
सर्वेधर्मिणि सद्रूपे प्रमा धीडृत्तयोऽखिराः ।। ५७ ॥ 





होता है वेसे दी नेह” इत्यादि श्ुतिसे बह्मसे अतिरिक्त घटादिका बाध निधित 
होनेपर मी वेदान्तेतरसाममी परत्यक, अनुमान आदिसे अतिरिक्त घटादि प्रप्चका 
भान होता है । स्वम्रावस्थाम असदर्थका भान अनुभवसिद्ध हदे । उस्म दोष 
निद्रादि दँ । निद्रादिसदङ्कत मन दी स्वामिक पदार्थका मासक है, इस कारण दोषे 
स्वाभाविकशक्तिनाराकत्व है, सपूर्वराक्दयुत्पादकत्व नहीं है, इस शद्काका मी 
समाधान हो जाता दै। यदि दोषे अपूर्व श्किन होती तो स्वाभिक 
पदर्थोका तथा एक चन्द्रमा दो चन्द्रमाओंकी म्रतीति केसे होती एवं भस्मक 
दोषसे दुष्ट जौदर्याभिसे भ्रचुर जन्नका पाचन कैसे दोता £ यद चक्षुरादि 
वेदान्तेतरसामभी है । अतः दुष्टा-दोषसदहित--है तज्जन्धी-- तञ्जन्यज्ञान-- 
रूपादिर्सयुक्त स्पूर्चिका--अनुभवका-- महण करती दै ॥ ५५॥ 


यदि. रूपादिज्ञान दुष्टसामीसे जन्ये, तो उसमे प्रमाव्यवहार क्यों 
होता है ? इसपर कदते दै--^एवं च" इत्यादिसे । 


नेन्न आदि दुष्ट सामभ्ी दोनेके कारण तञ्जन्य ज्ञान अम दै, तो मी आन्त पुरुष 
सुक्तिरजतज्ञानको प्रमाण दी मानता शै जनतक कि उसे “नेदं रजतं” (यह रजत नदीं हे) 
इत्याकारक वाधन्ञान नहीं होता । एवं श्पादिज्ञान मी उक्तं सामभीसे जन्य 
दोनेके कारण प्रमाण नदीं है, किन्तु सर्वकल्पनाधिष्ठानभूत आस्माका यथार्थं ज्ञान 
वेदान्तवाक्य द्वारा जबतक नहीं होता, तबतक ज्ञानको प्रमाण दी मानता 
है । नेह नानास्ति इत्यादि वाक्यसे बाधन्ञान होनेपर आत्मामं द्वैत कलित 
है, यह तच््वज्ञानी मानता है । अतः रूपादिज्ञानमे, व्यवहारददामे, प्रमाणत्वकी 
प्रसिद्धि आन्त पुरुषकी अपेक्षासे 2 ॥५६॥ 


आन्तिज्ञान बाध्यविषयक होता है, उक्त ज्ञान ख्पदिविलिष्ट चिद्‌- 
विषयक होनेसे अम है, अतद्विषय ूपादिके समान चितिर्मे मी बाध्यत्वप्रसक्ति 
अनिवार्य है । इस शङ्काका परिहार करते ई धर्मिण्य ०* इत्यादिसे । 
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हि क श 
विपर्भयं प्रकारे तु वदन्ति रजतादिके । 
तथा सूपादिके बुद्धिः स्यादिपययरूपिणी ॥ “५८ ॥ 
एवं ल्यायेन संसिद्धा प्रमाणानां प्रमाणता । 
ब्रह्मण्येव तथाऽप्यज्ञा रूपादावेव तां विदुः ।। *५९ ।। 


[1 
नेयाय आदि सब वादी अर्मोको प्रकारांश दीम अम मानते दै 
विरोप्यांशमे प्रमा द्यी मानते हँ । “हदं रजतम्‌” इस भरमम दो अंडा दँ । रजतां 
प्रकारांश ह ओर इदम॑ विरोष्यांस है । भकारं रजतत्वाभाववति रजतत्वप्रकारक 
होनेसे भम है । "इदं" यह विशेष्य अश्च है । इदत्ववति इदंत्वत्वभकारक दोनेसे एत 
दंशा प्रमाण दै | प्रमात्व ओौर अप्रमात्व यद्यपि परस्पर विरुद्धधर्म र॑ तथापि संयोग 
ओर उसके अमावके अवच्छेदकमेदसे एक दी ज्ञानम रहतेदै। इस रीतिसे 
'अ्य घटः" इत्यादि ज्ञान धरां श्मे मिथ्या है, इदमरामे नहीं । इदमद अनुभव- 
स्वरूप है, इस ताव्पय्यसे कहते दसन जड़ पदार्थोका धर्मी आश्य 
आतमानुभवस्वरूपमें संपू्णप्माणजन्य ज्ञान प्रमाण दी दै ॥५७॥ | | 
जेसे क्तिशकरूमे “इदं रजतम्‌" यह जो ज्ञान होता है वह भकारीभूतरज- 
तांशमें म है, यह नैयायिक आदि वादी कहते ै। इद्‌ पम्‌” इत्यादि 
ज्ञान मी प्रकारीमृतरूपांच्चमेँ अम है। विपय्यैय जओौर अम ये दोनों पय्यीयवाची 
राब्द दँ ॥ ५८ ॥ 
एव न्यायेन" इत्यादि । उक्त न्यायसे ब्रम दी प्रमाणोकी प्रमाणता सिद्ध 
है, पिम मी अनभिज्ञ जन इदं रूपम्‌" इस ज्ञानको रूपां ममाण मानते है । 
यद्यपि प्रमाणरहस्यानभिन्ञ खूपादिको घयदिर्मे देखकर खूपादिको सत्य मानकर तद्वति 
तत्मकारके ककर उक्त ज्ञानको प्रमा कहते द, प्रमाणज्ञानसे पूर्वं रूपादि अज्ञात 
ही है, अतएव अज्ञात्ञापकत्वरूप प्रामाण्यका उक्त ज्ञानम समर्थन करते 
तथापि सुष्ष्मदृष्टिसे विचार करनेपर ख्पादि नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि श्चतिसे 
बाधित द, अतएव बाधिता्थक होनेसे अचछिरूप्यज्ञानके सदश हीदं | तद्धदेव 
रजतांशममे उक्त ज्ञानकी तरह रूप्याश्मे “हदं रूप्यम्‌" इत्यादि ज्ञान मी 
विपय्येयात्मक है । इदं शम उक्त ज्ञानके समान रूप्यज्ञान मी ममा है । 
राङ्का--यदि उक्त वोन ज्ञान समान दीद तो 
विसंवादिमदृच्चि जौर रूपादिज्ञानसे संबादिपदृ्ति क्यों हेती दै £ न 
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धिषव प्रमाणं सदपि ज्ञानविमूधीः । 
एजतग्राहकं मानमिति विवादधा तथा ॥ ६०॥ 
बहण्य्षादिमानत्रमिति न्यायविदां मतम्‌ । 
स्पादाकच तन्मालमिति मूढधियो जगुः ॥ ६१॥ 


पमाधान--उक्त दोनो स्थो गधकञाने पूर भान्तुशष भमप्रुक्तप्वपरवृत्तिको 
संवदिप्रवतति ही मानता है, वाधकजञानोप्तर उक्त प्दृपिफो विवादिनी मानताहै | विरोष 
यह है कर टु रजत्ञान संसा ह बधितार्थक कहा जाता षै मौर 
रप्यमे रप्य्ञान आसतचचज्ञानोचकालमे वाधा होनेते वापिता कटा 
जता दै । विर ओर अनिएकारम बधकरानोलप्तिनिव्थन प्रवरे वेरक्षण्य 
है । चते ररीरामजञानव्यमहाएशाम भवापित होनेपर भ वतत गुकतिरजतज्ञानके 
पमान ही है, विरक्षण नही है, वैते द्य हपादि्गानको मी समञ्लना चाहिए ॥५९॥ 

धरमियेवं श्यादि। शक्तिम इं रजतम्‌, इयक्षार ज्ञान वततः धर्म 
इदमद प्रमाण होनेपर मौ रजता अपरमाणदै, पिर मी विमूढ पप रजता 
मी उते प्रमाण मानता है ॥ ६० ॥ ि 
` यदपि नेत्रादि इरया ब्रह ही मँ वहतुतः परमाण है यह्‌ प्रमाणत 
दानिक मत है । तथापि वेदान्तिद्वा्तानमिह लेग सुपदि ही तत्राहि. 
को माण मानते हँ । यचि मनादि स्पदिविषयमे, गवादे, प्मण्य 
तथापि पे व्यवहारिको ताचिफ़ मानते है इीते उनम मिमूदधीलका व्मबहार 
िय। जाता दै । वेवानतिद्वान्को त्तः न जानना ही विमूढता ह । सर 
रामण्यक अप्रफिकै सिपि अननातज्ञाफलरक्षण प्रामाप् ही अत्य लोग म॑ 
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प्राचि खानि व्यतृणदिति त्येव दितम्‌ । 
रूपादौ मात्वमक्ादेरिति वचेत्तदसङ्गतम्‌ ॥ ६२ ॥ 
बुद्धिश विहायाऽन्यन्न किञ्िन्मानमिष्यते । 
नेत्रादीनि तु सामग्री दुष्टा तस्य इतीरितम्‌ ।॥ ६३ ॥ 
श्चतिथ दुषटसाम्रीं लोकसिद्धामनद्य ताम्‌ । 
निषेधति न नेत्रादेर्मानत्वाय प्रवतेते | ६४॥। 








~~~ 


दृष्टिकता ज्याने रचश्घुरादि प्रमाणको पराक्‌ ब्रस्मतिरिक्त--जङ़ 
पदाथ विषय देकर उनकी हिसा की, इसर्िए इन्द्रियां बाह्य विषयको 
देखती दँ, प्रत्यग्‌विषयक नदीं होती जथोत्‌ उनकी अन्तञख मरदृत्ति नहीं 
होती, किन्तु स्वभावतः विषयग्रहणभ्रवण -होनेसे बहिसख दही प्रदृत्ति परसिद्ध 
है| यदि इन्द्रियोका ख्पादि भरमेय नहीं दै, किन्तु प्रत्यगात्मा द्यी उनका विषय हैः 
यंह॒वेदान्तसिद्धान्त कहते 8, तो इस अथेमे उक्त श्रुतिका विरोध अवर्दय 
प्रतीत होता & । उदाहृत तिके अनुसार अक्षादिका प्रमेय रूपादि दे, आपके 
कथनायुसार भस्मा है, अतः श्तिविरुद्ध आपका सिद्धान्त वैदिक विद्भानोँको 
अमिमत नदी हो सकता, इस अआक्षपका निराकरण करते दै--(तदसगतस्‌! 
इस्थादिसे अर्थात्‌ आपका यह आप असंगत है ॥ ६२ ॥ 


शुद्धिषृचिम्रः इत्यादि । उक्त आक्षेपके निरासका खुखसे स्चान हो, इसकिप 
प्रमाणत्वेन आपको क्या अभिमत है अर्थात्‌ प्रमाण किसको कहते दै, यह विकल्प 
द्वारा पृते है--अन्तःकरणद्रचिरूप ज्ञान भरमाण है अथवा जन्य कोई £ अन्त्य पक्ष 
ठीक्‌ नहीं है, क्योकि बुद्धिश्रत्तिको छोडकर दुसरा कोई प्रमाणषूपसे इष्ट नहीं है । प्रथम 
पक्षम दोष यह दै कि दोषसहित नेत्रादिसामभ्रीसे जन्य उक्त चृत्तिरूप जान यदि 
प्रमाण नहीं है, तो ख्पादि विषयमे प्रमाण कैसे हो सकता है ? क्योकि वोषासहङ्कत 
सामभ्रीसे जन्य जो इत्तिरूप ज्ञान है, वदी प्रमाण माना जाता है । प्रङ्ृत्े दुष्ट 
सामभ्रीके सद्धावका स्पष्ट निर्देश करते दै नेत्रादि ° इत्यादिसे ॥ ६३ ॥ 


दयङ्ा-- च्छा तो उक्त श्रतिकाक्मा अथै 
समाघान--श्चतिश्च' इत्यादिसे ।! "परान्चि खानिः इत्यादि श्रुति लोकसिद्धं 


वै त्िजनानलनद सापमरयीष्छा असवा कर वयमीा निचि न्प्यत्यी 3 । तार 
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अप्रवुद्धो बुध्यमानः प्रबुद्ध त्रयो नराः । 

प्रबुद्ध प्रति मदौ द्वावाच्ो मूटस्तयोम॑तः ।॥ ६८ ॥। 

अज्ञातत्वं प्रबुद्धस्य न कदाचिचिदात्मनि । 

ज्ञातताज्ञातते तस्मिन्‌ ध्यायमानोऽभिमन्यते ॥ ६९ ॥ 

न्यायेन बुद्धयमानोऽसावम्रबुद्धस्य विश्रमम्‌ । 

परीक्षमाणो मूढत्वमापादयति तं प्रति ॥ ७० ॥ 














मूढद्वयमे मेदके प्रदरीनके छि पुरुष तीन भकारके होते है, यह दिखखते 
है-- "अप्रबुद्ध" इत्यादिसे । 

सप्रजुद्ध वे कहते हैँ जिनको जद्मतत्वका ज्ञान नहीं है, केवरु त्रह्मतत््वका 
शाब्दज्ञानमात्र जिनको दै, वे पुरुष बुध्यमान कटे जति ै जौर जिन पुरुष- 
र््नोको ह्मतत्वका साक्षात्कार है वे प्रबुद्ध कटे जाते हँ । पबुद्धके प्रति अप्रबुद्ध 
ओर बुद्धयमान ये दोनों मूढ है ॥ ६८ ॥ 

अन्ञातत्वम्‌" इत्यादि । जिन पुर्षोको बह्मतत्वका साक्षात्कार है, उ 
भरद पुरुषोका चिदीत्मामें अन्ञातत्व कमी मी नही रहता । 

ध्यायमान -श्र॒तन्रक्षतत्व अथात्‌ तत्वबुमुत्यु--पुरुष चिदात्मा ज्ञातता 
ओर अ्ञातताका अभिमान करता है, विषयमे चिच्चके अवधान करनेसे अर्थात्‌ 
विषयमे मनोयोगसे ज्ञातता प्रतीत होती है अन्यन्न ज्ञातता रहती है, परन्य॒ 
श्रत॑नक्षतस्व पुरुष--अन्ञान विषयधर्म है अथवा चेतन्यधर्म £ इस जिज्ञासाके उदय 
दोनेपर विचार करनेसे-- जङ्‌ स्वयं अप्रकाशचात्मा है, अतः आवरणका उसमे कुछ 
भयोजन नदीं है मथौत्‌ आवत पुनः आवरणकस्पना भी निष्प्रयोजन है, इसर्िए 
परसक्तप्रकाश अज्ञानरूपं आवरण सप्रयोजन दै, इत्यादि रीतिसे विचार करनेसे-- 
चिदात्मा्मं ज्ञातता तथा अज्ञातताकी कल्पना कर पश्चाद्‌ रूपादि भी उसकी- - 
फरपना करता दै, इस कट्पनासे भयुक्त ही मूढत्वका व्यपदेश है । 

न्यायेन" इत्यादि । बुद्धयमान--श्चतन्रतत्व--उक्त रीतिसे अक्ञा- 
तत्वादिकी पूरी परीक्षा करता हुआ , आत्मा अज्ञान रहता है, विषये नही, 
एनं निश्ययरीर पुरुषी अपेक्षा अज्ञातनह्यतचछ पुरुष मूढ कडराता दै, 
प्सा निश्चय करता है, क्योकि अश्चुतत्रहमतच्छ विषयमे ही ज्ञातता आदि 
ध्म मानता दै, शुतव्रह्मतस्व आत्मगत ज्ञातत्वादिका विषयमे अयानो 
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अज्ञाते बह्मचेतन्ये रूपमज्ञातमित्ययम्‌ । 

भ्रान्त्या रूपविनोधाय नेत्रं मानमपेक्षते । ७१ ॥ 
दोषस्थानीयनेत्रेण जन्या धीमेह्मवस्तुनि । 
आरोप्यरूपं ब्रव गृह्णात्यर्थात्त रूपधीः । ७२ ॥ 
ज्ञाते ब्रह्मणि तद्रूपं ज्ञातमित्यभिमन्यते । 

धिया भाते जह्मतच्े घटः कटटुप्नोऽवतिष्ठते ॥ ७३ ॥ 


है । इसङिए उसकी अपेक्षासे पदिखा मूढ है । ध्यायमान पुरुष भी तत्वन्ञ 
पुरुषकी अपेक्षासे मूढ इसर्एि कहखाता है कि वह आतमा मी उक्त 
धर्मोको वास्तविक नदीं मानता, किन्त॒ दोनोँमे कसित दी मानता है। अतएव 
तत्त्वज्ञानी होनेसे प्रबुद्ध कदराता हे । पचुद्ध॒पुरुषके निकट जपरजुद्ध गौर 
बुद्धयमान ये दोनों ही मूढ है । अज्ञातत्व मादि विषयमे नहीं है । ओौर विषयमे 
जानता है । इसर्ए उनका तच्वन्ञान विभ्रम ह ॥ ७० ॥ 
, मूढत्वापादनभकारके ग्याजसे ब्रह्मविचार सर्वप्वका स्पष्टूपसे प्रद्न 
करते है--“अज्ञाते" इत्यादि । ॑ 
रूपादिमं अज्ञातत्यकी कश्पना कर॒ रूपादिज्ञानके किए भमाणव्यापार 
रोग करते हँ । प्रमाणन्यापारसे वस्तुतः ब्रह्मविषयक ज्ञान होताष्ै। उसी 
जञानसे दोषवा भारोपित रूपमे मी ज्ञान मानकर खूपादिमे अज्ञातत्वकी कल्पना 
करते दै । ओर ान्तिसे नेत्ादिको रूपादि पमाण मानते ह ॥७१॥ 
दोषस्थानीयनेत्रेण' इत्यादि । दोषस्थानापन्न नेत्रसे उत्पन्न ब्रह्मवप्तुविषयक 
बुद्धि आरोप्यरूपसे विशिष्ट ब्रह्मका दही अदण करती है । इससे रूपादि ज्ञानका 
विषय कटकता है । जसे क्तिशकल्मे "यष्ट रजत ह रेसा ज्ञान होता दै, 
रजतके साथ नेत्रसंबन्य नहीं है, केवर शुक्तिशकरुके साथ हयी उसका स्िकषं है, 
वोषसदहङृत नेत्रसे आरोपित रजतविशिष्ट शुक्तिशकठ्का भान होता है, 
वेसे ही अज्ञानसदङ्ृत नेत्रसे च्य रूप ह, रेसा सान होता है । उक्त नेत्रसे उक्त 
ज्ञान दोनेपर रूपके आवरक अनज्ञानकी निन्र्ति द्वारा तदवच्छिन्न चेतन्यभ्रकाञ्चसे 
कट्पितत रूपादिका भान होता है । अतः उक्त ज्ञान आरोपित रूमादि विचिष्ट 
ब्रहविषयक् होता हे, आन्त पुरुष उक्त ज्ञानको रूपादामे भमाण मानते है ॥७२॥ 
"ज्ञाते जह्मणिः इत्यादि । ब्रह्मकरे ज्ञात होनेपर ऋूणारि. वी स= =-= ॐ 
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यथा रोके रोचनेन भासिते श्चुक्तिखण्डकम्‌ । 
दोषेणाऽऽपादितं तत्र रजतं केवर स्थितम्‌ ॥ ७४ ॥। 
नाऽज्ञातं रजतं पूर्वै क्टमेः प्राक. तदसत्वतः । 
ज्ञाताज्ञातत्वचिन्तेयं नद्यस्ति नरभूङ्गके ।। ७५ ।। 
अन्ञातत्वं विना चक्षुन तद्धधं भ्रवतेते । 

किन्त्वन्ञानं शुक्तिखण्डमेव ज्ञापयति स्वतः ॥ ७६ ॥ 


यदह अभिमान प्रायः ङौकिक पुरुष करते दँ । ब्रक्षका तत्त्वज्ञान होनेसे ज्ञातता- 
शुन्य केवर घटमात्रका अवस्थान होता है, संस्कारामना अविद्याकी अनुवृत्ति 
होनैसे घयादिका भान दोताषै, उक्त नयायसे ज्ञातता आदिका विचार करनेसे घटादिर्मे 
ज्ञातता कलित होनेसे निवृत्त हो जाती है, अतः कर्पित उक्तधर्मैरहित केवर 
घटमात्रका स्फरण होता है ॥५७२॥ | 

इसी अमै अनुहूप दृष्टान्त देते दै-- "यथा लोके इत्यादिसे । 

लोकम जसे नेत्र द्वारा छक्तिखण्डका भान होता है । दोष द्वारा 
डस रजतका आरोप होता है । उक्त रजत केवरु ज्ञातताश्ुन्य अव- 
शिष्ट रहता है । 

(नाऽ ज्ञातम्‌" इत्यादिसे । शुकिशकर्मँ रजतकी कल्पनासे पूर्य काड्पनिक 
रजत नहीं है, इसङिए उसमे ज्ञातत्व या अज्ञातत्वादि कोई धर्म नीं रहता । धर्मी 
जब टै ही नदी नरशर्गतुस्य है, यनुपाख्य है, तब उसमे धर्थकी स्थितिकी 
सम्भावना दही कहां है? क्योकि वस्तुतः अत्यन्त असत्‌ निघर्मक ओौर 
निूपाख्य है ॥ ७५ ॥ 

काल्पनिक रजतादिमे अज्ञातत्व नदीं रहता, यह ॒टीक दै, क्योकि अध्यस्त 
पदार्थं प्रतिमामात्रश्यरीर माना जाता है । यदि वह ज्ञानसे पूर्व स्वयं नदींहै, तो 
उसमे अनज्ञातस कैसे रहेगा 2 परन्तु कास्यनिक धर्मं मानजन्य ज्ञानका विषय 
होता है, इसङ्ए ज्ञातत्व ध्म रहनेम कोई अनुपपत्ति नहीं है, इस शङ्काकी निवृत्ति 
करनेके छिए कहते दै--“अज्ञातत्वम्‌' इत्यादि । 

चक्चुरिन्दिय अज्ञातत्वके विना रजतका बोध नर्हीं कर सकती। 
रजत पर्वमे है नदी, अतः अज्ञानविशिष्ट रजतकी सम्भावना दी नहीं है, इसङिप 
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चश्षुद्े शक्तिखण्डे दोषादरष्येऽवकल्पिते । 
नान्तरीयकभानत्वाद्रष्य ज्ञातमिति भ्रमः ॥ ७७ ॥ 
अदवारूढे राजपुत्रे तन्मूधस्थितमक्षिकाम्‌ । 

षट मूढो वदत्येषा यात्यारुद्य तुरङ्गमम्‌ ॥ ७८ ॥ 


चक्षु रजतका अवगाहन नहीं करता, किन्वु अज्ञान विशिष्ट शुक्तिखण्ड--डुक्ति- 
राकर--माघ्रका भासक दहै, अविचानिनच्रत्तिके बिना दोषप्रयुक्त रजताकार- 
परिणत अविद्या जओौर तदुदृत्तिसहित चश्चुरादिसे “यह रजत है" इत्यादि अम 
होता है । केवर चक्चुरादिसे क्तिरकखादिमात्रका मान द्योता है । 

उक्त अर्थक] माक्षपपूर्वक स्पष्टीकरण करते है--“च्चुष्टे' हइसत्यादिसे । 

अश्चुसे शुक्तिशकक्के देखनेपर दोषवद् रूप्यकी कल्पना इई अर्थात्‌ 
द्रोषसे शुक्तित्वका भन नहीं हुआ, केवर पुरःस्थित शेतद्रऽ्यमात्रका भान हुआ । 
त्यक्ते सादृश्यसे रजतविषयक स्मरण हआ; स्मरेत ॒रजतका पुरःस्थित युक्तिमे 
आरोप कर इदं रजतम्‌ ( यह रजत है ) ेसा आन्त पुरुष जानता है, रूप्य 
अविध्याका परिणाम षै, यदह रजताकार अविध्ाका परिणाम चाक्षुष नदीं है, क्योकि 
चा्चुष ज्ञानसे पूर्व॑ पतिभामात्र्यरीर रजतके साथ चक्चुका सम्बन्ध षै दी नहीं । 
अतः चक्चुसे शुक्तिमात्रका ज्ञान होता है जओौर उक्त रजतका अविद्याइत्तिसे भान 
होता है । श्ुक्त्यरामे चा्चुषत्व है, ओौर रजतां शमे साक्षि मास्यत्व है । आन्तपुरूष 
दोनो अंयोमे चाक्ुषत्व समज्लता है । इदमाकार अन्तःकरणदृत्ति ओौर रजताकारा 
अविधावृत्ति- ये दोनों वस्तुतः ज्ञान नहीं है, किन्तु जड़परिणाम होनेसे जडास्मक 
हँ । परस्परतादात्म्यापन्न रजताकार- अविद्यादि -जौर ददमाकार अन्तःकरणब्रत्ति- 
एतद्भयावच्छिन्न चैतन्य दही ज्ञान है । तदवच्छेदक वृत्तिम ज्ञानव्यवहार गौण है, यह 
परमाथ है । परङ्ृतसे यद्यपि खूपभानके नान्तरीयक होनेसे तदंशे प्रव्यक्षत्वव्यवहार 
गौण है, तथापि आन्त पुरूष उसमे पत्यक्षत्वभ्यवहारको सख्य मानते ईह ॥५७५७॥. 

भमसे गौणे भी स्यव्यवहार दोता है, इस दृष्टान्त देते द 
“अवारूढे' इत्यादिसे । | 

राजका पुत्र षोड़पर चटदृकर जा रहादहै ओौर उसके शिरपर स्थित 
मक्खीको देखकर मूढ़ पुरुष कहता है किं यह मक्खी घोड़ेपर चड्कर 
जा रदी है ।. वस्तुतः मक्खी बैदी दै, चरती नदीं है । चख्ता है घोड़ा, उसके 
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अतो न रुप्यमज्ञातं नाऽपि ज्ञातं यथा तथा । 

न कातो नाऽप्यविज्ञातः केवरं करिपितो घटः; ॥ ७९ ॥ 
ज्ञानाज्ञामे भावरूपे धीमाये ब्रह्म तद्युतम्‌ । 
ज्ञाताज्ञातत्वरूपस्य व्यवहारस्य गोचरः ॥ ८० ॥ 


चस्नेसे पुर॒ चरूता षै, पुरुषके चङनेसे उसके सिरपर स्थित मक्खीमं भी 
-चरनेश्चा व्यवहार होता है । एवं परकृतमे अज्ञातत्व आत्मामे है, क्योकि अज्ञा- 
तस्र आलम दी रहता है । अतः उसका निवतंक ज्ञातत्व मी आत्मधर्म ही है । 
आत्मामं अध्यस्त शक्ति है, शक्तिम पतीयमान रूप्य है, इसकिए शुक्तिरूप्ये 
ज्ञातत्वप्रतीति होती है। इसी प्रकार जेसे अश्वारूढ पुरुषके तात्यसे /घोडपर 
चदृकर देवदत्त जाता है" यहांपर देवदत्त ॒वस्तुतः चरुनक्रिया नदी 8, किन्तु 
अष्वमे ही है; अइवगति उक्त पुरुषम आरोपित होफर पुरुष जाता है" इस्‌ 
उयवहारमे निमित्त दोतीदै, वैसे दी (वयो ज्ञातः" इस व्यवहारसे मात्मगत 
्ञातत्वका घरमे आरोप कर “वटो ज्ञातः यह व्यवहार होता है, ज्ञातत्व॒ ओौर 
अज्ञातत वस्तुतः आसमधरम ही दँ ॥ ७८ ॥ 

परदर्षित इष्टान्तका अनुवाद करते हए दा्टीन्तिकको कते दहै-- 
(अतो न ङप्य ° इत्यादि । 

चकि ज्ञातस्र जौर अज्ञातत्व आसमधरमे ह, अतः रूप्य न ज्ञातस्व जौ 
न अज्ञातत्व ही है; किन्तु उक्त दोधर्मोसि शुन्यजेसे रूप्यद्ै, वैसे ददी घट मीन 
वस्तुतः ज्ञात & मौर न अज्ञात ही है; किन्तु उसको उक्त दो धर्मोसि रहित केवङ 
कसित ही समञ्मना चाहिए ॥ ७९ ॥ 

"ज्ञानाज्ञाने" इत्यादि । उक्त रीतिसे अनाम जड पदार्थे अज्ञातत्वादिका 
निराकरण होनेपर आगत दी जज्ञातत्वादि दै, यह फठित अर्थं हभ । प्रसङ्गसे माया 
जओौर अविद्या ये--दोनों पदाथ भिन्न है, इस मका निराकरण करते ई । ज्ञान 
जओौर यन्ञान--ये दोनों माव ह, वस्तुतः अज्ञानमे विवाद है; सज्ञान ज्ञानामाव- 
स्वरूप हे; अतिरिक्त नहीं, यह तार्किकोका मत है । अतएव “अहमज्ञः, इत्यादि 
प्रतीति ज्ञानाभावविषयक हे । बेदान्तियोँक्छा कहना है कि अज्ञान भाव ओौर अभावसे 
विरुक्षण, अनादि ओौर अनिर्वचनीय है; उक्त स्वरूप माननेपर प्रतियोगी ओौर अधि- 
करण ज्ञानके बिना अभावज्ञान नहीं होता; इस नियमके अनुसार उक्त दो पदार्थोका 
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` जेहव विषयो मायाधियोरिति सूनिधितम्‌ । 
धीषतिरूपमानानां सर्वेषां चष्म गो चरः ।॥ ८१ ॥ 





ज्ञान दोनेपर ज्ञानाभाव दी व्याहत होगा; प्रतियोगी अधिकरणे उसका अमाव 
नहीं माना जाता है, अन्यथा भाव मौर अभावका बिरोध दी भय हो जायगा | उक्त 
्ानके न रहनेपर उक्त ज्ञानाभावका प्रत्यक्ष ददी नदीं दो सकता अभावज्ञानसें 
प्रतियोगीका ज्ञान कारण है, यह सर्वमान्य नियम है; अतः उक्त प्रतीतिंके रिपु 
सानाभावसे अतिरिक्त भावामावविखक्षण जज्ञान पदाथ अवश्य मानना चादिए्‌ । 
अज्ञान पदार्थं भावस्वरूप दै; इसमे दृष्टान्त देनेके किर ज्ञानका महण & । ज्ञाने 
प्रकृते अन्तःकरणबृत्ति विवक्षित है, सात्मा नहीं । इसङिए धीपदका उपादान 
किया गया है; उक्त पदार्थद्वयविरिष्ट ब्रह्म ज्ञाताज्ञातरूप धर्मोसि विष्ट व्यवहारका 
विषय है । घटादि उक्त धर्मका व्यवहार युख्य नदीं है, किन्तु गौण ह, ज्ञान 
जसे भाव पदार्थ; वैसे दी अज्ञान मी माव पदार्थं है । ज्ञान भाव पदार्थं, 
इसमे किसीको विप्रतिपत्ति नदीं है, इसकिए्‌ उसका उपादान दष्टान्तके ङिए 
किया है। वादी ओौर प्रतिवादी दोनोंका अभिमत द्यी दृष्टान्त होता दहै। ज्ञानके 
समान अज्ञान मी भावरूप दी है । नञर्थं यहां विरोष ह, अभाव नदी, जेसे धर्म 
ओर अधरम, यर्दोपर धमीभाव अधमे नदीं, किन्तु घमेविरोधी अधमे है। 
विहितानुष्ठानसे धर्म, मतभेदसे, आत्मा या मनमें होता है; एवं निषिद्धानुष्ठानसे 
अधरम होता है, दोनो भावस्वरूप दी दै; विनिगमनाविरहसे परस्पराभावस्वरूप 
नहीं है, इसीप्रकार प्रकृते भी समञ्चना चाहिए ॥ ८ ०॥ 


उक्त अर्थका दी विवरण करते है-- (्रद्यिव” इध्यादिसे । 


माया ओौर अनज्ञान--ये दोनों समानाथक ह; धीडृत्तिमे घीशब्दसे अन्तः 
करण अभिप्रेत हे; तदुृत्ति- विषयाकार मनःपरिणाम; इन दोनोँका विषय ब्रह्य 
ही है । यदपि पूर्वं इरोकसे मी यद अर्थं कह चुके है, तथापि यहां पुनः कहनेका 
तात्पये है--धीविषयत्वयोग्यता बहम दी हे, इसछिएु पुनरुक्ति दोष नही है । 
यद्यपि अज्ञानदश्चामै क्षम धीविषयत्वका ज्ञान नष्टीं होता, तथापि उक्त योग्यता 
बरह्मसे अबाधित है । मायाका विषय ब्रह्मदैः यह तो पूर्वमे सिद्ध दी कर चुके 
ट । इस कारण माया एवं अन्यान्य सन प्रमार्णोका विषय ब्रक्ष द्री हे ॥८१॥ 
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सामग्रीभेदतस्तत्र बन्धमोक्षौ व्यवस्थितौ । 
नेत्राद्यपनिषद्रुपे धीसामण्न्यौ धियो जने ॥ ८२ ॥ 
स्वत एवाऽज्ञानहान्ये प्रषृ्तामपि तां धियम्‌ । 
नेत्राद्याः प्रतिघन्ध्याञ्च सू्पाद्यारोपयन्ति हि ।॥ ८३ ॥ 
रूपाद्याककिता बुद्धिरक्ञान हन्त॒मक्षमा । 
अभिभूयेतदज्ञानं क्षणं पश्चान्निवतेते ॥ ८४ ॥ 


“सामग्री इत्यादि । 

दङ्का-- यदि सवं प्रमा्णोका विषय ग्रह्म दी है, तो षटादिकै चाक्षुष ज्ञानका 
विषयमी ब्रह्मद्ी होगा, इस परिस्थिति षटादि ज्ञानसे भी मुक्ति होनी 
चाहिए, अन्यथा वेदान्तज्ञानसे मी सक्ति न होगी, त्रहज्ञान तो समान दी है । 

समाधान--दोनां ज्ञान समान नहीं है, नेत्रादि सामभ्रीसे जन्य ब्र्मज्ञान 
जविधाकाथविषयक होमेप्े प्रमास्क जौर शद्ध नदीं दे । उपनिषत्सामभ्ी- 
अन्थ॒वेदान्तज्ञान तस्वावेदक पारमार्थिक प्रमाणसे जन्य होनेसे शुद्ध बद्मज्ञान 
षै । अतएव अविद्यातत्काया विषयक होनेसे वास्तविक ब्रह्मज्ञान कहा जाता दै, 
वही अविद्याविरोधी है ! नेत्रादिसामग्रीजन्य ज्ञान बन्धहेतु है भौर उपनिषद्‌- 
जन्य ज्ञान मोक्षरैतु है, इस प्रकार वेदाम्तशाक्लमे व्यवस्था है ॥८२॥ 


नेत्रादिसामग्ीजन्य ज्ञानम बन्धहैतुलका स्पष्टीकरण करते ह-- "स्वत एवा ०” 
इत्थादिसे 


। 
यद्यपि अज्ञानकी मिबृत्तिके छिए बुद्धि प्रवृत्त होती है; तथापि तस्ति क्रु 
नैत्रादि सामभ्री उस बुद्धिम रूपादिविषयका शीघ्र समारोप कर देती दै; इ्सङिष्य 
अविद्या स्वय कायेविषयक हो जाती 2 । अतएव उक्त बुद्धि बन्धु हो जाती दै १ 
यदि वैराग्याभ्यास आदि साधन दवारा बुद्धि स्वच्छ हो, तो रूपादिका आरोप न दोनेसे 
अंपंवगके अनुकर दो सकती दै; अन्यथा बन्धको ही चढ़ करती है ॥८२॥ 
!स्पाद्या ०” इत्यादि । रखूपादिविषयविरिष्ट बुद्धि सर्वथा अज्ञानकी निदृ्ति 
 कैरनेमे असमथ होती इर क्षणमर भज्ञानका अभिभवं कर॒ पश्चत्‌ स्वयं 
मिवृत्त हो जाती है । अज्ञानावच्छिन्न चेतन्यमे खूपादिका अध्यास होनेसे ङूपाद्ि 
अज्ञातावस्थामे मी रहते र, खूपादिके साय नेत्रादिका संबन्ध होनेपर खूपायाकारं 
मनःपरिणाम होता दै उसीको रूपादि इत्ति कहते दै, तादश इतिमे जो 
ऊ गन्छा परनिनिम्ब पडता है । उसीसे रूपाद्मावरक अज्ञानी निकृति होती दै ॥ 
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स्वत एवाऽग्रमाणत्वादूपाद्याङलनादपि । 
व्यावहारिकमानत्व भजते बुद्धिरीरसी ॥ < ॥ 
अतो मढा एव माहूरज्ञातत्वविधाततः । 
मात्वमक्षादयो यान्तीत्येवं तीर्थकरा अपि ॥ <& ॥ 


जज्ञानके निदत्त होनेपर अनावृत चितम खूपादिका अध्यास होनेसे रूपादिका 
प्रका होता है। वही वास्तविक ज्ञान है। परन्तु मन चश्चरु है, इसलिए पूर्व 
विषयका त्याग कर॒ जब विषयान्तर्मे मवृत्त होता &ै, तो उक्त वृत्ति भी नष्ट 
हो जाती षहै। इत्तिका नाच होनेषर वृत्तिप्रतिबिभ्ित चैतन्य भी नहीं रहता। 
अतः विषथावारक अज्ञानसे पुनः चैतन्य भवत हो जाता है । इस तात्प्यसे कहते 
है-- वृत्ति अज्ञानको क्षण मरके छिए निवृत्त कर॒ फिर स्वयं नष्ट हो जाती है। 
बृत्तिके नादासे बृत्तिविरिष्ट॒चेतन्यमँ नाका व्यवहार होता है। वस्तुतः 
चेतन्यख्प ज्ञान नित्य है ॥॥८४।। . 


(स्वत एवा ० इत्यादि । नेत्रादिदुष्टसामभीजन्य दह्योनेसे तथा कल्पित 
रूपादि विषयकी भासक दहोनेसे उक्त बुद्धि अप्रमात्मकद्दी है, फ्रि मी 
व्यवहारदश्ामे ख्पादिवबुद्धिमे व्यावहारिकं प्रामाण्य दहै, वास्तविक 
नहीं है ॥ ८५ ॥ 


“अतो मुढा इत्यादि । नेत्रादि द्वारा घरादिका ज्ञान होनेपर घटादिके ज्ञानकी 
निवृति देखकर मूढ कोग कहते है कि घटादिज्ञानमे मेत्रादि प्रमाण हैँ । वस्तुतः 
एेसी बात है नदी, उक्त रीतिसे ज्ञात्व ओर भज्ञातत्व चेतन्यं दी. मानां जातां 
हे; घटादि जद पदार्थे नहीं; अतः जिन पुर्षोको वेदान्त द्वीरा ह ज्ञान 
है, वे रोग धटादिविषयक ज्ञानम नेत्रादिको प्रमाण माननेवारछोको मूढ कहते दै, 
४आकृतितः घटो ज्ञातः अज्ञातः इत्यादि व्यवहारके ददौ नमात्रसे उछ बिषयमं 
ज्ञातत्वादिको वास्तविक मान छेते, विचार करनेपर यह निश्चित होता 
है कि ज्ञातत्वादि वस्तुतः धयदिमे आरोपित है, तल्निवर्ैक ज्ञान भी घयादिरमँ 
वास्तविक प्रमाण नदीं है, यह भम कैवरु खौकिक पुरुषे दही पाया जातां 
है, सो नी, शाक्लकार मी इस अमसे क्त नहीं दै, वे मी कोकरानुसार ही 
मासते हँ ।॥ ८६ ॥ 
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नेत्रादिमात्वादेऽस्मिन्‌ घषटादेरेव मेयता । 
घटादयः प्रमासिद्धा युश्न्त्यज्ञाततां ततः ।॥ ८७ ॥ 


नेत्रादि ० इत्यादि । मूढ दो भकारके होते दै, यह पूर्वमे स्पष्ट कर चुके 
दै । प्रथम्‌ मूढके अभिप्रायसे घटादि दी प्रमेय हैँ जर नेत्रादि दही प्रमाण दहै । 
नत्रादि द्वारा घरादिज्ञानसे घटगत अज्ञानकी निवृत्ति मानकर नेत्रादिव्यापारसे पूवे 
घटादि अज्ञातत्वव्यवहार होता है । उक्त व्यापारोच्तर श्ञातो घटः इस 
उयवहारसे अज्ञातच्वकौी निदृत्ति होती है, अज्ञातत्वके समान ज्ञातत्वको मी घटनिष्ठ 
ही मानते है, वस्तुतः घटके साथ इन्द्ियसनिकर्ष होनेपर घटज्ञान ददोता है । 
परन्तु ज्ञानसे पूवे कार्म अज्ञातावस्थ घट है, इसमे क्या प्रमाण ? जडकी सिदि 
ज्ञानके अधीन है, अन्यथा सप्तम रसादिकी मी सिद्धिदो सकतीदै, इसर्िणए 
अन्नात षरकी सिद्धि अज्ञातानुभवात्मामे अध्यासके माननेसे दहीद्ो सकती दैः 
अन्यथा नहीं । अनुमवात्मार्मे अज्ञानकै माने बिना उक्तानुमवरम अध्यास्त नहीं 
नन सकता । आत्मार्मे अध्यास माननेपर अषिष्ठानगत सचाकी तरह तद्वत 
अज्ञानका मी अध्यस्त घटम भान दहो सकतादै, फिर धटादि्मे अज्ञान मानना 
व्यर्थं है जओौर ज्म आवरणका्य॑की --प्रका्चतिरोधानकी-- आवश्यकता मी नहीं 
षह | स्वयं अप्रका्स्वरूप दोनेसे जङ््मे भकाशकी भरसक्ति ही नदीं है, अनुमव- 
स्वरूपन्ञान अज्ञानका निवर्तक नहीं है, किन्तु तत्साधकं है, इसचङिए अन्ञान- 
निनवर्तिके छक्िए पमाणजन्य ज्ञानकी आवश्यकता है, इसका मी उपपादन पूर्वमे 
हो चुका दै। इसङिए अज्ञातानुमव्म तादात्म्येन अध्यस्त घट इन्द्रियादि- 
सचिकर्षसे पूर्वमे दै । उसके साथ इद्द्रियसन्निकषेवश "घटः इस इचिज्ञानसे 
घटावच्छिन्न चेतन्यं यज्ञानकी निदि दौनेसे तदृध्यस्त घरमे अज्चाननिदृत्ति मतीत 
तोती है, इस अविचारित प्रतीतिको लेकर अज्ञातघरादिज्ञापक उक्त वृ्तिको 
साधारण रोग भमाण मानते दैः इसीसे घटादिमे नेनादि प्रमाणैः एसी 
छोकप्रसिद्धि दै, पर विचार करनेपर्‌ यह सिद्धान्त सिकताके ( बाख्के >) कूपकी 
तरह विनष्ट दो जाता है ॥ ८६ ॥ 


जिनके मतम धरादि जङ्‌ पदार्थमें द्यी अज्ञातत्व है, उनके मतम तादश 
छज्ञानके. निवस नेत्रादि ममाण सफर होते दै, प्रमेयगत अज्ञानकी 
निष्चि ही भमाणका फरु माना जाता हैः इसकिएि व्यवहारदशारमे व्यावहारिक 
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नु मानमपेध्येते युञ्न्त्वज्ञाततां जडा; । 

चिदात्मा न चिना मान त्यजेदज्ञाततां ईतः ॥ ८< ॥ 

उच्यते साधकत्वेन नाञज्ञान हन्ति सा चितिः। 
यत्साधकं न तष्टोके बाधकं क्वचिदिष्यते ।। ८९ | 





प्रामाण्य नेत्रादि ठीक है, किन्तु जिनके मते अज्ञान अनुभवगत है, 
मतम पमाणोंकी क्या आवश्यकता 2 क्योंकि अनुभव स्वय अन्ञानच्छी निच 
रगा, कारण कि उसे ती स्वयप्रकाञ्च ही मानते हो, पिर उसके किए प्रमाण 
है, यह शङ्का करते दहैँ--नञ्ु मानर' इप्यादिसे । 


जड़ घटादि प्रमाणविषय होकर द्यी अज्ञानका व्याग करते दै, 
नही, प्रदीपके बिना अन्धकाराब्रत घट अन्धकारका व्याग नहीं करतः, 
प्रदीप स्वयं अन्धकारका त्याग करता है; इसके किए प्रदीपान्तरकी आव 
नहीं होती, एवं आतमा स्वयंपकायस्वखूपम है, स्वगत अन्धकारका पः 
बिना स्वयं त्याग कर सकता है, फिर उसके छिए प्रमाणोंकी क्या 
खयकता है 2 ॥ ८ ॥ | 


'उच्यते' इत्यादि । अनुभवात्मक चिति अज्ञानी साधक हे, (अ 
विषयत्वभागिनी निर्विभागवितिरेव केवखा' इस संक्चेपरारीरकके वचनकैे अ 
अज्ञानका ञाश्रय ओौर विषय चिदात्मा दी है, अतएव "जहमज्ञानं जानासि? इ 
प्रतीति मी आस्म ही अज्ञानका अवगाहन करती है, इत्यादि पूर्वमे विष 
निरूपित हो चुका है, अज्ञानकी साधक चिति--अनुभव-अन्ञानकी बाध 
निवतेक--नहीं हो सकती । लोकम भी यह प्रसिद्धै कि जो जिसका; 
है, वह उसका बाधक नहीं दहो सकता, अन्यथा उसकी सिद्धि ही 
होगी । तात्पय यह दहै कि जेसे घरादि पदाथे जो व्यावहारिक अमाणसे 
दैवे मी स्वगत अज्ञानकी निच्रत्तिके किए भरमाणकी अपेक्षा करते दहै, 
प्रमाणके स्वगत अज्ञानको नहीं व्यागते, वैसे ही स्वभकाड् चिदात्मा 
अज्ञानका त्याग पमाण व्यापारके बिना स्वयं नहीं करता, यदह् वस्तुरं 
माना जाता है । प्रमाणजन्य पकार दही अज्ञानका निवतैक है, स्वरू 
नित्य प्रका नहीं, क्योकि चह पममाणका फर नदीं हे ॥ << ॥ 
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मानयोगात्‌ पुरा सिद्धिरीकिकस्याऽपि वस्तुन; । 
सँवित्तखबलादेव तत्तमोव्यवधानतः ॥ ९० ॥ 

किम चक्तव्यमास््म तमः सिद्धति चिद्धलाव्‌ । 
तस्मात्‌ प्रमाणमेवाऽस्य तमसो घातकं न चित्‌ ।॥। ९१ ॥ 


=. -~ 
[भै पङन् [9 3. 
द्रुः 


+मानयोगा' इत्यादि । संयोगसे पूवै कार्म अन्ञानन्यवहितघदादिकी सिद्धि 
अगुमवसे होती है, इसका भी निरूपण कर चुके ह । यदि अज्ञातस्वविशिष्ठ 
घरादिका साधक अनुभव दहै, तो अनज्ञानका साधक अवश्य टी कहना पड़ेगा । 
विश्ञेषणक्धी सिद्धिके बिना वििष्ठकी सिद्धि नदीं हो सकती, अतः विशिष्टसाधक 
छसुतिकन्यायसे विरोषणका साधक होता है । 
शङ्का--यदि आस्माका प्रकाश भरमाणसे मानते हो, वो घटादिकै समान 
आत्मा मी स्वर्यपरकाश नही हौ सकता । | 
समापान--समस्त प्रपञ्चा भकाशक आत्मा प्रमाणक बिना दी स्वभकाडच है । 
सारांश यद ह कि “अहं ब्रह्मस्मि इस कलानसे ूर्यैकार्मे अनक्ञानव्यवहित 
समस्त परमाण, प्रमेयादि प्रपश्चका भासक चतन्यासमा स्वयपकाञ्च तथा स्वय- 
सिद्ध है; किन्तु व्यवहारदशा्म अज्ञानादृ्त होनेसे वस्तुतः स्वस्वरूपसे प्रतीत 
नही होता, वेदान्तवाक्य दारा प्रमाणज्ञान होनेसे तद्गत अज्ञानकी निवृत्ति 
होती है; तदनन्तरं खक्तिफरुक आैकृस्वविज्ञान होता दै; प्रमाणज्ञानके 
निना जकषप्वरूपन्ञान अक्ञानका साधक दो नेसे बाधक नदीं है, यह पूवम 
कृ चुके टँ ।॥ २.० ॥ 
किमु चक्तन्य०' इत्यादि । अज्ञानव्यवहित प्रमेयजातका साधकं यदि 
चिव, तो अन्ञानका भी साधक चित्‌ ही हे, इसमे कहना दी क्या £ अज्ञान- 
साघक अगर चित्‌ न हो; तो अन्ञानन्यवहित घटादिपरप्चा भी साचक 
उच्छ चित्‌ न हो सकेगा। यदि. अज्ञात घरकी सिद्धि न मानी जाय, तो घट-ज्ञानसे 
पूरयभे घरकी सिद्धि न होनेसे चक जौर घटका संयोग न होनेसे घटका साक्षात्कार 
भी न हो सकेगा, अतः चक्षुरादिका अन्वय-व्यतिरेक घट साक्चात्कार्मे इष्ट 
षै, इसि अज्ञान जर तदुव्यवहित घटादिका साधक चित्‌ है, यह अवङ्य, 
स्वीकार करनेके योग्य है, इसङिष्‌ प्रमाण दी अज्ञानका घातक ( निवतेक ) हैः 
छ्वरूयभूत ज्ञान नदीं ॥ ९.१ ॥ 
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मान च नेत्राद्युत्थं बेदभिभावकमीरितम्‌। 

न दौषदुष्टबुद्धथा हि तभस्तत्कायनिह्तिः ॥ ९२ ॥ 
कुत्लमात्राद्यपादानतमोषाधस्ु बोधतः 
तरवमस्यादिवाक्योत्थात्‌ पूर्णेकात्म्यस्वलक्षणात्‌ ॥ ९३ ॥ ` 
नयु वाक्यजबुद्धधाऽपि युज्यते न तमोहतिः 
नेत्रादिदोषजातस्य तद वस्थत्वदद्यनाघ्‌ ॥ ९४ ॥ 


मान च इत्यादि । 

दङ्ा-- यदि प्रमाणको दी-- ज्ञानको दी--अवि्धयाका निवतेक मानते हो, 
तो नेत्रादिजनम्य ज्ञानसे भी अविद्याकी निति होनी चाहिए। एसा ददोनेपरं 
घटादिविषयक उक्त ज्ञानसे भी अविद्याकी निषृति द्वारा मोक्षखप फर हयो जायगा, 
फिर बेदाम्तज्ञानकी क्या आवश्यकता है ? 


समाधान--नेत्रादिजन्य ज्ञान प्रमास्मक नही है, किन्तु नेह नानास्ति किञ्चनः 
इत्यादि श्रतिसे बाधितघटादिविषयक होनेसे मिथ्या है । मिथ्या ज्ञानसे 
अन्ञानकी निवृत्ति नदीं दो सकती, किन्तु तच्वन्ञानसे दही हो सकती है । तत्त्व 
ज्ञानके साथ अतच्वज्ञानका विरोध ै तथा उक्त ज्ञान दोषजन्य दै; यह पूर्वम 
सिद्ध कर चुके है, इसर्िए कहते दोष ०” इत्यादि । उक्त दुष्ट ज्ञानसे तम 
(अज्ञान) ओर उसके कार्यकी- प्रपश्चकी- निबृ्ि नदीं हो सकती ॥ ९२ ॥ 

ङत्स्नमात्रा ०” इत्यादि । सम्पर्णं प्रमातृ, भमाण, पमेय आदि प्रपश्च अत्‌ 
गगनादिका उपादान (असाधारण कारण) जो तम-गज्ञान--दै उसका बाध 
(निचि) (तस्वमसिः इत्यादि वेदान्तवाक्यजन्य पूर्णीनम्दालक सआाल्मेकत्वरक्षण 
बोधसे ही होता है; दृसरेसे नदीं ॥ ९२ ॥ 

ननु वाक्यज ०" इत्यादि । 

शङ्का-- (तत्वमसि! आदि वेदान्तवाक्यजन्य उक्त बोधसे मी अज्ञान जौर उसके 
कार्यी निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योकि उक्त ज्ञानके अनन्तर भी द्वेतमाहक मान- 
नेन्नादि- पूर्वैवत्‌ व्यवस्थित ही देखे जाते दँ । जीषन्पुक्तिदशामें भी ज्ञानीका 
व्यवहार देखा जाता है, अन्यथा तत्त्वोपदेदा आदिम परवृत्तिमीनदहो सकेगी 
अतः उक्त बोधसे प्रपञ्च ओर उसके उपादान अज्ञानकी निदृक्ति होती है; यह 


कथन श्देय सतती | ९% ।] 
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1 
न्नेष दोषो यतो भिन्नां सामभ्री वेदिक वचः । 
नद्यन्धत्वापराघेन शब्दं न श्रणुयात्‌ पमान्‌ ॥ ९५ ॥ 
अथेखविषये भिन्नसामण्न्यप्येकदा कथम्‌ । 
बिरुदधबदधिमेकस्य जनयेदिति चेच्छृणु ॥ ९६ ॥ 
किः भिनमिषयेऽप्यस्ति त्वेकदा धीद्यं तव । 
नेति बेदेकब्देन विदोषयसि कि बथा ।॥ ९७ ॥ 
समाघान-- शतेष दोषो इत्यादिसे । कौकिक सामभ्रीमा्रसे जन्य ममाणज्ञान 
उक्त अज्ञानका निवक्षक नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्यसे जन्य ज्ञान, अदुष्ट सामभ्रीसे 
जन्य होनेके कारण, उक्त भज्ञानका निवसैक है ! सामभ्रीके मेदसे प्रमाणज्ञान मी 
भिन्न षै, अतः उक्त बोध अज्ञान ओौर उसके कायका निवेक ह; पेसा कने 
को$ आपत्ति नहीं दै । दुष्ट सामग्री जपने काकी जनक नहीं होती, किन्तु अदुष्ट 
सामग्री दी स्वकायैजनक दती दै, इसमे दृष्टान्त कृते द--नष्यन्धत्वा ° 
इत्यादिसे । अन्धत्व दोषसे दुष्ट नेत्र अपने काका--साक्षाव्छारका-- जनक नदी 
होता, इसकिष्‌ क्या उसके अपराधसे भरोत्र भी शब्दसाक्षात्कारका जन नहँ 
होता १ अथौत्‌ होता दी दै । एकके दोषसे दृसरेके कार्यस बाधा नहीं होती । 
इसी प्रकार दुष्ट होनेसे छौकिक सामभ्री स्वकायैकी जनक नहीं है, किन्तु तद्धित्न 
अदुष्ट वेदान्तवाक्यघटित सामग्री स्वक्ा्यजनक क्यों न होगी ॥ ९५ ॥ 
(अयेकविषये इत्यादि 1 एक विषयमे एक दी कार्म एक पुरुषको 
परस्परविरुद्ध सविरोष ौर निर्विरोष विषयकं विरुद दो बुद्धिर्यो नदीं द्यो सकती । 
विरुद्ध दो सामभि्योसि उक्त दो बुद्धिर्यो तब दहो सकती ह, जब किं दोनो विरुद्ध 
सामभिर्यौ एक कर्मे हो । छेकिन वे एक कास्मे दो नीं सक्ती; अन्यथा 
सामभि्मिं विरोष दही भग्र हो जायगा, इस जभिपरायसे कते दै - विरुद दो 
सामभिर्यौ एक काल्मे एक पुरूषमे सविरोष ओर निर्विरोष ` बुद्धिको कैसे उत्यन्न 
करेगी ॥ ९६ ॥ 
उक्त शङ्काका उत्तर देते दै-- “किः भिन्न °" इत्यादिसे । 
एक कारम एक विषयमे दो बुद्धिर्यो नदीं दोती, एेसा कदनेवाोका सभि- 
भाय क्याहै£ क्यावे रोग मिन्न विषयमे युगपत्‌ दो बुद्धिर्या मानते है अथवा 
नही १ प्रथम पक्ष दीक नही दै, क्योकि एक करण एक समयमे एक दी क्रियाका 
जन दोला दै. यद सर्वमान्य न्याय ड । द्वितीय पक्ष विषयमे एकत्वविदोषण व्यर्थं 
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क्रमेण विषये भिन्न एकस्मिनपि धीदयम्‌ । 
स्वसामग्न्यचुसारेण भवन्नहि . विरुद्धयते ॥ ९८ ॥ 
ततः सत्येव नेत्रादावहैतं बोधयेद्रचः। 
अविज्ञावत्वमद्रैते तद्धोधेन निवत्य॑ते ।॥ ९९ ॥ 
तदैव ज्ञातमित्येव व्यवहारस्ततो भवेत्‌ । 
अज्ञातत्ववदहैते ज्ञातत्वं न विरुद्धयते ॥ १०० ॥ 
अज्ञातत्वं मायिकं चेज्ज्ञातत्वमपि तत्तथा । 
विद्यया को विरेषशरज्ज्ञाततेवेति निभिय ॥ १०१ ॥ 


है, एक समयसे दो. बुद्धियां नदीं होती, इतना दी कहना उचित है। एक 
विषय तथा अनेक विषयमे दो बुद्धयो एक कार्म इष्ट नदीं हैँ ॥९०॥ 

क्रमेण विषये" इत्यादि । विभिन विषयमे जसे क्रमशः दो बुद्धियौ पुरुषस 
होती दै, यह सवीनुभवसिद्ध दै, वैसे दी एक विषयमे मी क्रमशः स्वसामभ्री द्वारा 
दो बुद्धिर्योकी उत्पचि कोई विरोध नहीं है । यद्यपि 'अयौगपद्याज॒ज्ञानानाम्‌" 
इत्यादि न्यायसे ज्ञानयौमपयय माननेमे विरोध दै, तथापि क्रमदाः अनेक 
बुद्धिर्योकी उत्पत्तिमे क्रिसी मतसे कोई विरोध नहीं है ॥९८॥ । 

(ततः सत्येव! इत्यादि । चकि एक॒ विषयमे कम्चः.. नेक बुद्धियोकी 

उस्पत्ति अविरुद्ध दै, अतः. द्वैतमासफ नेत्रादि सामभीके रहते-रहते “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" इत्यादि अद्वैतबोधक वाक्यसे समुखन्न अद्वैतज्ञानसे अद्वितीय आत्मा 
द्वेतकी निवृत्ति होती है ॥९९॥ 

तदैव ज्ञातम्‌" इत्यादि । उक्त वेदान्तवाक्यजन्थ ज्ञानसे अज्ञानकी निदि 
होनेपर तदनन्तर “अद्वैतं ज्ञातम्‌" ( अद्वैत जाना ) यह व्यवहार होता है ।१००॥ 
` शेङ्का--जास्मा तो अद्वैत दै, यदि दवैतमाच्रकीी निवृत्ति मानते हो, वो उसमें 
ज्ञातत्वं मी धर्म नहीं है, फिर ज्ञातस्वका व्यवहार कैसे होता है ? 

समाधान- जैसे अविद्यासे कलित अज्ञातत्व माना जाता, वैसे दी 
श्ञातत्वको मी अविद्यासे कृस्पित मान कर उक्त व्यव्ार होता दै, यदी कहते 
है--“अज्ञातत्वम्‌' इत्यादिसे । 

अन्नाततवं मायिक-मायाकस्पित- है यदि एेसा मानते हो, सो ज्ञातत्वकी 
भीच्चैया ही मान ढो । 


॥ कि" क ० 
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` पुसः ऋ हति चेन्मोक्ष एव न चेतरः । 
श्चर्ति प्रतिथुवं विद्धि ज्ञानमात्रेण युक्तये ॥ १०२ ॥ 





दाङ्का-- ज्ञानदा कलित अज्ञातत्व तो हो सकता ै, परन्धै तत्त्वस्चानसे 
अंज्ञानकी निवृत्ति होनेपर तदकल्िित ज्ञातस्व नहीं रह सकता; क्योकि तत्वज्ञान 
संकाय अज्ञानका निवतैकं माना जाता है, अन्यथा तत्‌कटपत द्वैतकी अनुवृत्ति 
` दोनेसे सद्वेतात्मसाक्षाकार ही नही दो सकता । साक्षावंफारात्मक तस्वज्ञान वस्तु- 
तन्त्र है, पुरुषतन्त्र नहीं । 
समाधान--तचवज्ञान प्रारढ्ध कर्म॑से प्रतिबद्ध अक्ञानलेश्से अतिरिक्त अज्ञान 
ओौर उसके कार्यका निवतैक माना जाता है! मतएव 
'नाऽसुक्तं क्षीयते क्म कल्पकोटिशतैरपि ॥ 
इत्थादि दाख भी संगत होता है । 
“मिते हृद यग्रन्थिरिच्छद्यन्ते सर्वसंशयाः ।' 
“ज्ञानाभिः सर्वकमौणि मस्मसाक्कुरुतेऽजजुन ॥' 
इत्यादि थीमंगवद्वाक्य प्रारब्यकर्मतर कर्म विषयक ह, इसं प्रकार भिन्नविषयकं 
द्यवप्या मानकर पूवौचार्योनि उक्त वचनोके परस्पर विरोधका परिहार किया है ! 
दङक्का--जच्छा ज्ञातत्वन्यवहारके किए यदि अद्वैत मात्माम अज्ञानकट्पित 
जञातत्व घर्म मानते ह, तो विद्यासे--तस्वज्ञानसे-- आत्मामं क्या विशेष हुआ ९ 
समाधान- ज्ञातत्वं द्वी विरोष हुआ, क्योकि तरवन्ञानेोत्यत्तिसे पूरव 
- “आत्मा ज्ञाव दै" यह व्यवहार नहीं होता । तदनन्तर शात दै यह व्यवहार होता 
दै; यही विरोष सम्चिये ॥१०१॥ 
 ज्ञातत्वविरोष माननेषर भी वह तो स्वयं पुस्षाथं नही ह, इसङ्िएि 
पुरुपा्थामावसे विचा विफल ही रदी, इसपर कहते षै पुरुषार्थः क इति 
चेत्‌" इत्यादिसे । 
रङ्ा--पुरुषाथं बास्तवमे क्या ह £ 
उच्चर मोक्ष ही है, दूसरा नहीं । ज्ञानसे युक्ति होती ३, इस अर्थंका बौधं 
करानेवारी (तमेव ॒विदित्वाऽतिमृ्युमेति नान्यः पन्था नि्तेऽयनाय, इत्यादि 


श्रतियो उक्त अथेमे प्रमाण दै अर्थात साक्नी ङ्क |) १०२॥ 
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आगामिजन्मा मावेऽपि साम्प्रतं रमभ्यतेऽत्र किम्‌ । 

इति चेत्कृतङरत्यत्वधिया विश्रान्तिरु्तमा ॥ १०२ ॥, 
आस्तां फएटविचारोऽय रूपशचब्दादिकल्पकम्‌ । 

नेत्रादिकं स्याद्िद्यायां कन्धायामिति चेच्छुणु ।॥१०४॥ 
कटरपयत्येव रूपादि यथापूर्वं न संशयः । | 
ऋजुत्वं कः उवपुच्छस्य कामयेतेह बुद्धिमान्‌ ॥१ ० ५॥ 


.आगामिजन्माभावेऽपि' इत्यादि । 

राङ्का-- यदि तच्वज्ञानसे भारब्धकर्मसे भिन्न क्मोका नाञ्च हो जाता है, इस 
ङिए भावीजन्मसे पिण्ड तो छट जायगा, अतः भावी दुःखोका भय नही हे । 
पर वतमान जन्ममेँ क्या छाम ? 


समाधान---कतेव्य क्म कर चुके, अब कोई कर्तव्य शेष दहै नही, इस 
बुद्धिते उत्तम विश्रामका--शान्तियुक्त आरामका- राभ होता दहै ॥ १०३॥ 

(आस्तां फलविचारोऽयमर्‌" इत्यादि । 

शङ्धा-- विधाका ज कुछ फर होता है, सो हो, पर यह किए कि तस्व- 
क्षानीको अमास पदाथका नेत्रादि द्वारा जात्मामेँ आरोप होता है या नदीं ॥ १०४॥ 

समाधान-कल्पयत्येव' इत्यादि । रूपः शब्द आदि विषर्योंकी कल्पनां ` 
करनैवारी इन्ियां वि्याका छाभ होनेपर भी रूपादि - विषर्थोकी पूर्ववत्‌ कल्पना 
करती ही द| | 

तत्तवज्ञानसे पूव इन्द्रियां जेसे पादि विषयोकी कक्पनार्पै करती द, 
वैसे ही तत््वज्ञानोत्तर मी वे विषर्यो्ी कश्पनार्पै करती द्यी | जव तक 
पदार्थं रहता है तब तक वह सपने स्वभावका परित्याग नष्टं करता । 
जञेसे कृत्तकी पूछ कमी सीधी नदीं रहती, उसमे टेढे रहनेका स्वभाव है 1 
इसर्एि शुद्धिमानोको स्वभावे विपरीत पदार्थोकी कामना मी नही करषी 
ाहिर्‌ । स्वमाव मिदं होता है, जसे कृत्तेकी पूंको सीधी रखनेका यलं करना 
निष्फलं है ॥ १०५ ॥ | | 

शङ्का-- यदि तस्वन्ञानोत्तर भी इन्द्रि आदि द्रा ख्पं आदिक करई्यनां 
हीती रहेगी, तो सक्ति कैसे होगी ? द्वितज्ञानकी मिडचिकरे बिना निष्प्रपञ्च मात्माका ` 


सेखावस्थान नी दो सकलां) 
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रूपाद्यकल्पनान्मोश्षः श्रयते न कचिच्छुतौ 1 ` 
कर्प्यतामत्र रूपादि का ते हानिः प्रकट्पने ॥१०६॥ 
मत्योः स॒ मृस्युमित्येव दैतदृष्िरपोद्यते । 
यदि तर्हि न पर्यामि हैतं तस्य प्रमापणात्‌ ।।१०७॥ 
निषेधति शतिर्दैतदृषटिमेव न . कल्पनम्‌ । 
परत्युतेतस्य यज्ञन कटिपतरवं बदत्यसौ ॥१०८॥। 
कदिपतत्वावबोधेन कल्पितं न॒ निवतेते । 
मवुष्यत्वावबोधेन मचुष्यस्याऽनिवतंनात्‌ ॥१०९॥ 

समाघान--^रूपाद्य ०” इत्यादि । खूप आदिकी कल्पना न करनेसे दी 
भुक्ति होती है, रेसा किसी श्वुतिभे श्रत नदीं है, इसलिए तत्वज्ञानी खुखसे रूप 
आदिकी कल्पना करे, कोई क्षति नदीं है अथात्‌ सुक्तिकी प्रासिरमे तस्मयुक्त कोद 

॥ त मृत्योः, इत्यादि श्रुतिसे तस््वज्ञानकार्मे दैतददौनका बाध बतलाया 

गया है, इसरिण्‌ द्वितदरनकी अनुमति कैसे देते दँ ? 

समाधान--द्वैतका सस्यरूपसे ददन निषिद्ध है ! सं्कारानुढृत्तिवश . जीव- 
` न्युक्तिद्ा्मे कलित द्वितदर्हौनके विषयमे अनुमति है, अन्यथा जीवन्धुक्तकी 
दरीरयात्रा भी नही हो सकेगी । इसङिण्‌ काल्पनिक द्वैतदरोन मोक्षम बाधक 
मदी है ॥ १०६७ ॥ " | 
(निषेधति इत्यादि । द्वैतनिषेधबोधक 'नेह नानास्ति किञ्चन मृत्यो; स ग्रदयुस्‌' 
इ्यादि श्रतिर्यो दवैतके पारमार्थिकत्वरूपसे दशनका निषेव करती दै, करपित 
हेतदशनका नहीं । मोक्षविरोधी द्वैतदद्यैन त्याज्य है, अविरोवी नदीं । अतः 
अविरोधी कर्पित दवैतका उक्त श्चतिर्य समर्थेन करती दै, जन्यथा तंस्वोपदेड दी 
महीं जन सकेगा ओौर सद्यः विदेह - केवस्य-- प्रातिका भी परसंग दो जायगा । 
अतएव 'तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोष््ये जथ संपरस्ये' इत्यादि श्ुतिके बरसे 
जीवन्युक्तिद शाँ कदत दैतका यलसे समर्थन होता है ॥ १०८ ॥ 
कृट्पितत्वका बोध होनेसे कद्पित पदाथेकी निवृत्ति . नदीं द्योत, इसमें 
अनुरूप दृष्टान्त देते दँ--'कस्ितत्वाव °* इत्यादि । 
मनुष्यस्वके बोधसे मनुष्यफी निति नहीं होती; बदिकि मयुष्मकी नुति 


१ ननी ) चिजिषछठनानस विनेषणजान स्मघक हेः बाधक तही ॥ १०९ ॥ 
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कटिपितं न निघत्तं वेद्वाचैवाऽ्दरेतमीयेते । 
इति चेत्ते किमदेत कत्तव्य पाणिना वद्‌ ।११०}। 

न कव्यं किन्त बु्या बोद्धव्यमिति वचेस्परभो ! । 
बुध्यस्वाऽखिरुवेदान्तेः किञुपारम्भसे वथा ॥१११॥ 
परोक्षमेव वेदान्ता बोधयन्तीति चेन तत्‌ । . 
ब्रोद्घुरात्मानद्धिख्य त्वं बह्मत्यवनोधनात्‌ ॥११२॥ 





कटिपर्त न! इव्यादि । 
राङ्का--यदि तज्ञानोत्तर भी द्वैतकी निदृत्ति होती नहीं है; तो केवर 
गब्दमात्रसे हयी जप अद्वैत कते हैँ । इस परिपस्थितिम वास्तव अद्वैत तो रहा 
वदी, किन्त सदा द्विती रहा। जौर यही मानना सखुचित हे तथा आपके 
[ब्दोसे मी यही सिद्ध होता दै । 
समाधान--अद्भित तो वाणीसे ही कदा जा सकता हे; वद ददाथसे करनेकी 
वस्त॒ नहीं है; क्या जपने उसे हाथसे करनेकी चीज समञ्च रखा है £ यदि आपका 
डेसा ध्यान है, तो अवश्य जाप भू करते हैं । 
+न कतन्यम्‌' इत्यादि। ` | 
 दङ्का-- करसव्य नहीं है, यह तोहम मी मानते ददः फिर मी वह बुद्धिसि तो 
्रोचव्य होना चदहिए । सोभीतो आप नहीं कह सकते, कारण कि तत्त्वज्ञान 
ञोनेपर मी यदि पथैवत्‌ द्वैतका मान होता दी रहा; तो वस्तुतः अद्धैतका 
भान कदां हमा £ इसङिए्‌ यह कते दँ कि अद्वैतवाद्‌ केवरु वाचिक ही दहः 
प्रातीतिक नहीं । 
समाधान अद्वैतकी प्रतीति यदि आप चाहते तोहे प्रमो ¡ सम्पूण 
तरद न्तो अद्धेत जानो अर्थात्‌ अवण आदि उपायों द्वारा अद्वेतका साक्षात्कार कर 
जाप स्वयं कह सकते दै कि अद्धेत वस्तुतः बोधका विषय दै, अतएव एतद्धिषय्े 
उपालम्भ ( आक्षिपविरोष ) वृथा हे ॥ १११ ॥ ॥ 
(परोक्षमेव? इत्यादि । | ५ 
 श्चङ्का- वेदान्तसे अद्वितका परोक्षासक ही ज्ञान होता हैः क्योकि रान्दका 
तसेश्च ज्ञान उत्पन्न करना स्वमाव है, अपरोक्षन्ञान तो इन्दियोसे दी दोता है । 
समावान- परोक्षत्व ओौर अपरोक्षसकका नियामक करण-इन्द्रियादि-- नदीं है; 
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भूयो भुयो वरि वेश्याः पिक्चाच्यै ददतेऽनि्म्‌ । 
अथापि सा पिल्लाची तान्‌ बाधतेऽनपराधिनः ॥११६॥ 
एवं बहुश्चुतिन्यायबोधितं सन्मनः पुनः 
विसंबदत एवेति का तत्र स्यात्‌ प्रतिक्रिया ॥११७। 
कल्पितं चेत्‌ सयच्छिन्धास्तुष्याम्येतावतेति चेत्‌ । 
उच्छेत्स्यामि यदा रञ्जुसर्यं॑ मारयसे तदां |११८। 





भूयो भूयो" इत्यादि । साधुस्वभाव भीरु वैदय बार-बार विशाचीको 
सन्तुष्ट करनेके क्रि बछि देतेषःतो भी पि्चाची निरपराध उन बलि देन 
वले वेश्योको सतत ज्य देती ही है । तास्थ यह है कि रोके यह परसिद्ध 
है कि छातके देवता बातसे नहीं मानकते । दुःशीरु विदाच बि देनेसे सन्तुष्ट 
नीं होते, किन्तु तन्त-मन्त या उनसे भी प्रबरु ब्रह्मपिशाचोसे निगृहीत 
दोनेपर ही पिण्ड छोड़ते हैँ । उसी प्रकार मनको सन्तुष्ट करनेके डिए कितने ही 
विषर्योका अर्पण न्त्य करिया जाता दै, फिर भी सन्तोषके बदरे असन्तोष 
दृता ही जाता है । प्राप्त विषयक छोड़कर अप्रास् विषयक कामना सदा करता 
है । अगर अप्राप्त विषयकी भातिदहोभीजाय, तो फिर आगे दृस्रे विषयकी 
कामना करने ख्गता हे, इसीसे महर्षियोनि कदा है कि-- ` 
| न जातु कामः कामानासुपभोगेन ्ञाम्यति। 

हविषा कृष्णवर्त्मेव भूय॒ एवाऽभिवद्धते ॥' 

कामोके भोगनेसे कामनाकी शान्ति नहीं होती, पच्यत तसे अथि- 
ज्वारुके सदश ओौर भी अधिकाधिक बढ़ती दही । वैराग्य ओौर अभ्याससे 
ही मन शान्त होता है, अतः मनःपिशाची वकि देनेसे सन्तुष्ट न होगी; किन्तु 
बराबर श देनेके ठिए तत्पर हयी रहेगी ॥ ११७ ॥ 

कर्षितम्‌ इत्यादि । कनरत्व आदिके ससुच्छेदमात्रसे दी सन्तुष्ट हो जागे, 
यह कहना तो रज्जुसपकी निष्त्तिके अनन्तर (उसको मारेगेः इस कथनके 
समान है । रज्जुसर्षकी निदृत्तिके अनन्तर विषयके अमावस्े तद्धिषयक कोई 
क्रिया हो दी नहीं सकती, फिर मारनादह्ी कैसे दोगा £ जवतक मनकी 
निचि न होगी, तचतक कट्पित कतरैतवकी . निति सर्वेथा असम्भव है । सकर 
कर्पनाओके मरु मनकी निदत्ति होनेपर कदत वस्वओंकी, कारणक निदृत्तिसे दयी, 
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भा भूत्तहि सथुच्छैदः कल्पन विनिवार्य 

इति चेदिल्द्रियाणि त्वं व्यज यास्यति कस्पनम्‌ ।॥१९९।। 
जीवनयेन्द्ियापेक्षा यदि तर्हिं क्षमस्व तत्‌ । 

कल्पन तावता हानिः का तेऽसङ्कचिदात्मनः ॥१२०॥। 
जातायां रज्जुविद्यायां स्पक्ट्सिन दश्यते । 

इति वेद्‌ दर्यतेऽस्माभिर्मन्दे तमसि पूववत्‌ ॥१२१॥ 


| निवृत्ति दो जायगी । सन्तोष भी मनोधर्मं दी दै, इसङ्षि रज्जुसपेकी 
निवृचिके अनन्तर उसके मारणक्े समान सन्तोष भी मनकी निवृ्तिके अन्तर 
असम्भव दीहै॥ ११ र 
+मा यत्तर्हि इत्यादि । । 
न मनके ससुच्छेदके चिना मनसे कलित वस्तुका यदि सयुच्छेद्‌ नीं 


हो सकता, तो उसका सयुच्छेद मत हो, किन्तु मन द्वारा कल्पनाकी निदृ्तिसे 
ही सन्तोष मा्नँगे । 


समाधान-- यदि कल्पनानिवत्तिसे दी सन्तोष मानते हो, तो इन्दरियोका भी 
त्याग करो, क्योकि इन्द्रियोकि रहनेसे बाह्य ख्पादि विषर्योकी कर्पना जवश्य 
होती रहेगी जौर कस्पनानिवृत्ति दी आपको अभीष्ट है ॥ ११९ ॥ 

(जीवनाये ०” इस्यादि ! यदि कदो कि इन्ियोके विना जीवन नहीं हो 
सकता, अतः उसके ङ्षएि इन्दियोका व्याग नहीं कर सकते, तो कल्पनापर भी 
क्षमा करो, क्योकि वह भी असङ्ग चिदात्माका क्या अपकार कर सकती है १ कुछ 
भी नही अर्थात्‌ “असज्ो ह्ययं पुरूषः”, ।नहि सज्जते" इत्यादि श्ुतियांसे कर्पना 
आदि आसमधसं नहीं दै, किन्तु कल्पना वस्तुतः मनोधर्मं हे, यह दृढ़ निश्चय यदि 
आपको है, तो वह आत्मा क्या हानि कर सकेगी १ कुछ भी नहीं । मनोधर्मसे 
जाल्म हानि तवतक होगी, जवबतक विवेक नहीं होगा । विवेकके अनन्तर 
मनकी कल्पनासे आत्मामं कुछ हानि नहीं हे । 

"जातायाम्‌ इत्यादि । | 

सङ्का--आसकत्वज्ञान होनेपर अविद्याकी निवृत्ति अवदय होती है, क्योकि 
अज्ञान ओौर ज्ञानका तम ओौर प्रकाशक समान विरोध है; अन्यथा ज्ञानसे मुक्ति 
होती है, यह पक्ष द्यी: असंगत हो जायगा; अतः उक्त ज्ञान होनेके अनन्तर 
 अनात्मपदाथैकी अनुवृत्ति नदीं बनती; अतएव “यह शुक्ति है" णसा यथाथेज्ञान 
होनेपर अमकारुके समान तदनन्तर रजतकी अचवत्ति नहीं होती ¦ 
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न तत्र सरत्युमीतिथनाञत्र जन्मभयं पुनः । 

यदि तत्र॒ तमोदोषः क्मंदोषोऽत्र तत्समः ॥ १२२॥ 
किश्वाऽनुसृत्य तत्‌ुद्धिसाम्यमेवयुदीयेते । 

सर्वसाम्यं न दृष्टान्ते प्राथ्येते केनचित्‌ फचित्‌ ॥१२३॥ 
विवक्षितं तु सादशरयमधिष्ठानं न कल्पितम्‌ । 
अवस्त्वारोप्यमित्येतत्कण्ठं शोषय मा वथा ॥१२४॥ 


समाधान--जेसे मन्द अन्धकारे बाधज्ञानके बाद मी रज्जुसपैकी पतीति 
होती हे, यह अनुभवसिद्ध दहै, वैसे ही तत््वज्ञामके बाद मी प्रारब्धकर्मवद्य 
संस्कारखूपसे शरीर आदि अनात्म पदार्थोकी अनुवृत्ति मानी जाती है ॥ १२१॥ 


“नं तत्र" इत्यादि । उक्त स्थरे रज्जुसर्पकी प्रतीति तो दोती है; किन्तु 
उससे मत्युक्रा भय नहीं होता, तो यहां भी ताश्च कट्पनासे पुनजञन्मका भय 
नहीं हे । किंसी वस्तुर्म मिथ्यात्वका भान होनेपर उसपर आसक्ति नीं होती जौर 
अनासक्त कर्मादि द्वारा जन्मादिका सम्भव नहीं है । यदि उक्तं स्थरे तमोदोषसे 
उक्त प्रतीति होती है, तो पख्यरम भी उसके समान कर्मदोष विद्यमान है अर्थात्‌ 
मारड्धकृमेका रोष रहनेसे बाधित अनातमम पदार्थोकी भी अनुवृत्ति जीबन्युक्ि- 
दशाम होती दै, किन्तु मिथ्या प्रतीयमान होनेसे रज्जुसपं जसे भयद्कर नहीं 
होते, वैसे ही कच्ितकी अनुवृत्ति जन्मान्तरारम्भक नदीं है, अतः सा भान 
उपेक्ष्य हे ॥ १२२ ॥ 


(किश्ाऽनुसुत्य' इत्यादि । बाधज्ञानंके बाद भी अध्यस्तकी वुद्धि मामकरं मन्दे 
अन्धक्रारमे रज्जुसपेका दृष्टान्त दिया गय। है; वस्तुतः बुद्धियोरमे सास्य विवक्षित 
नहीं है । तात्प यह है कि अमाधिष्ठान सत्य होता दै, कसित नहीं । जसे रज्जु स्ै 
करित है, किन्तु रज्जुरूप अधिष्ठानम रौकिक्र सत्यत्र है, वैसे ही कक्पित 
अनात्म पदाथ कल्पित सत्यत्व है, आत्मामं परमाथ सस्यघ्व है । 


(विवक्षितम्‌ इत्यादि । दोनों स्थरो अधिष्ठान मकक्ित है ओर भारोध्ये 
अवस्तु- मिथ्या--दै, यह भसछ्रत्‌ कद चुके दँ । इस विषयमे प्रशमोचचरं 
द्वारा कण्ठद्योषण करना व्यथ है, सतः इस विषयमे अधिक पूना च कहना 
निष्फरु हे ।॥ १२५॥ 
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करिपतस्याऽचवृच्यथं ष्टान्ताश्वेदपेकिताः 
प्रतिबिम्दादिदृष्टान्ताः शतशोऽथ सदसः ॥ १२५॥। 
स्वानुभूव्येकसंवे्या विद्या सर्वषु वस्तुषु । ` 

यदि तेऽनुभवो नास्ति तर्हिं जन्मास्ति ते धुवम्‌ ॥ १२६॥ 


'करिपतस्याऽ०' इत्यादि । बाधन्ञानोत्तर कलित पदाथैकी अनुवृत्ति होती है, 
इसमे दृष्टान्त यदि चाहते शै, तो इसमे सेको तथा हजारों प्रतिबिम्ब आदि इष्टान्त 
ह । पूर्वाभिसुख पुरुष जन दर्पणमे सुख देखता है, तब उसे अपने मुखका प्रति- 
निम्ब पश्चिमामिमुख तथा भीवास्थ प्रतीत होता है | वर्हौ वस्तुतः मुख नही ष 
किन्तु दर्पणतक्मेँ ज्ञात होता है। उसमे उत्पादकसामभीके न होनेसे भतिनिम्ब 
वास्तविक नहीं ह, किन्तु मिथ्या दै, एेसा ज्ञान होनेपर भी सम्मुख दपण रहनेपर 
पूैवत्‌ वह प्रतीत होता दी रहता दै । सर्म दषैणोपाधिनिबन्धन भतिबिम्ब है, 
अतः उपाधिकी निद्रत्ति होनेसे दी उसकी निब्त्ति होती दै, बाघसे नदीं । एवं “पीतः 
शाङ्खः यह जम पित्तपीतिमद्रभ्यनिमिचक होनेसे “शङ्कं अत होता है, पीत नदी" इस 
ज्ञानसे निवृत्त नहीं होता, किन्तु निमित्तभूत उक्त द्रन्यके जमावसे होता दहै । एवं 
मण्डूकवसाज्ञन आदिके द्वारा ज्ञायमान वंशोरगम भी वंशाज्ञानसे निदत्त नदीं होता, 
किन्तु उक्त अञ्जनके अभावसे दी निषत्त होता है; एवं अलातचक्रादि, चन्द्रीदि- 
प्रादेद्िकत्वज्ञानादि, शकररस्थ पुरुषको बृक्षादि्मे गतिक प्रतीति तथा ररीरा्यास 
भतीति आदि रेकषडं दजारों श्रम पेसे दै, जिनकी अनुदृत्ति  बाधनिश्चवयोत्तरं 
भी होती है। वस्तुतः ओौपाधिक ्रमकी निवृत्ति उपाधिकी निब्ृत्तिते दी दोती 
षै, तदन्य अपरोक्ष भमकी निड्त्ति अपरोक्ष ॒ततत्वसाक्षात्कारसे दी दोषी दे, 
परोक्षभम परोक्ष यथाथेन्ञानपे निदत्त होता है, इत्यादि माना जाता है ॥ १२५ ॥ 


स्वालुभूत्येक °` इत्यादि । सर्वैवस्तुविषयक विया स्वानुमूत्येकसंवेद्य दै 
अथात्‌ सम्पण वस्तु अपरोक्षास्मक स्वाचुभवास्मार्मे ही अध्यस्त है । अतः यथाथ 
प्रोक्षानुमवख्प स्वात्मा ही उनका अधिष्ठान है, उनकी अषिष्ठानतत्वसाक्षात्कार दी 
विद्या है; इसीसे उनकी निवृचि दवी है, अन्यथा नदीं । यदि जापर उक्त मनुभव 
नहीं है, तोः आपका भावी जन्म अवय ह्योगा । उक्त भसुमवके निना ससारचक्रसे 
छुटकारा नदीं दो सकता । संसारकी मात्यन्तिक निदृतति उक्त अनुमवास्मक विघासे 
मानी -जाती 2. उपायाम्तरसे नदी, यह सद्वैतसिद्धान्त हे ॥ १२६ ॥ 
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रि बहूक्त्या प्रमेयः स्यादज्ञातत्वेन चेतनः । 
सर्वेषामपि मानानामन्ञातत्वाभिमाविनाम्‌ ।१२७॥ 
वेदान्तानां विरोषेण निःशेषाज्ञानधातिनाम्‌ । ` 
अज्ञातश्चतनो मेयो नाऽज्ञातोऽन्योऽस्ति कथन ॥१२८।। 
किश्वाऽऽनन्दाधिरूपस्य पुरुषार्थस्य टदेतवः | 
वेदान्तास्तेन तन्मेय आनन्दात्मा परः पुमान्‌ ॥१२९।। 


“किं बहूक्त्या" इत्यादि । अज्ञानके निवतेक संपूर्णं प्रमार्णोका प्रमेय अन्ञातत्व- 
रूपसे चेतन दी ह, दूसरा नदीं है, यदी संक्षेपसे कहना प्रमेयके निर्णयके हिए 
पय्याप्त है; अधिक कहना व्यर्थं है । अज्ञान ्ासगत है, अज्ञातज्ञापक प्रमाण 
कह राता है । जिसका अज्ञान प्रमाणोसे निबृत्च होता है, बही वस्तुतः प्रमेय है। 
विषय स्वयं अप्रकाश्ालमक है, अतः उसमे पकाशतिरोधान व्यर्थं है, इसङ्ए 
प्मार्णोका विषय साक्षात्‌ प्रमेय नहीं है ॥ १२७॥ 

विदान्तानाम' इत्यादि । घटादि तत्‌-तत्‌ विषयावच्छिन्न चेतन्यगत अज्ञानकी 
मिदृत्ति चक्षुरादि तत्‌-तत्‌ प्रमाणो द्वारा होती है, इसङिए व्यवहारदश्चामें चक्षुरादि 
प्रमाणोकि प्रमेय घटादि विषय भी कहे जाते हे, वेदान्त तो निःरोष भज्ञानका-- 
अनवच्छिन्न अज्ञानका-- निवर्तक है। वेदान्त द्वारा आत्मज्ञान दोनेपर मूल अज्ञानकी 
निवृत्ति होती है| चेतन अज्ञानाब्रेत होनेसे प्रमाणान्तरसे ज्ञात नहीं होता, 
किन्तु वेदान्तसे हयी ज्ञात होता है, अतः अज्ञात चेतन ही वेदान्त प्राणका 
प्रमेय है, दुसरा नहीं । ययपि आता स्वप्रकाश हैः तथापि स्वगत अज्ञानकी 
निश्त्तिके ठङिषए वेदान्तप्रमाणकी अपेक्षा करता है। स्वरूपमत ज्ञान अज्ञानका 
साधक होनेसे बाधक नहं हो सकता, इसका निणैय पूर्वमे हो चुका है ॥१२८॥ 

ब्रह्मात्मा दी बेदान्तका प्रमेय है इसमे हेत्वन्तर भी कहते दै 
(किश्चाऽऽनन्दा °` इत्यादिसे । 

आनन्दमाशिषटप परम पुरुषार्थं जो मोक्ष दै, उसका हदु वेदान्त दी है 
हसं कारण वेन्दान्तका प्रमेय आनम्दात्मस्वरूप पर न्क्ष ही दैः अन्य 
महीं । जिस प्रमाणका जो असाधारण विषय दहै, उसी प्रमाणसे उस प्रमेयके 
वास्तविक स्वरूपा निर्णय करना चाष्टिए है, अतएव गीताम भगवान्‌ने 
स्वयं कहा - -'ेदेररेपैरदमेव वेयः भभीव्‌ सब वेदान्तोसे वेद्य हम दी देः 
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नु दुबीरसं सारदुःखसन्द भहानवः । 
किमन्यतसुखमिषट स्याद्यस्याऽऽ्येः पुरुषार्थता ॥१२०॥ 

नहि भावः सुखं किन्त स्याद्‌ दुःखाभाव एव तत्‌ । 

लोके हि वग्याधिसन्तापविच्छित्तौ सखतेष्यते ॥१२१॥ 


[रा 
दूसरा नहीं । यर्दौपर एवकारसे अपनेको दही स्पष्टरूपसे वेदान्तप्रमाणका 
असाधारण प्रमेय बताते दै, इसङिए प्रमाणान्तर द्वारा भगवरघ्वखूपका निणेय नहीं 
हो सकता, तन्त्वौपनिषदं पुरुषं प्रच्छामि" इस श्रुति द्वारा “ओपनिषद' इस 
विरोषणसे उपनिषदेकगम्यत्रका आत्मामं स्पष्ट बोधन किया गया है, इसङ्षि मी 
वेदक प्रमेय आत्मा दी है, यह अनायास सिद्ध होता है ॥ १२९॥ 


“ननु दुर्वार ० इत्यादि । ब्रह्मातमजुखस्वरूप मोक्ष पुरुषां है? यहं मापने 
जो कहा, सो ठीक नहीं दहै, कारण कि दुःःखकी निब्रृत्तिसे अतिरिक्त भावस्वरूप 
खुल नदी दै । परस्परविरोधिस्वभाव माव ओर जमावका पेक्य हो भी नही 
सकता, इस मत्ते शङ्का है । यदि दुवीर--अवर्य भोक्तय-- सांसारिकं दुःख- 
समुदायकी हानिसे अतिरिक्त कोद भावात्मक स्वतन्न सुखपदाथे ही नदीं है, 
तो पुरुषार्थं केसे हो सकता है १ भतः उसके किए पुरुषकी प्रदृचि भी 
असम्भव है ॥ १३० ॥ 

(नहि मावः' इत्यादि । लोकम भावस्वरूप खख प्रसिद्ध नहीं है, किन्तु 
दुःखाभावस्वरूप दृष्ट षै लोकम व्याधिजन्य सन्तापको देखकर रोग कहते 
छै कि अयुक पुरुष बहुत दुःखी दैः उ्याधिकौ निदर्िके अनन्तर रोग 
कहते है बड़ी खुदी है कि ईैदवरकी कृपासे अव वह पृण घुखी है, इत्यादि । 
संसारसे विरक्त पुर्षोकी पवृतति भी देखते दै । वह उनकी प्रदषि सांसारिक दुःखकी 
निवृचसे अतिरिक्त दुःखनिृषिरूप खुखकी प्राधिके उद्यसे दी होती दै। सांसारिक 
ुःखोका तो वे परिहार करते दी नही, किन सदिप्णुतापूरयैक उन्हे सहते ह । संसारसे 
विसुख होनेके कारण बहुत सां्ारिक डुःख उनको ह भी नदीं, जिससे किं उनकी 
निवृत्तिकी इच्छा करं । सुयुधुओंकी भवृ्ि तो मोक्षके ठ्एिद्दीदह्ोती है, भैक्ष 
बन्धनिवृिस्वरूप दी है । बन्ध अनथेकारी हौनेसे अनथ ही है ज्थीत्‌ दुःख 


ही ३, इससे यह सिद्ध हुआ कि दुःखकी निदृत्तिके ङिषि दी उनक्ौ भी भदृक्ति 
2. तिकि म्चे च्छि नरी | १२२१ ॥ 
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यदि भावः घुखं तर्हिं न ॒ब्रवरततिर्विरगिणाप्‌ । 
तदासक््या प्रवत्तिशेद्धवेत्संसार एवं सः ।॥१३२॥ 
स्वरूपं वेत्सुखं तच्च नाञे्यं पुम्भिरथ्यते | 
ब्यत्वे कर्मकतैतमेकस्येव सज्यते ॥ १३३॥ 
तस्मान्न भाष आनन्दो मोक्षे यः प्राच्यते तृभिः । 
अतो बेदान्तमेयत्वे अआनन्दत्वमसाधकम्‌ ॥१२४॥ 
विरक्तोकी भावात्मक सुखविशोषके र्एि यदि परवृत्ति हो, तो उसे दोष 
मी होगा, उसे कहते ह "यदि भाषः" इस्यादिसे । 
यदि घुल भावस्वरूप है, तो मोक्षुखके उदेश्यसे विरक्तौकी पवत्ति न 
होगी, क्योकि भावस्वरूप सखसे वे पूर्णं विरक्त दँ । यदि मोक्षके छिए परवृत्ति न ` 
होगी, तो संसार होगादही॥ १२२ ॥ 
स्वरूपं चेस्सुखम्‌' इत्यादि । मावस्वरूप सखम जौर भी शङ्का है-- 
उक्त सुख असंवेयतरूपसे वतमान होकर पुरुषार्थं होता है अथवा ज्ञातघ्व- 
रूपे £ प्रथम पक्षम अविज्ञात सुवणादिनिधिके समान वह पुरुषाथ हो दी नदीं 
सकता । द्वितीय पश्चमे अद्वितीय ब्रह्मस्ठह्प दहोनेसे पुरुष द्वारा अथ्यैमान न 
होनेके कारण वह पुरुषाथ नहीं हो सकता । एक दी मँ एक करियानिरूपित कतृत्व 
ओर कर्मस्व परस्पर विरुद्ध दोनेके कारण वे एकत्र समाविष्ट नहीं हो सकते । 
परसमवेतक्रियाजन्य फर्वान्‌ ही कर्मे माना जाता है, अतएव स्वग्रामसंयोग यथपि 
स्व॒ जर भ्राम दोनोमे है, तथापि प्राम दही कर्मं कहटराता हे, स्व नदीं। अम- 
सयोगके आश्रयभं ही तज्जनकं क्रिया समवायसे रहती हे, दृसरेमँ नदीं । इसीसे 
कितना भी निपुण कारीगर क्योन दहो, ठेकिन स्वयं वह॒ स्वस्कन्धारोहण नहीं 
कर सकता । इस प्रकार ब्रह्मालमस्वहूप मेोक्षको आस्मा केसे प्राप्त कर सकेगा 
क्योकि एक तो वह आसस्वखूप होनेसे नित्य प्राप्त है । दूसरा वाधक यह है 
कि प्रा्िक्रियाका क्म ओौर कती एक दही आमा केसे होगा £ तथा मोक्ष- 
सुखवेच ही पुरुषां होता दै, अवेद्य नहीं । मोक्षके आस्म-स्वरूप होनेसे वेदन- 
क्रियाक्षा कतृत्व-कर्मत्व एक ही मे प्रसक्त होता दै, जो सर्वेथा असम्भव है 
इसर्िए आद्मस्वरूप मोक्षको पुरुषाथे मानना युक्तियुक्त नहीं है ॥ १२२ ॥ 
तस्मान" इत्यादि । मोक्षदा उक्त युक्तिसे भावरूप आनन्द पुरुषाय 
न्दी हे, जो मनष्योको प्राप्त हो, इस कारण वेदान्तमेयत्वमे आनन्दत्व साधकं 
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उच्यते सुखदुःखे दे भावरूपे गवाश्ववत्‌ । 
र्पष्टमेयाऽसुभूथेते खखस्याऽमावता इतः ॥१२५॥ 
नदीग्रादककायस्य युभपस्सुखदुःखयोः । 
कषैत्यौष्ण्यजन्ययो््रीप्मिऽलभूतिः केन वायते ॥१२६॥ 


५ ' ~ 





नहीं है, अद्वितीया्मामे वेदान्त प्रमाण हे, यह आाप.मानते दै, पर विचार करनेपर 
यह्‌ सिद्ध नदीं होता, कारण कि प्रमाण वह कटराता है जो सप्रयोजन अनधिगत 
अशक ज्ञापक हो । आसमाको आनन्दस्वरूप माननेसे पयोजन तो कह सक्ते हैः 
किन्तु नित्य प्राप्च तथा स्वस्वषूप होनेसे उसे प्राप्चियोभ्य न्ह कद सकते, ईइसर्ए 
अपुरुषा उक्त आनन्द सभयोजन नहीं है, अत; उसका ज्ञापकं वेदान्त प्रमाण 
` नहीं है जओौर उक्त स्वरूप आत्मा उसका प्रमेय नहीं है, इस अभिप्रायसे कहते 
है प्रमेयत्वे आनन्द साधक नदीं है ॥ १३४ ॥ 


 दुभ्खका ध्वंस दी सुख दैः तदतिरिक्त भावस्वरूप नहीं, इस मतका खण्डन 
करते शै “उच्यते सुखदुःखे! इयादिष । | 
ञेसे गाय ौर ज -ये दोनों परस्पर अभावासमक नदीं दै, किन्तु स्वतन्त्र | 
दोनों माव पदाथ ह, वैसे ही सुख ओौर दुःख--ये भी दोनों परस्पर अभावास्मक 
नहीं है, किन्तु स्वतन्त्र दोनों भावात्मक अनुभूत है । अतः खख जओौर दुःख 
अभावस्वरूप नदीं दै, किन्तु स्वतन्त्र भाव पदाथ दै, यह व्यवस्था सवानुभवसिद्ध 
ह । अनुभवसिद्ध पदार्थोको अननुभूतरूपसे ऽयवस्था करनेपर दिष्योको भविश्वास 
होनेसे उपायमे श्रद्धापूरयैक किसीकी प्रदृत्ति दी नहीं हयो सकती, रेसी अवस्था 
उपायका उपदेश दही व्यथ हो जायगा | 
| भ्नदीमसराद्ध० इ्यादि । यदि दुःखाभाव्स्वरूप सुख होता, तो एक पुरषमे 
युगपत्‌ सुख ओौर दुःखका अनुभव न होता, क्योकि भाव जौर अभावका युगपत्‌ 
एकत्र सहावस्थान करीं नदीं देखा गया है! आघे दूते हुए पुरूषको भ्रीप्म- 
कारुमे जङमग्नाद्कायावच्छेदेन चेत्यजन्य ॒सुखोपरन्चि जओौर ओष्मातपसंयुक्त 
कायावच्छेदेन आतपजन्य दुःखोपरून्धि युगपत होती दै; इसख्षएि ये दोनो 
स्वतन्त्र मावस्वखूपदहँं । ` ` ` क + ४ + 
` शङ्का--ययपि टुःखभावस्वरूप ह सुख टै, तथापि एक पुरुषे युगपत्‌ दोरनोकी 
५ ~ ~~ 9 नीषि) ज्ञेसे संयोग ओर उसके अभावकौ 
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द 
मनसः क्रमबोधित्वाद्‌ यौगपद्यं न यद्यपि । 
न तावता ऽपराधेन दुःखभावत्वमापतेत्‌ ॥१२७॥ 


एक ही समये एक दी अधिकरण मूक, शाखा आदि अवच्छेदकके भेदसे 
प्रतीति होती है, वैसे द्यी प्रहृतमे मी माननेसे को आपत्ति नहीं है | 

समाधान-वृक्षमे आरम्भक अवयवसर्ूप प्रदेश दै, इसकिए प्रदेशके भेदसे संयोगादि 
उक्त व्यवस्था बन सकती है । आत्मा तो निष्प्रदेशा है, भतः प्रकृते प्रदेरके मेदसे 
उक्त व्यवस्था नर्हीं हयो सकती । यचपि देहम प्रदेश द, तथापि वह अचेतन दै, 
इस कारण उसे सुख ओौर दुःख नही माने जा सकते । देदहावयवावच्छिन्न भात्मार्सँ 
दोर्नोकी स्थिति माननेर्मे अवच्छेदक देहावयव द्वी भिन्न है, तदवच्छिन्न आत्मा 
नही, सतः एक ही जगह एक समयमे प्रतीयमान सुख ओर दुःख स्वतन्त्ररूपसे 
मावस्वरूप दी टै । इसङिए युख भभावस्वषूप ओर दुःख भावस्वखूप है, यह 
व्यवस्था ठीक नदं । एवं यह भी तकं हो सकता है कि सुख द्री भावस्वष्प है 
जओौर दुःख सुखाभावस्वरूप षै । इसमे क्या विनिगमक है. कि आपकी दी व्यवस्था 
दीक है, दृसरेकी नद्यं ॥ १३६॥ 

(मनस; क्रम °` इत्यादि । यदि एफ कारम एक आस्मामे सुख ओौर 
दुःखकी प्रतीति वस्तुतः प्मासमक द्येती, तो दुःखामावात्मके सुख है, यदह कथन 
युक्त होता, किन्तु रेसा है नदीं । | 

शङ्गा- युगपत्‌ वो ज्ञानोकी उत्पत्तिके वारणके किए मनको अणु मानते 
ह । तथापि अनेक इन्द्रियजन्य अनेक ज्ञानोंकी उत्पत्तिका वारण नहीं होता 
है । यदि कटो कि मनका संयोग एक कार्म एक दही इन्दरियके साथ होता 
है । मनःसंयुक्त इन्द्रिय ही ज्ञानजनकं है, तदसंयुक्त नहीं । अतः जह कीं 
दीधे्चष्कुरीके भक्षण आदिम अनेक ज्ञानकी उपरन्धि होती है, वहां यौग- 
पयांदार्मे भ्रम माना जाता है। क्षण अतिसूक्ष्म है, इसर्एि अतिसूक्ष्म 
कषणोका अवधारण नहीं होता, किन्तु स्थुरु क्षर्णोका दी अवधारण होता दै | 
उत्परुश्तपत्रव्यतिमेद अयुगपत्‌ क्षणो होता है, फिर भी उस्म यौगपयकी 
प्रतीति अमातममक दै, तो भी प्रकृतमे सुख ओौर दुःखका संवेदन मनसे होता दै, 
इन्दियान्तरसे नदी, इसर्ए मनके अणु होनेपर भी मनःसंयुक्त आत्मामं 
दोरनोकी युगपत्‌ उपरुन्धिमे को$ बाधक नहीं है । 

समाधान--आलमामे सुख ओर दुःखकी उत्पत्ति नपर दी उनका अनभव 
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त्रा अपि च दाश्षिण्याद्‌ युञ्जानाः खखमाप्चुयुः । 

अनातरोऽपि चाऽभ्यङ्गे मद॑नात्‌ सुखमद्युते ।१४१॥ 

सुखोपायविहीनानां क्राप्यानन्द मपश्यताम्‌ । 

मर्दनादेः पुरा दुःखं कल्प्यमित्येतदप्यसत्‌ ।॥॥१४२॥ 

` पतरप्ता' इत्यादि । दुःखके अनन्तर खुखोत्यत्ति अव्य होती दै, यह मी जापका 

कथन टीक नही &, क्योकि जो तृप्त दँ अर्थात्‌ जिन बुयुक्षाजन्यं दुःख नदीं दै 
चे मी मरमामहवश्च भोजन करते दैः । वे मी भोजनजन्य सुखके मागी होते है । तथा 
जो अनातुर है--वातादिरोगजन्य शरीरपीडा जिनको नहीं दै--मथीत्‌ पूर्वमे कोद 
दुःख नहीं है, उनको मी शारीरमरदैनजन्य खख होता है । भके इए या वातादि 
रोगभस्तको जो शरीरमदईनजन्य सुख होता दै, सो दुःखपूर्वैक है, किन्तु उक्त 
दुःखशुन्यको मी उक्त कारणसे उक्त काय दोते दै इसङिष दुःख पुरःसर दी 
सुख होता दै, फेला नियम नीं है, खुख तथा दुःखकी उत्पत्ति उक्त. आनन्तयेका 
नियम नहीं दे । 


शरीरपीडके निना मी मर्दैनजन्य सुख देखकर मेरे के हुए नियमका भङ्ग 
ञओ.-आप करते है, वह ठीक नहीं दै, कारण. कि वहा मी मदेनाभावप्रयुक्त 
दुःख पूर्यमे अवदय रहता है । मदैनसे उस इुःखकी निड्िसे उखन्यवहार हता 
षै, इसि मेरे द्वारा के गये नियमका भङ्ग नहीं है ॥ १४१ ॥ 


शङ्काकी निवृत्ति करते है “सुखोपाय ` इत्यादिसे , 


खखोपायश्रुन्य अतएव करीं मी आनन्दानुभव जिनको नीं है, उमम 
मी मर्दनसे पूरव दुःखकी कल्पना करना असत्‌ दहै । सात्यये यह है कि जिन्दं सुख 
ओर दुःख क्रमशः प्रतीत होते है, उनमें सुखसे पूर्य दुःखी कपना दो सकती 
षै, किन्तु जिनमें खुखोपायाभावभयुक्त दुःख निशित दै, उनम दुःखकी कर्पना 
समीचीन नदीं है, क्योकि अक्छपकी कल्पना होती है; क्छस्तकी नदीं । तत्‌-तत्‌ 
दुःखकी निङ्त्ति तत्‌-तत्‌ खुख्प पुरुषार्थं है, णेसा माननेसे मी मदैनाभावप्रयुक्त 
दुःख यदि अनुभूयमान नहीं है, तो जिहासित न दोनेसे. पुरुषाथं भी नहीं 
| ओौर जो सर्वथा दुःखसे रहित रजा आदि दैः वे मी सुखदे दत्य, गीत, 
वाय भादिभे मङृत्त देखे जाते षै । नत्यादिका दशन दुःलघ्वंस सुखम कारण 
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चन्दनादिरखोपायसम्पन्नाः खखिनोऽप्यलम्‌ । 
पत्रजन्मादिवाताौभिः प्राप्युबन्ति सुखान्तरम्‌ ।। १४२॥ 
पुत्रा्यप्राभरिरूपं च दुःखं तत्र न कर्प्यते । 

अप्रतीतेरवेचं त॒ न दुःखं वैरिदुःखवत्‌ ।॥१४४।। 








नहीं हो सकता, कारण किं जननुमूयमान दुःखध्वंसके अपुरुषा होनैसे उसके 
हिए प्रवृत्ति नदीं ह्यो सक्ती ॥ १४२ ॥ 

(चन्दनादि ०” इत्यादि । चन्दनादि सखके साधनोसे सञ्त्पन्न अतएव सखी 
मनुष्य मी पुत्रजन्मादि ञयभ संवादका श्रवण कर अनि्यैचनीय सुखातिदाय 
पति षै, इसटिए मी दुःखध्वंससे अतिरिक्त खखको मानना चाद्धिए्‌, अन्यथा पूणे 
सुखियीँमे यदि दुःख हुभा दी नहीं, तो दुःखध्वंस सुख क्यों कदखायेगा ? 

राक्का--यदि उपायसम्पत्तिसे सम्पूण सुख प्रप्षहै, तो फिर उस सुखकी 
इच्छसे तदुपायमे पदृत्ति क्यों होती दै, अप्राप्त अ्थविषयक इचच्छासे हयी तदधीन 
परवृत्यादि होते ष इष्टकी प्राप्ति इच्छाष्टी निवर्िका है, इच्छछाके बिना भवृत्ति 
ही असम्भव है । 

समाधान--ठीक है, इसीरिषएि तो युखान्तर कटा गया दै अर्थात्‌ प्राप्त खुखसे 
मतिरिक्त अपाप पुत्रोत्पत्ति आदिसे जन्य सुख प्राप्त होता है ।॥ १४३ | 


“पुत्राद्य ९ इत्यादि । जिस यसुखान्तरपरिपूणे पुरुषे पुत्रोत्पत्तिश्रवणजन्य , 
पुखान्तरकी प्राप्ति दती है, उस पुरूष पुत्राप्राधिजन्य दुःखध्वेस द्धी सुख है, 
इसका निराकरण करते दै--पुत्राभापिसे दुःखकी कल्पना नहीं कर सकते, 
कारण कि वह प्रतीयमान नहीं है । 

रङ्का--अननुमूयमान मी दुख वहांपर है, रसा कनेर्मँ क्या दोष दै ? 
सवे्यमान दुःख वैरीके दुःखके समान दुःख नही ै, इसीसे आत्मीय दुःखसे 
रोता पुरुषको मीदुःख होताद्ैः इसकिएि. "वैरिदुःख ' कदा । वेरीका दुःख 
सुनकर रोग दुःखी नदीं होते, प्रद्युत अधिक प्रसन्न होते वै, अतः यदी कामना 
करते हैँ कि उने मौर मी अधिकं दुःखद्टो। यदि उसे मी ढ्ःख माना जाता, 
तो रोग रात्रुके इुःखंकी इच्छा न करते, निदुःख पुरुषस पुत्रपािजन्य सुखं 
होता है, अतः दुःखध्वंस सतिरिक्त सुख षै, यह सिद्ध इञा ॥ १४४ ॥ . 
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अपुत्रा दुःखिनः केचिद्‌ श्यन्ते मनुजा यदि । 
तथाप्यज्ञानतो दुःखं तिरथां नैव विद्यते ॥१४५॥ 
तिर्यञ्चोऽपि स्ववत्सानां खाभे प्रीतिं बजन्ति हि । 

भ्रीताः प्रथग्जिहासन्ति वेदनां ताडनादिजाम्‌ ।॥१४६॥। 
दुःखाभावो यदि प्रीतिजिहासाप्रेष्सयोभिदा । 

दछप्येताऽतः प्रेष्सितैषा ग्रीतिदःखं जिहा सिता ॥ १४५७॥ 


(अपुत्रा इत्यादि । पुत्ररहित पुरुषे पुत्राप्रासिजन्य दुःखके देखनेसे पूं 
सुखी पुरुषस मी पुत्राप्रा्तिजन्य दुःखकी कल्पना दती है, अतएव उक्त नियमकः 
भङ्ग न्हींहे, इसर्णि डुःखध्वंस्दी सुख है, अतिरिक्त न्दी, इसका मी 
खण्डन करते ह - पडा -पकषि्योको मी अपत्यकी उव्पत्तिसे घुख होता है, किन्तु 
उनको अपत्यकी अनुत्पत्तिसे दःख दोवा है, यह नहीं कह सकते; कारण किं 
उन्हं उसका अज्ञान दे । अज्ञात दुःख नहीं माना जाता ॥ १४५ ॥ 

(तियेश्वोऽपि' इत्यादि । 

रङ्का-- पद्यु-पक्षिर्योको अन्ञानवदा यदि दुःख नदीं है, तो उने वत्सोत्पस्तिः 
प्रयुक्त सुख मी नहीं मानना चाहिर, क्योकि दुःखकी तरह खख मी अज्ञातसत्ताक 
नदीं माना जाता, अज्ञान दोनों समान दी कह सकते द । 


-समाधान- पद्यं आदिको सन्तानक्षे घुख होता हे, इसकै ज्ञापक कायचेष्टा आदि 
लिङ्ग स्पष्ट दी ट । वे वत्सप्रतिकूर प्राणि्योसे सर्वतोभावेन वस्सादिकी रक्षा करते दै 
यदि. उनम भरेम न होता, तो उनकी रक्षके रछ्िएि अपनेको भी सकरम न डारुते 
यह तो अति स्पष्ट है, अतः इसमे अधिक कहनेकी आवश्यकता ही नहीं हे । सुख 
प्राति ओौर दुःखध्व॑ंस-- ये दोनों प्राणिमात्रको इष्ट है । “सुखं प्राप्युयाम्‌ ' खखप्रासि 
की इच्छा ओौर (दुःखं मा भूत्‌" यह दुःखकी जिहासा सम्पूणं प्राणि्योको होती है 
इसङिए प्रेण्ता ओौर जिहासाके मेदसे दोनों एथक्‌ प्रथक्‌ पदार्थं ह, यह स्पष्ट ज्ञाः 

द्योता है । वत्स आदि जन्य सुखम प्रेत्या भौर ताडन आदिसे जन्य दुःखः 
जिहासा होती है, अतः स्पष्ट ही दोनो मेद दै ॥ १४६ ॥ 


'दुःखामाबो' इत्यादि । दुःखंकां जमाव दी यंदि. षीति-- सुख--ै, तो प्र 
ओर जिहासाका मेद दी कप्त हो जायगा, कारण कि प्रेप्तित ही सुखं है, ओ 
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रौकिकस्य सुखस्येवं भावत्वे सुस्थिते सति । 
वैदिकस्याऽपि भावत्वमेका््याह्टोकवबेदयोः ॥१४८॥ 
वेदोऽपि छद्धमात्मानं सुखं युख्यं प्रदरोयन्‌ । 

अनात्मानं तथा दुःखं तयोभावत्वमिच्छति ॥१४९॥ 
तदेतत्प्रेय इत्यादिवाख्येभ्योऽनेकधा श्चतम्‌ । 
तथाऽऽत्मनस्तु कामायेत्यतो भावं सुखं भवेत्‌ ॥१५०॥। 


जिहासित दी दुःख है अर्थात्‌ प्रकृष्ट इच्छाका विषय सुख ओर जिहासाका विषय 
दुःख- यह इनका विविक्तस्वभाव है ॥ १४५७ ॥ 

"लौकिकस्य इत्यादि । उक्त रीतिसे छौकिक खख भावस्वप है, यह निश्चय 
होनेपर वैदिक सुख मी भावस्वूप है, यह अनायास सिद्ध हो जाता है, क्योकि 
रौकिक पदपदाथकि विषयमे भय एव लौकिकाः त एव वैदिकाः अर्थात्‌ जो 
लौकिक दैवे द्यी वैदिक ईै--उनमे मेद नहीं है, यदी आचार्योका सिद्धान्त दै, 
इसङ्ए मोक्षरूप वैदिक सुख मी भावस्वरूप ही दै, यह सिद्ध हभ ।॥ १४८ ॥ 


"वेदोऽपि इत्यादि । आत्मञ्ुख भावस्वरूप दै, यह केवर न्यायसे दी 
सिद्ध नदीं है, किन्तु वेदसे मी यदी सिद्ध होता है, क्योंकि अशनायोादि विरोषधर्म- 
द्युन्य जरोकिकसुखात्मक सकरुविविधदुःखदाल्य आत्मस्वरूप मोक्ष दी परम- 
पुरुषार्थे है, यद वेद्‌ भी कहता है ॥ १५९ ॥ 

कौन वेद पसा कहता है £ इस अपेक्षासे उक्त अर्थम वेदिक वाक्य उदृष्रत 
करते है-- "तदेतत्प्रेयः इस्यादिसे । 

(तदेतत्मेयः पुत्रात्‌ प्रेयो वित्तात्‌ प्रेयोऽन्यस्मात्‌ सवेस्मादन्तदतरं यदयमात्मा 
कोकमें पुत्रभरिय द्योता है, यह भसिद्ध है, इससे मी प्रियतर आत्मा दै, एवं वित्त- 
दिरण्यादि-- प्रिय षै तथा अन्य मी जो छोकर्म मियत्वेन परसिद्ध दै, उन सबसे 
प्रियतर आत्मा है, क्योकि आस्मा दही सबसे त्रियतर है, प्राण आदि नीं । 

उत्तर देते हैँ-“अन्तरतर म बाह्य पुत्र, वित्त आदिसे प्राणपिण्डसञुदाय अभ्यन्तर दै, 
अथीत्‌ आत्माके अति सनिङ्ृष्ट है । पाणपिण्डोंसे भी अन्तरतर यह आत्मा है । जो 
जिसकी अयपेक्षासे सन्निकृष्ट है, वह उसकी अपेक्षासे पियतर है । आत्मासे अतिरिक्त 
सास्माके कोद अतिपन्नक्ृष्ट है नहीं, इस कारणसे स्मा निरतिशय प्रेभास्यद है । 
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यदुर भावरूपस्वे रागात्तत्र श्रघ्ततितः । 

. मोक्षः संसार एवेति त्वत्पक्षे ऽपि समं हि तत्‌ ।१५१॥ 
संसारद्ःखटेषेण दःखोच्छेदाख्य मोक्षके । 
प्रवृत्तेः संसुतित्वं ते युक्तेः फेन निवायेते ॥ १५२॥ 
पुरुषाथामिस्षम्बन्धात्‌ द्वेषस्यापि विरागिता । 
यदि तदीष रागोऽपि सिद्धै चात्रेति तुष्यताम्‌ ॥१५३॥ 


जो निरतिशय ग्रेमास्पद है, बह प्रयत्तसे रब्धव्य है । आत्मा सन लौकिक भियसे 
मियतम है, यह उक्त श्चुतिका अथ दहै। एवं श्न वा अरे पत्युः कामाय पतिः प्रियो 
भवति आत्मनस्तु कामाय पतिः परियो मवति' पतिके प्रयोजनके छिए सखीको पति- 
प्रिय नीं होता, किन्तु आत्मप्रयोजनके किए खीको पति परिय होता दै। 
सारां्च यह है कि सबकी निरुपाधि भीति आत्मामं दी होती है, अन्यम आत्मके 
उपकारकखूप प्रीति होती है, अतः रोक ओौर वेदसे परमपरेमास्पद आत्मा ही 
वही मोक्षघुख है, तदन्य सव अनात्म पदार्थे कलित तथा विनाद्यी अयुखस्वभाव 
द । अज्ञानवश मूढको सुखस्वभाव प्रतीत होते दै, यह शद्वैतवेदान्तका 
निप्कषे है ॥ १५० ॥ 
 ध्यदुक्तं भावरूपत्वे" इत्यादि । यदि आत्मा भमावदुखस्वख्प है, तो 
सुश्चकी परवृत्ति मोक्षरागसे हयी मानोगे, रागमूलक पवृत्तिका फरू तो संसार हयी ह, 
उसकी निवृत्ति नही, यह राङ्क] आपके मतसे भी है, क्योकि आप दुःखध्वंसको 
मोक्ष मानते दै, इसङ्एि दुःखंद्वषसे दी तदुच्छेदातमक मोक्षम सुसुश्चुकी प्रृत्ति 
मानियेगा, द्वेषमूक प्रव॒त्तिका फर भी संसार दी है, अतएव (भवर्वनारक्चषणा दोषाः! 
इस न्यायसूत्रे राग द्वेव जौर मोह-इन तीनोंको दोष कहा गया दै, ओौर 
इन्दी तीर्नोसे प्रवृत्तको फर संसार दी बतखाया है ॥ १५५१ ॥ 
संसारदुःख०' इव्यादि । संसारदुःखमे देष होनेसे मोक्षम सुुश्चकी भृति 
होती दै, इस मतम मी उक्त प्रवृत्ति द्वेषाधीन दोनेसे आपके मतम संसार ही 
उक्तं भषृत्तिका फरु होगा, तननिवृत्ति नही अथात्‌ सुक्तिम संसारखप्रसक्तिका 
परिहार किस उपायसे कीजियेगा £ किसीसे नहीं हो सकता ॥ १५२ ॥ 
पुरुषाथाभि ° इत्यादि । हमारे मते मिथ्याज्ञाननिमित्तक द्वेषसे सुमुश्चुी 
म्ृत्ति मोक्षाथै नदीं है, किन्तु विवेकपूर्वक उक्त प्रवृत्ति होती है । मिथ्याज्ञान 
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[ि दुःखदधेषो दयोर्सुस्यो रागिता तेऽधिकेति चे । 
सवाऽपि गुरुशाश्चादाविच्छायां फं न रागिता ॥१५४॥ 














निमित्तक दोषाधीन भद्त्तिका फर संसारदहै, तो हमारे मत मी मिथ्याज्ञान 
निमित्तक रागाधीन प्रवृत्तिका फर संसार दै । विवेकनिमित्तक रागाधीन प्रबृत्तिका 
फरु अपवग ै। यह समाधान तुल्य दहीषै। इसीसे सन्तोष कीजिये । 
वस्तुतस्तु संपारद्वेषसे अपवग स॒मुश्की प्रवृत्ति नही, किन्तु संसारोद्टिगसे । 
देष ओर उद्वेग एक नहीं दै, किन्तु परस्पर भिन्न हैँ । देषका कारण मिथ्याज्ञान दै 
जौर उद्वेगा कारण संसारासारतातत््वदशेन । इससे हमारे मतम मी रागसे मोक्षम 
प्रवृत्ति नहीं होती, किन्तु निरतिशयानम्द श्रद्धासे होगी । राग ओौर श्रद्धा एक नहीं 
दै, क्योकि राग मिथ्याज्ञानसे होता है ओर शद्धा विेकसे होती है । कारणभदसे 
उक्त पदार्थं परस्पर भिन्न है । यदि इच्छामात्रको राग किये, तो विविक्त--एकाम्त 
- देशः गुरु आदिके भ्रयणाविकी इच्छा मी राग कह सकते हो । यदि पेसा 
माने, तो तच्वज्ञानोपाय द्वी छप द्यो जायगा । यदि कष क्रि तच्चज्ञानोपायशूपसे 
विहित दै, इसि यह राग बन्धनहेतु नहीं ष, तो मेक्षेच्छा-- सुयुश्ुत्व--भी 
राखन्ञानाज्ग होनेसे दूषित नदीं दै, किन्तु उक्त फाटार्थीकि छि उपादेय द्य है, इस 
तासपयसे कहते दै--सिद्धये, इत्यादि । यह राग मोक्षसिद्धिके छ्ए ै ॥१५३॥ 
दुःखद्वेषो' इत्यादि । दुःखध्वंस मोक्ष है, आत्मञुल मोक्ष - हन 
दोनों मर्म दुःखद्ेष समान दी है। क्योकि संसारके दुःखोसे संतस्ष होकर 
सुश्च संसारसे पराङ्॒ख होकर मोक्षमारीमे निरतिशय नित्य सुखके किए 
मदृत्त होता हे । यह जापका मत दै, सांसारिक दुःखकी मात्यन्तिकं निद्त्तिके 
ङि उक्त अधिकारी प्रदत्त होता है । यह मेरा मत है, दुःसद्वेषसे ही तज्ि- 
हासा होती है । यह हम दोनोकि मत्से समान दै, फिर माप सुखो भाव- 
स्वरूपम मान॒ कर उसमे रागाधीन प्दृत्ति मानते है, यह अश्च अधिक है । 
देष जर राग दोनों आपके मतम मृत्तिके कारण होते है । ओर मेरे मतम केवल 
हेष दी प्रवृत्ति कारण माना जाता दै । इसङ्िए आपके मतकी अपेक्षासे नेरा मत 
न्याय्य दै, यह कथन मी ठीक नहीं है, कारण कि उक्त कारणमात्रसे प्रदृत्ति 
नहीं हो सकती । भदृत्तिमात्रमे ईष्टसाधनताज्ञान कारण षै । इसङ्रि दुःख- 
द्विषसे तदुच्छेदोपायतच्तवज्ञानाजनके ङ्िए गरुके समीपम गमन वेदान्तायै ज 
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तस्मादानन्दभावत्वे मोक्षे किञ्चिन्न दुष्यति । 
तस्याऽनतिश्चयत्वेन पुरुषार्थः परो मतः ।,१५९५॥ 
अथ ये शतमित्यादिवाक्यच्छतगुणोत्तरः । 
उत्कर्षोऽत्रसितो यत्र मोक्षानन्दः स उच्यते ॥ १५६५ 


मनन आदिर उसकी इच्छाके बिना प्रडृत्ति कैसे हो सकेगी 2 अतः प्रवृच्तिके 
ङि उसमे राग मानना आपको भी अनिवार्य है। यदि को कि उसके 
उच्छेदके उपायकी इच्छा--र।ग--द्ोनेपर भी वह बन्धनकी हेतु न होनेसे त्याज्य 
नहीं है, तो मेरे मतम भी मोक्षेच्छा--राग-हौनेपर मी वह मोक्षम कारण 
हे, इसकिए अनुपादेय नही, यद समाधान मी तुल्य हयी हे ॥ १५४ ॥ 


अतएव मोक्ष भावस्वरूपदहे, तो मी कोई दोष नहीं है, यही उपसंहार 
करते हैँ ^तस्मादा ०” इत्यादिसे । 


चुकि मोक्षेच्छारूप राग दोष नहीं है, किन्तु मोक्षङूप अभीष्मं कारण है, 
अतः मोक्षको मावस्वरूप माननेपर मी कोई दोष नहीं ह, मोक्षङूप सुख इतर 
सुखोकी अयेक्षा विरक्षण, नित्य जौर निरतिशयात्मक दहै, अतः वह परम पुरुषाथ 
माना जाता है। लौकिक वेषयिक्--घुख भी पुरुषाथ अर्थात्‌ पुरुषों द्वारा 
पराथ्यमान ३, इसलिए बह पुरुषा तो ै, परन्तु विषयाधीन होने तथा सातिद्चय 
दोमेसे नित्य सुखार्थियोकि किए पुरुषाय नही दहै । किन्तु सांसारिक पुरुषोके 
किए पुरुषाय है । संसारसे पराङ्युख सुयुश्चुजकि छ्ए मोक्ष ही नित्य निरति- 
शयास्मक होनेसे परम पुरुषार्थं £ । मोक्षङप पुरुषार्थे नित्यत्व ओौर निरतिशयत्व 
प्रयुक्त ही परमत्व है । अनतिश्षयत्व उपरुक्षण है भर्थात्‌ उससे नित्यत्व मी 
विवक्षित है ॥ १५५५ ॥ 


(अथ ये' इत्यादि । आनन्दवष्टीमे (मथ ये शचचतम्‌” इत्यादि प्रवन्धसे मनुष्य 
आनन्दसे ठेकर इन्द्र॒ आदि पयन्त शतगुण अधिक आनन्दका वर्णन कर सर्वत 
अर्थात्‌ जिससे परे आनन्द नहीं है रेसे आनन्दकी परा काष्ठा आत्मस्वखूप ही 
एसा क्या गया हे, वही नित्य तथा निरतिश्चय है । जो सानन्द क्रियाजन्य है, वह 
अधिकारी कर्तके तारतम्यसे उल्छृष्ट ओर भपकष्ट होता है गौर जो आनन्द 
छकाये अ्थत्‌ नित्य है, वह तारतम्यसे शान्य होता है । १८५६ ॥ 
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एष द्येवानन्दयाति जीवान्‌ सर्वानिति श्रुतिः । 
सौकिङानन्दलिङ्धन ब्रह्मानन्दं व्यनक्ति हि ॥१५७॥ 
न चाऽत्यन्तपरोक्षोऽयमानन्दः प्राणिनां यतः । 
स्वकीयः परमानन्दः सुषुप्नावलुभूयते ॥१५८॥ 


बह्म सुखस्वरूप दै, इसमें श्रतिरूप भमाण देते दै-- “एष द्यवा” इत्यादि । 
“को द्येषान्यत्‌ क; प्राण्यात्‌ यदेष आका आनन्दो न स्यात्‌ एष द्यवानन्द- 
याति' लेटोऽडाटौ" इस सूत्रसे छन्द अदृका आगम होनेसे “भनन्दयातिः यह प 
हआ है । रोक तो 'आनन्दयति' ेसा रूप होता है, वै्तिरेय श्रतिका यह्‌ बचन 
है । "आकाद्यस्तद्िङक्गात्‌, इस वेदान्तसूत्रसे (आका शब्दका प्रयोग जक्ष 
होता दै, यह सिद्धान्त किया गया है । यह आकाशचूप बह्म यदि आनन्द्‌ न 
होता ओौर साक्षीकाप्रेरफ न होता, तो कौन जीव चरती गौर कौन विरोष- 
ख्पसे जीता ? कोई भी नही, बक्से अतिरिक्त सब जड दै । जीव ब्रह्मस्वरूप 
होनेसे दी चरता तथा श्वास-प्रशास ऊेता है । ओौर आनन्दस्वरूप बह्म ' दी 
सम्पूण प्राणियोको अपने-अपने अभीष्टकी प्रापि करा कर आनन्दित करता है । 
' सेषानन्दत्य मीमांसाः इत्यादि वाक्योसे ब्रह्म आनन्दस्वख्प है, यह 
सिद्धान्त सर्वसम्मत दै। जक्ष दही मोक्ष है, इसरिए मोक्ष भावात्मक सुखस्वरूप 
है, अतः उक्त श्रुतियां रौकिक आनन्द द्वारा बह्मानन्दकी बोधक दै । बह्मानन्द 
रोके अप्रसिद्ध है, अतः साक्षात्‌ उसका बोधन कराना असमव है, ईसर्िप 
सबको स्वातमप्रत्यक्षसिद्ध लौकिक सुख द्वारा ब्रह्मानन्दे बोधनमे श्रतिका स्वारस्य 
है । ब्रह्म स्वप्रतिविम्बमूत जीवको यदि आनन्दित करता दहै, पतो स्वयं 
आनन्दस्वखूप ह । जो अपने अनुयायियोँको धनिक बनाता है वह स्वयं धनी 
दस्मे किसी को कमी मी सन्देह नहीं हो सकता ॥ १५७७॥ | 
सात्मा घुखस्वरूप है, यह प्रत्यक्षसिद्ध द, - अतः इस विषयमे विवादका 
भवसर नही है, एसा कहते ै-- "न चाऽत्यन्त ०” इत्यादिसे । 
सआनन्दस्वरूप आत्मा किसीको अत्यन्त परोक्ष नदी है, किन्तु पराणिमात्रको 
भरतिदिन उसका प्रत्यक्ष होता दै, सुषुिकाठ्मे परमानन्दस्वरूप त्मा सबको अप- 
रोक्ष होता है । यद्यपि उस समये उक्तप्वरूप आत्माका अनुमव करते ष एेसा 
सान नदीं होता, परन्तु जागनेपर खुखसे सोया कछ मी नहीं जाना, रेखा स्मरण 








न च 
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स्वानन्दाभिय्ुखः स्वापे बोध्यमानोऽत एब च । 
पीड्यते स्त्यादिसम्पकेसुखचिच्छेदतो यथा ॥१५९॥ 
यदुक्तं कर्मकवेत्वं वेदयत्वेऽथापुमर्थता । 
अवेद्यत्व इतीदं तु॒नाञ्त्र दोषद्वयं भवेत्‌ ॥१६०॥ 





अवदय होता है । स्मरण अनुभव ओौर संसारके बिना नदीं होता । इसरिए्‌ उस 
समयमे सुखानुभव अवदय हुआ, यह माना जाता है । इन्िर्योका ख्य होनेसे 
घाद्य सुखके अनुभवकी सम्भावना दी नदीं होती; इसर्िए उस समयमे आत्मस्वखूप 
सुखकरा दी अनुभव मानना पड़ेगा । अन्यथा उक्त ॒स्मरणकी अनुपपत्ति होगी । 
यद्यपि ्दुःखमस्वाप्सम्‌” अथौत्‌ भ दुःखसे सोया यह भी सुप्तोस्ितको परामश होता 
षै) इस्र्‌ आत्माको दुःखष्वरूप मी मानना चाहिए, यह्‌ ङ्का टीक नहीं हे, 
कारण किं सुषुसिसे पूर्य जायमान दुःखका अनुसंधान कर वेसा कहता दै । 
दुःखपूर्वैक ख॒षुक्ति हुई यह सारांश है । निद्रा राजस, तामस ओौर सास्विकं मेदस 
तीन प्रकारफी होती है, यह योगच्ाखरमे प्रसिद्ध है, यहां विस्तार भयसे तभा 
प्रकृतमे उपयोगी न होनेसे इस विषयका संक्षेप दी ठीक है ॥ १५८ ॥ 


“स्वानन्दा ०' इत्यादि । आत्मा सुखस्वरूप है, इसमे सुषुिकारुका अयुभव 
मी प्रमाणदहै। गाढ़ निद्राम सोये इए मनुष्यको, जगनेसे, दुःख ददोतादहै, 
कारण कि उस समय वह सुखका अनुमव करता रहता है, उसंसे उसका विच्छेद 
हो जाता है, इसीमे दष्टान्त देते ह विषयासक्त पुरुष यदि कामिनी क्रीडां मरसक्तं 
है ओौर उसं समय को उसको बाहर अनेके किए बाध्य करता दहै, तो 
उसको उस समय सख्रीसंपकंजमित सुखसे विच्छेदके कारण दुःख दहदोताषदै, 
अतएव धर्म्ास्मे कदा है--“खयानं न प्रनोधयेत्‌" । अथात्‌ सोये इए पुरुषको 
अनावदयक न जगाना चाहिए ॥ १५९ ॥ 

ध्यदुक्तं क्म" इत्यादि । 

दङ्का-- यद्यपि ब्रह्मानन्द मोक्ष हे सही, परं वह वैद्ययदष्ैया अक्रे्य 2 प्रथम 


पक्षे द्वैतकी समापत्ति है, क्योकि वेय ओर वेत्ता--इन दोनोकि बिना वे्यत्व नहीं 


नन सकता, उमेदमें कर्मकतरैविरोध दहोनेसे वेधवेदकभाव दी नही बन सकता । 
 नित्मीय पश्य अपरुषाऽन्यप्सस्तिः नोप ड । 
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सुखस्य लौकिकस्वेन कथं वबेदान्तमेयता । . 
इत्यचोद्ययं यतोऽखण्डरूपं टोष्ानन सिद्धयति | १६३॥ 
नेति नेत्यादिवाक्येभ्यो योऽर्थोऽनन्यानुभूतिगः। 
लौफिकत्वं कथं तस्य सर्वमेयातिरद्कनिः ॥१६४॥ 


इत्यादि श्रति, स्ति आदि सगुणत्रह्मविषयक दै, अतएव निगुण त्रह्मके 
ताव्प्यसे यतो "वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सहः, "क इत्था वेद यत्र सः” इत्यादि 
श्रतिवाक्यसंगत होते है अतः तास्प्यबृत्तिसे ही शाख मोक्षका बोधक है 
इसङिए उक्तार्थे प्रमाण मीहै। १६२॥ 

शुखस्य' इत्यादि । 

राङ्क{-- मोक्ष यदि सुखस्वरूप हे, तो “अहं सुखी" इत्यादि मान्न प्रवयक्षसे 
सिद्ध दै, अतः उसका बोधक वेद ॒ज्ञातज्ञापक होनेसे उक्त अर्थम प्रमाण नहीं 
हो सकता । 

समाधान-खेकिक विषयसै जन्य सातिश्चय सुख दी मानस प्रत्यक्षा विषय 
है, अखैकिक निरतिश्चय नित्य मोक्षस्वरूप सुख खौकिक म्रत्यक्षका विषय नहीं है; 
अतः उसका बोधक वेद वाक्य अनज्ञातज्ञापक होनेसे अवश्य उक्त अर्थम प्रमाण है, 
उक्त अथका स्पक्षीकरणकते करनेके छिए पुनः कहते है नेति नेत्यादि °' इत्यादि । 

ब्रह्म अन्य प्रमार्णोका गोचर नदीं है, अतः उसमै किसी मी पदक्ा शक्ति- 
भह नहीं हो सकता, जब वह पदाथ दी नहीं हो सकता तंच वाक्याथ होनेकी 
सम्भावना दी क्या £ इस राङ्काकी निवृक्तिके किए श्चति कहती दै-- नेति 
नेति । इति शब्दका इदं अथ है --दं न इदं न! ¦ "द्रे वाव ब्रह्मणो रूपे मूतं 
चामूच चः इत्यादि श्रुतिसे बरह्मके वो स्वरूप-मूते ओौर अमूते--बतकाये गये है, 
दोनों स्वरूपकि निषेधके किणि दो नन्‌ है, एकसे मूतैका निषेध जौर दुसरेसे ममूतैका 
निषेध किया है । केवरु प्रकारास्वद्पके अवरोषके ङ्प आस्मश्चब्दका उपादान किया 
गया । आस्माका निषेध नहीं हो सकता, बह स्वर्यप्रकाशच ओौर नित्य है, उसके 
निषेधे कोई साक्षी नदीं हो सकता । अन्यके निषेधका साक्षी तो आत्मा है, यौरं 
यदि आत्माका भी निषेधष्टैः तो उसका अन्य को साक्षी नहीं कद सफते 
असाक्षिक निषेध कोई प्रमाण नदी है, अपामाणिक पदाथ स्वीकारे योस्य नदी 
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ष, अतः आत्मा दी सकर यद्वैतके बाधका अधिकरण तथा साक्षी 2 । अथवा 
“नेति नेति' श्वि वीप्सा विवक्षित है; वीप्सासे ब्रक्षसे अतिरिक्त सकरु- प्रत्यक्ष 
ओर परोक्ष- द्वैतमात्रका प्रतिषेष विवक्षित ै | 


राङ्का-- शमे सञ्जतिम्रहका उपाय यह है- यद्यपि ब्रह्म अन्य प्रमार्णोका 
विषय नहीं है, तथापि प्रकाश्चासमा होनेसे उसका प्रकारा स्वतः अपरोक्ष है । 
उपाधिर्योका निषेध करनेपर केवरु प्रकाशात्मा अविष्ठ रहता ह । वह सनको 
अपरोक्ष है । कटक; कुण्डरू आदिका प्रतिषेध करनेपर मी सुवणं अवशिष्ट रहता 
हे । स्वसंवे्यघ्वरूप प्रकार नहीं भासता दै, पेता कोई नहीं कह सकता, 
क्योकि उसके अवच्छेदक शरीर; इन्द्रिय आदि मी संसारदश्ामे प्रतीत होतेद्ी 
है, इस कारण नेति नेति' वाक्यसे अवच्छेदक शरीरादिका परित्याग करनेपर 
बृहत तथा व्यापकत्व द्वारा स्वयभकारा ब्रह्म आसाका हस वाक्य द्वारा निूपण 
कर सकते दँ, उपाधिके निरासकी तरह उपदितका निरास क्यों नहीं करते ९ 


समाधान--इसका उत्तर यह है कि उसका निराकरण असम्भव दै, सकर 
पपञ्चविभरमका वही अधिष्ठान है, रज्जुके रहनेपर सर्षविभरमकं होगा, दसरिए 
सधिष्ठानकी सत्ता पारमार्थिक है । पारमार्थिक वही माना जाता है, जिसकी 
सत्ताका कमी निषेध न हो, वप्तुतः रज्जु सर्का अध्यास नही माना जाता दै, 
किन्तु रज्ज्ववच्छिन्न चैतन्यम । अन्यथा रज्जुकी भी पारमार्थिक सत्ताका स्वीकार 
करना पद्गा । ओर दृरा यह भी कारण दै कि आसप्रकाशसे हयी भपश्चका। 
प्रकारे होता दै । | 

(तमेव मान्तमनुभाति सर्वं तस्य मासा सर्वमिदं बिभाति । 

इस श्रतिसे यह भर्थं स्पष्ट ह | 

यदि आस्माका दही प्रतिषेध करिया जाय, तो संसारी प्रथाद्यी महो 
सकेगी; इसछिए्‌ आत्माका प्रतिषेध तो कर नही सकते, छन्तु उसके अतिरिक्त 
रीर, इन्द्रिय आदि निखिरु प्रपश्चका ही नेति नेति, से निषेध किया जाता है. 
इस तरह वेदान्तसे प्रमाणान्तरागोचर सर्वोपाधिरहित आस्माकी भवगति होती ह । 
। शङ्का अहं गौरः", “अहं खी, इत्यादि सर्वानुभवसिद्ध कमुत, भोक्तृत्व, 
सुख आदिसे विशिष्ट आत्मा है, पसा ही क्यों नहीं मानते, एव॑मूत मात्मा ही 
रोकिकं तथा परीक्षका आत्मशब्दपयोग होता, "य एव लौकिकास्त एव 
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च्च व्यव द्य च्वच च च्व ~~~ साना दण ष्णा य्वन्यिन्य्ष्यग्यनव ण्वक नं 


यचप्यङौकिकानन्दः स्वर्गो जायेत कर्मभिः 
तथापि तदनित्यत्वात्पुरुषार्थो न तावता ॥१६५॥ 


वेदिकास्तथा त एव तेषामथीः' जो छौकिकि है, वे ही वैदिक दै, रौकिक ही अर्थं 
वैदिक भी है, इसके अनुसार खोकमसिद्ध आत्मामें द्यी ओौपनिषद आत्मदाढ्दक] 
मी प्रयोग उचित है, विलक्षण आसाम नहीं । 

समाघान-- “महं” प्रत्ययविषय ओौपनिषद पुरुष नहीं हो सकता, कारण हं 
प्रत्ययविषय कतौ मोक्ता जो जीवात्मा है, उसका साक्षी ओौपनिषद आत्मा है । 

राङ्का-- आपके मतम तो जीवास्ा परमात्मादो पदाथ नहीं है, किन्तु 
परमात्मा दी अविद्यावदश जीवभावापन्न जीव है, अत्व “अनेन जीषेनाऽऽत्मनानु- 
प्रविक््य नामख्पे व्याकरवाणिः इस श्रुति (जीवेनात्मना' यदह समानाधिकरण्य संगत 
होता --'आत्माभिन्नेन जीवेन, यदह अथे भी सुसङ्खत होता है । 

यदि आत्मा ओर परमात्माका भेद मानियेगा, तो उक्त सामानाधिकरण्य तथ 
तदनुसार उक्त बोध असङ्गत हो जायगा । 

समाधान--टीक है, वास्तविक अभेद दी है, किन्तु आओपापिक सेद्‌ मी भ्यव 
हारदश्चमे मानते ई । ओौपाधिकमेदबिशिष्ट आत्मा कघचेत्वादिविच्चिष्ट “महं. 
परत्ययगोचर दै, यदी अरोकिक भमाणका विषय है, सकर उपाधिसे श्ुन्य चिदास्म 
जौपनिषद है, यह ॒वेदान्तका निष्करषं है । इस तात्पर्यसे कहते है-- “नि 
नेति, इत्यादि वाक्यसे प्रमाणान्तरका अविषय अतएव निखिर प्रमेयसे विरुक्षण 
किसीका विषय नहीं है, प्रद्युत विषयी है। अतएव यह लौकिक कैसे हं 
सकता है £ यह अलौकिक अतएव ओौपनिषद है ॥ १६४ ॥ 

ध्यद्यप्यरौणिका ° इत्यादि । 

राङ्गा-यदिः अरौकिक आनन्द दी वेदान्तका फर दै अथात्‌ उक्त 
अकी प्राध्िके उपायका प्रतिपादन वेद करतादै, तोस्वगै मी तो अल्टैकिवं 
घुख है; उसे भी वेदान्तमेय क्यो नदीं मानते । 

समाधान-- वेदान्तका फर नित्य सुख पुरुषाथ हे ? स्वगे तो (तद्यथेह कर्मं 
चितो लोकः क्षीयते एवमेवामुत्र पुण्यचितो खोरः क्षीयते” इस श्रति तथा स्वगं 
विनाद्ची, जन्यत्वात्‌ घटादिवत्‌” इत्यादि अनुमानसे मी अनित्य है । अतः उसः 
मिन्न नित्य मोक्षस्वरूप पररुषाथके काके हए वेदान्त आवदयक हैः ॥ १ ६५५॥। 
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निःरोषाह्ादसम्परािः सर्वानर्थकुतिस्तथा । 
सर्वेषां प्राणिनामेतत्स्वत इष्टं प्रयोजनम्‌ ॥१६६॥ 
यथोक्तवुरुषार्थस्य यचप्यात्मस्वशूपता । 
तथाष्यज्ञानमूटेन  तदप्रा्नमिवेशष्यते ॥१६४७॥ 


॥ = कि 





“निररोषा ०" इत्यादि । सम्पूर्ण सुखोँकी प्राप्ति ओौर निखिरु दुःखोँकी 
निदृत्ति- ये दोनों सव प्राणियोके स्वतः इष्ट॒ प्रयोजन है, सुख्य-गौण मेदसे 
प्रयोजन दो प्रकारका होता षै। सुखप्राति ओर दुःखनिडृत्ति मुख्य प्रयोजन 
ओर इन वोनोफि साधन गौण प्रयोजन कहलाते ईँ । स्वतः इष्ट कनेक 
मुय प्रयोजनका लाभ होवा है, यह मूतासा--अकार्य नित्य आत्मा--ही 
वेदान्तका मेय है ॥ १६६ ॥ 

यथोक्त °! इत्यादिसे । 

दाङ्का- नित्य निरतिशय सुखस्वरूप आत्मा दी यदि वेदान्तखप उपायका 
पुरुषाथे है, तो यह पुरुषाथ आत्मस्वखूप होनेसे नित्य प्रा दी षै, 
अतएव इसके कारणकी अपक्ष है दी नही, अतः वेदान्तका आरम्भ क्यों 
किया जाता है ? | 

समावान- टीक कहते है किन्तु जो लोग अज्ञानसे विमूढ षैः वे 
मोक्षको अप्राप्ते सहश समञ्जते द--दसकिए वे उस उपायकी कामना सतत 
करते है, उनके छिए वेदान्तका आरम्भ आवश्यक है । एवं दुःखकी निदत्त भी 
सदा आत्मामे सिद्ध दही है फिर भी अन्ञानवश्च मत्मामें दुःख मानकर उसकी 
आत्यन्तिक निवृ्धिके किए उसके निवर्तक उपायकी सतत खोज करते ँ। हृष्ट 
उपायसे कदाचित्‌ कुछ कारके र्ण कुछ छेदा निवृत्त मी हो जाते दै, परन्तु 
सदाके छि सकर दुःखकी निदत्त इष्ट उपायसे न देखकर मात्यन्तिक ओौर 
अन्यमिचारी दुःखनिवृचिके उपायकी जो रोग इच्छा करते है, उनके छि 
वेदान्त ही केवर शरण दै । | 

परा्ठिकर्मं॑दो मभकारका होता है, एक अप्राप्च आमादि ओर दूसरा प्राप 
ही सज्ञानवश अप्राप्तके सदश प्रतीत होता 2, जेसे स्वभीवास्थ नरेवेयकं । 
एवं जिद्ासितके मी दो मेद है, एक अव्यक्तका त्याग जसे चैर कपटा हा 
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अतः सुखेच्छा दुःखस्य जिहासा चाऽनिवरतिता । 
तन्मृरस्याऽनिषिद्धत्वात्तन्निषेधाय तत्वधीः ॥१६८॥ 








सपं । दूसरा त्यक्त ही घज्ञानसे अत्यक्तके सदरा होनेसे त्यागेच्छाका विषय होता 
षै । जसे परम खपदी इई॑रप्सीमेँ सर्पभ्रम होनेपर भमनिषय सर्पं॑त्यागेच्छाका 
विषय होता है । पुरुषकी प्रदृत्ति दोनोमे समान दै; वेसे दी प्रक्रत युख- 
प्राप्ति भौर दुःखमिदृत्ति-ये दोनों यद्यपि आत्मा स्वतःसिद्धः तो मी 
अज्ञानवशच मूढको अपराप्तके सदश ही भासते है, अतः उनकी पा्िके छिए वेदान्तो- 
पदेश आवहयक है | वेदान्तसे यह दढतासे हृदयङ्गम होता है किं वास्तविक सुखकी 
पराति गौर दुःखकी निषृ्ति- ये दोनों आस्माम स्वतः सिद्ध है, इनकी भाप्ति उपाय 
द्वारा नदीं होगी, किन्तु अज्ञानावृत होनेसे इनका प्रकारा नदीं होता, इसरिए 
आगन्युकके सदर ये अभिखाषाके विषय होते हे, इनके पकाशके छिए करैवरु आवरक 
अज्ञानकी निन्ृ्ति आवदयक है । जसे आब्रत कूपमे जरू न देखमेसे उसमे जरू नहीं 
है, यह निणैय करना अनुचित है, आवरणके हरानेसे जर स्पष्टरूपसे दृष्टिगोचर होता 
ह, वेसे द्यी प्रकृतमें उक्तं फरुके प्रकारके छिए केवर आवरणका निराकरण 
अपेक्षित है । अतएव भगवान्‌ श्रीकृष्ण चन्द्रजीने गीताम प्राणिमात्रकी अयुकम्पासे 
स्पष्टदह्ी कहा & कि "अज्ञानेनाऽ.बृतं ज्ञानं. तेन अुद्यन्ति जन्तवः" अथौत्‌ 
अज्ञान - मूखन्ञानसे -- ज्ञानस्वरूप आत्मा आब्रत है, इसरिए प्राणी भटकते दै, 
प्काशके आदृत होनेपर पथिकोक्रा सटकना स्वाभाविक ही दै ॥ १६७ ॥ 

“अतः सुखेच्छा' इत्यादि । अत्के अनिचयाशत होनेसे दी पराणी मित्य प्राप्त 
युखकी प्रािकी इच्छा तथा नित्य निवृत्त दुःखक्री निकृत्तिकी इच्छा करते द । 

यद्यपि इच्छा आगन्तुक पदार्थौकी होती है, विचमानषटी नहीं । विषयसिद्धि 
ही इच्छाकी उत्प्तिमे प्रतिबन्धक है, यह सब शाखकारोका सिद्धान्त है तथा रोका- 
सुभवसे सिद्ध दै, क्योकि बुभुक्षु मोजनकी इच्छा करता है, तृप्त नदी करता, तथापि 
उसके प्रकाराकी भविबन्धक अविद्याके रहनेसे भागन्तुकके समान ईनकी भी इच्छा 
मूढ पुरूषोको होती &ै, ज्ञानियोको नहीं दती, कारण कि उनकी अविद्याकी 
निवृति हो चुकी है । अविद्यके निर्वैततक तत्तवज्ञानमे शाखकारोकि अनेक मत - 
ह षोड पदार्थोका यथार्थं ज्ञान तच्ज्ञान है, यह गौतम महर्धिकरा मत दैः 
'सत सतः इस खूपसे गद्यमाण यथाभत -ओौर अविपरीत तस्व होता है, “असत्‌ 
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अविधयाव्यवधानस्य नात्मज्ञानातिरेकतः । 
प्रध्वस्तिः कर्मभिः कतं राक्या तेषाममानतः ।। १६९॥ 


इस रूपसे गृह्यमाण अयथाभूत विपरीत त्व होता है, यह वात्स्यायन सुनिका 
मत है, ` जीव ओर अजीव नामक तस्व दै, ेसा आर्हत कहते है, भ्य यौर 
अद्रव्य हस नामके सच है, पेसा रामानुजीय कहते है, मष्टदादि पश्चर्विदयति 
तत्व है, पेसा सांख्य कहते है, ईदवरसहित वे दी महदादि षडुर्विशतितत्त्व 
हैः पेखा पातञ्जर कते द, अरोषविदोषपरत्यनीक चिन्माज् ब्रन्षेक्य दही तत्त्व है, 
इस प्रकार रा्कर मत है, विङम्बित मत्य, बाधादि हयी तशव है, रसा नाख्व- 
दाखरज्ञ कते है--इत्यादि विपरतिपत्तियोंसे तच्वके विषयमे सब शाखकाररोका 
णेकमत्य नहीं है, पर वेदान्ते जह्य दही एक तच्च षै, यदी वस्तु कोर्गोकी 
अधिक उपादेय है ओौर प्रङ्कत मन्थ इसीके आधारपर द्यी अरूता है, इसि 
भञ्ृतमे ब्रषेकतज्ञान ही वच्वज्ञानसे विवक्षित टै, अतः स्मात्माक्रो आवृत 
करनेवारी अविद्याी निदृकच्तिके ठिए्‌ त्वज्ञानकी अपेक्षा है । तच्वज्ञानका 
उपदेशा बेदान्तसे ही होता है, इसकिए वेदान्तका आरम्म जावदरयक है । वेदान्तमे 
उपदिष्ट तत्वज्ञान हारा निखिर दुःखकी मूरु अविघाकी निङ्दोष निवृत्ति होती 
है । इसीसे निव्यनिरतिशय मोक्षी भभिन्यक्ति होती है, अतः ससुष्षुओंको 
वेदान्तका अवदय आश्रयण करना चाहिए ॥ १६८ ॥ 

“अविद्याव्यवधानस्य' इत्यादि । 

गङ्का-- मोक्ष नित्यसिद्ध दै, पर अज्ञानसे आबृत रहता है, ` अतः प्रकाश- 
मान न होनेसे पुरुषार्थं नहीं है । यदि जावरक अनज्ञानकी निदृ्तिके छि तच्व- 
जानक जपेक्षा मानते हो, तो कर्मसे दी अज्ञानकी निवृत्ति क्यों नहीं मान ठेते £ 

समाघान--कर्मका अज्ञानके साथ विरोध नहीं, परस्युत सअक्नान कर्मका 
उपकारक दै, अज्ञानी निवृत्ति प्रमाणज्ञानसे होती है, कम प्रमाण नहीं, 
इसकिप्‌ ज्ञानकी निदृपिके छण वेदान्तभमाणकी अपेक्षा जवद्य हे, इस तात्पर्यसे 
कहते दकम अप्रमाण है, इससे अज्ञानका च्वंस उससे नदीं हो सकता, अतः 
वेदान्तकी अपेक्षा है ॥ १६९ ॥ 

शद्या--मारोक जसे घटका व्यञ्जक होता ष, वैसे हयी कको मी मोक्षका 
ज्वज्ञक सान लीजिए वेदान्तकी क्या आवश्यकता ? 
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व्यञ्जकं बिरहय्याऽन्यत्साधनं कारकात्मकम्‌ । 
आत्माभिन्यक्तये नाऽरु तन्मोहस्याऽप्रदाहतः ॥ १७०॥ 


समाधान-- व्यञ्जकम्‌" इत्यादि । व्यञ्जक तस्वज्ञानको छोडकर कारक कर्म 
आस्माभिन्यक्तिके रए पर्याप्तं साधन नहींहै, कारण कि मूरुमूत वह उसके 
मोहका नाशक नदी है । अज्ञानका मूर मोह जबतक नष्ट न दोगा, तब तक 
अज्ञान नष्ट नहीं हो सकता । कारणके रहनेपर का्यकी निद्दोष निवृत्ति नहीं 
होती, अतः उसके फरुके साधन कर्ममे व्यज्चकृत्व दी असिद्ध है । यदि कर्म 
व्यञ्जक दी नहीं है, तो मोक्षामिन्यञ्जक कैसे हो सकता है ? 

शङ्ा--अच्छा, कर्म कारक है, इसर्एि भठे दी वह व्यञ्जक नदहौ, परं 
मैत्रादि जैसे सिद्ध घट आदिक व्यञ्जक ह, वैसे दही उसे सिद्ध मोक्चका व्यञ्चकं 
मानिए, फिर भी वेदान्तारम्भ व्यथे दीहे। 


समाधान--इन््रियं आत्मस्वरूप मोक्षकी व्यज्ञक नहीं हयो सकतीं, क्वकि 
आमा स्वयसिद्ध तथा स्वप्रकाञ्च है । आतमपरका्से दी इन्वियादि दारा घटादिकां 
प्रकाश होता है, इसरिए इन्द्रिया आतमाकी अभिव्यज्नक नदीं हो सकती, आत्मां 
तथा इन्दिर्योकि व्यञ्लक न होनेसे वे अज्ञानके निवर्तक नदीं हो सकते, यहं 
फडिति हुआ । कमे तो प्रमाण ही नदीं । इन्ियां प्रमाण द, तथापि चास्मा 
इनका विषय ही नहीं है, "पराश्चि खानि व्यत्रुणत्‌ स्वयम्भूः इत्यादि श्रुतिसे 
इन्दियां पराग्‌विषयक अनात्मविषयक ही दै, परत्यगूविषयक नहीं । 

शङ्का--अज्ञानके रहनेपर मी स्वगादिके समान मोक्ष भी कर्मसे मान ङे, तौ 
क्या पत्ति है ? 

 समाधान--मज्ञानकी निददोषनिवृत्ति जौर नित्य सुखकी भासि दी तो मोक्ष है, 
फिर अज्ञाने रहनेपर मोक्ष कैसे दो सकता दै; क्योकि अज्नाननिषृत्तिस्वखूप ष्टी 
मोक्ष हे । | 

दङ्का-यदिः कर्म मोक्षका उपयोगी नदीं &ै; तो मुञश्चुको स्षैथा कमैकां 
स्याग दी करना चाहिए । 


समाधान- नदी, कम॑ साक्षात्‌ मोक्षके साधन नदीं दै, किन्तु अपने-मपने 
त्वा च्कतच्वियि= गान नरतः विन्या स्याने व्वित्तन्यो मासि दोनी छै, व्क त्यागा 


५८० बहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
यावच सम्यजिविक्ञानवहविनाऽसौ न द्यते । 
न तावक्किञिदयप्याप्रं खख दुःखेन बजितम्‌ ॥१७१॥ 











ए 


कर्म मोक्षोपयोगी होता है । ज्ञानकी उत्पत्ति जबतक न हो, तबतक कर्मका अनुष्ठान 
अवहइय करना चाहिए, उसके बाद तो कमापिकार दी नदीं रहता जौर अनधिकारी 
दवारा किये गये फ्मेका कुछ फर दी नहीं है, अतः कर्मके अनुष्ठानका अभाव 
स्वतःसिद्ध होता है; अतएव गीताम भगवान्‌ श्रीह्ृष्णचन्द्रने स्वयं कहा ह-- 
'आरुरुक्षोभनेर्योगं कर्म कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्येव चमः कारणसुच्यते ॥ 

राड तत्‌-तत्‌ फक्के उदेदयसे विहित तत्‌-तत्‌ कर्मोकिं विषिबोधित 
तत्‌-तत्‌ फरक छोडकर विचश्ुद्धिखप फर कैसे होगा 

समाषान- जसे निषिद्ध-- हनन, सुरापानादि- करम श्वा, सूकर आदि निङ््ट 
योनि्योसे भोगनेके योग्य विविध दुःखफरक होते दै, अतः पुरुष उससे विरक्त 
होता; वैसे ही काम्ब कर्म मी ग्भैवासादि अनेक दुःसह दुःखफल्क होते 
दै, अतः उनसे मी पुरष विरक्त होता दै ओौर (तमेतं वेदानुवचनेन बाद्मणा 
विविदिषन्ति यज्ञेन इत्यादि श्रति तथा- | 

'कमेणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः । 
तस्मात्‌ त्व कुरु कर्माणि सङ्गं त्यक्ता धनञ्जय ॥? 

इत्यादि मगद्धीताके वचनके अनुसार निष्काम कर्मोकि अनुष्ठानका फरु 
चिक्र शद्वि द्वारा मोक्ष ही मानकर कर्मोका यथाविधि अनुष्ठान करता हे । 
तबतक कमं करना आवहयक है; जबतक आत्मतत्वज्ञानख्प अभ्निसे संसारका 
कारण भकजान भस्म न हो; सम्यक्‌ ज्ञान होनेपर द्वैतकी असुदृत्ति होनेपर मी 
उसमे मिथ्या मतीति होनेसे श्रद्धा ही न दोगी जौर श्रद्धाहीन पुरुष कै 
करनेका अधिकारी दी नदी माना जाता ॥ १७० ॥ 
. भत्व 'भश्रद्धया हृत दत्तम्‌ इत्यादि स्टृतियोसे शद्वा्येन पर्ष द्धारा 
किथा गया क्म निप्कफर बतलाया गया है, यह कहते है- “यावच्च इत्यादिसे । 


जग्रतकृ मोषेतु उक्त ज्ञानसे अङ्ञान नष्ट नही दोसा, तवतक दुःखे 
न्रमिधित मोक्षूप सस नदीं मिखुला ।॥ १९७9 ॥ ` | 
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दक्षिणोदगधोगत्या प्रत्यगज्ञानमूटधीः । 
बम्भ्रमीत्यनि्ं दुःखी पुमान्‌ कर्मपुरःसरः ॥१७२॥ 

करमकाण्डका वैराग्यके उत्पादन द्वारा मोक्षम उपयोग बताकर वैराग्योत्पाद- 
नोपयोगी विविध कर्मफरु कहते दँ--!दक्षिणोदग 2* इत्यादिसे । | 

अज्ञानसे मूटबुद्धि जीव अपने कयि हुए कर्मोकि फरक उपयोगके रए 
तीन प्रकारके मार्गोकि द्वारा सदा संतप्तमन होकर स्वगै, नरक ओौर मृद्युरोकरमे 
क्रमशः अमण करता दहै) कहीं भमी निश्चिन्त होकर नदीं रदता। 
यद्यपि स्वगेयुख अधिक दै; पठि भी पुण्यके क्षीण होनेपर पूर्य अवशिष्ट 
कमानुसार उत्तम ओौर निष्ट योनिकी प्रासे युक्त तत्‌-तत्‌ दुःखादि चिन्तासे 
स्वगेभोगदद्यामे भी निश्चिन्त नहीं रह सक्ता । ओौर उत्तम स्वगैभोगीकी 
देखकर वहां मी ई्प्याप्रयुक्त दुःख अनिवार ही है; अतएव आवचार्योनि कटा है-- 
दक्षिणायन, उत्तरायण जर अधोगति-ये तीन माग दँ । स्वरीके साधन शओरौत- 
स्माते कर्मके अनुष्ठानिर्योकी गति दक्षिणायन मासे होती है । इसको धूम माग 
भी कहते दै । इस मागैसे जनेवाखँको फिर वहासि शरत्युरोकमे आना पड़ता है । 
दूसरा उत्तरायण माग ्ै, जो देवयान तथा अर्चिरादि माग कदखाता है ! इस 
मागेसे सुश्च तच्वज्ञानिरयोकी गति होती है। अिनको पूणे ब्रह्मज्ञान इसी 
खोकमें दो जाता है, उनकी इसी मार्मसे गति होती है । श्रद्म समदइनुते "न तस्य 
प्राणा उक्रामन्ति इत्यादि श्रतिसे शरीरपातके अनन्तर ब्रहैक्य हो जाता हे। 
(तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये तब शरद्य वेद ॒ब्कषैव भवतिः 
इत्यादिः श्रतिसे भरतिबन्धक न रहनेसे ब्रह्मज्ञान ओर ब्रह्मभाव फर्म किसी भरकारकां 
निरम्न नहीं है, यह ज्ञात होता दै, किन्तु जो सगुणोपासक है, उनको तत्‌-तत्‌ 
छोकमे अवदय जाना पड़ता है, क्योकि तत्‌-तत्‌ सगुणोपासनाविधायक वाक्र्मोमें 
तत््‌-तत्‌ रोककी प्राति दी फरुरूपसे निर्दिष्ट है । 

यद्यपि मुक्ति फल भी उक्त वाक्यम निर्दिष्ट है, . तथापि सयोसुक्तिं फर निर्दि 
नहीं है, किन्तु कमसे मुक्तिक प्रतिपादनमे उन बचनोँका तात्यये है, अतणएव-- 

घ्रह्मणा सह ते सर्वे सम्प्राप्ते प्रतिसश्चरे । 
परस्यान्ते छततासमानः परविशन्ति परं पदम्‌ ॥' 

कार्यव्रहषकी अथीत्‌ दिरण्यग भीदि सगुण तब्र्यकी उपासना करनेवाले पुरुष 

दिरप्यगमीदि लोकते प्राप होकर वदं नक्षानसे सम्पन्न होकर रोकाधिपतिके 
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सिन्धवो गुदा यच छोमानश् पर्वता ओषधयश्च वनस्पतयश्च लोमान्यु- 
चन्पूवा्धो निम्लोचन्‌ जघनाद्धौ यद्विजम्भते तद्धि्योतते यद्विभूलते तत्स्त- 
नयति यन्मेहति तदषेति चागेवास्य वाक्‌ ॥ १ ॥ 

बहता रहता ष, इसकिए अनेकत्व ओर स्यन्दमानस्व साधम्य नख्ियोर्मे ही 
घटता है, इसङिए्‌ गुदाकी नलियोँमे नदियोकी ष्टि ही विवक्षित है अथी- 
न्तरकी नही । '्यङ्च छ्खोमानश्च' हृदयकी दाहिनी तरफ नीचेकी ओर जो मांसखण्ड 
रहता है, वह यजत्‌ कदरात। है मौर बाई बगर नीचे ओर जो मांसखण्ड रहता दे, 
वह क्लोमा ८ हा > कदा जाता है । इन दोनोमिं काठिन्य जौर ऊँचारईके साखदयसे 
पवतकी दृष्टि कही गई है । जो फरूके पाक्से नष्ट हो जाती दै, वे जौषधि्यां 
कह रावी ड, जसे नीहि, यव आदि (जोषध्यः फठ्पाकान्ताः यह अमरकोख दै । 
जो निना शूरुके फकती दै, वे वनघ्पतियां कङाती दै; 'तेरपुष्पाद्‌ वनस्पतिः, 
यह कोश्च ३, जसे उदुम्बर आदि तथा गूकर आदि । छोटे केशे जोष विदि 
जौर बंदे केश्चोमे वनस्पतिदृष्टि करनी चाहिए । अश्वक नाभिसे ऊपर 
भागने मभ्यादसे पूर्य उव्यकाल्मे आदिस्यकी नो अवस्था होती है उस 
अवस्थासे युक्त आदिस्यकी इष्टि करनी चाहिए १ इन दोनेमिं सावम्यं है-- 
पूैसव । अश्वकी नाभिसे नीचे भागम मच्याहके जनन्तरमावी आदित्यकी धि 
करनी चादिए, जो अचका सुखविदारण याने युखविकाश है, उसमे विच्ोतन- 
दृष्टि करनी चाहिए, जसे सुखविजुम्भण सुखका विदारण करता है वेसेददी 
` निजी भी मेवका विदारण करती दै, सुखविदारण ओर घनविदारण दोनों समाम 
धर्भषै। जो गान्रका--खरीरका-- कम्पन है, उसमे स्तनित- मेव - के शाब्दकी 
इष्टि करनी चाहिए । (स्तनितं गर्जित मेधनि्षेषि रसितादि च" यह अमरकोश 
ह । दोनेमिं शब्दत्व समान धमं है । जो मत्र करता है, उसमे बृ्टिकी दृष्टि करनी 
चाहिए, क्योकि दोनोमिं मूमिसेचन सामान्य घमं है । अश्चकी वाक््मे वाग्‌- 
चव्टि करनी चादिष्ट, यद्यपि “कञ्यन्तु मध्यमद्वानां देषा हेषा च निस्वनः, 
इस अमरकोषसे धोडेके शब्दको देषा मथवा हेषा कहते रै, इसकिए यहा. भी 
हेषादिमे वागूक्ा आरोप दोना चाहिए । लेकिन यहां वाग्‌ हीमे वाग्‌॑च्टिका 
विधान श्चतिने किया दै, इसक्तिए आरोपकी मावश्ष्यकता नही है, सतः साद्य 
कषनेकी भी जरूरत नदी है ॥ १ ॥ . 


५९४ इ्ददारण्यकवार्तिकसार [ श्ंध्याय 
अहवा अश्वं पुरस्तान्महिमाऽन्वजायत तस्य पूर्वे सुद्र योनी रात्रिरेनं 
पश्चान्महिमाऽन्वजायत तस्यापरे सस्रे योनिरेतौ वा अश्व महिमानावभितः 


अहर्वा! इत्यादि । अद्वमेषयज्ञसम्बन्धी धघोड़के आगे जौर पीठे सोने 
जौर चौँदीके दो पात्र रक्खे जाते दँ । तद्विषयक विज्ञानका इस मन्तरसे प्रतिपादन 
है| भ्गृद्यते हवनीयं द्रव्यमस्मिचिति अहः” ईस य्युत्पत्तिसे अह एक यज्ञपात्रका 
नाम है । जखवमेधसे पहठे सोनेका पात्र अडवके भगे रक्ला जाता दै, खुवणै 
तेजस है, इसक्एि सुवण तथा दिनम दीसि प्रसिद्ध है, इससे दो्नोमे साधम्यं 
है । इसर्िए महिमानामक खुव्णपात्रमे अहरंष्टि करनी चाहिए । 

सद्का--अश्वमेधसे पदठे जो महिमा नामक पात्र रक्खा जाता है, उसकी 
यदि अदष्टिसे उपासना की जाती है, तो वह अश्चके पीके केसे कहा जा सकता 
४ दिन तो अश्वस पदे हीह “अहः अद्वमनु महिमाऽन्वजायत' ेसा कहने- 
समञ्चनेसे यदी प्रतीत दहदोता है कि सर्वके बाद उसका अदहः-महिमानामक 
पात्र--हुञा, सो ठीक्र नहीं है, अहः के पीछे अश्वक्रा जन्म है, यह कहना उचित है । 

समाघान-अनुदाब्दका यहां ष्पी अर्थं नहींदहै, किन्तु रक्षण अर्थं 
है । जेसे-“बक्षमनु विद्योतते विद्युत्‌ यापर अनुराब्द दृक्षका रक्षक है, 
रेस ही "अश्च छक्षयित्वा अहः महिमाऽन्वजायतः यह विवक्षितदहै, इसछिप 
जनुरब्दका अर्थं रक्षण ही है, पश्चात्‌ ( पीछे ›) अर्थं नदीं है । अहव पभ्रजापति- 
स्वरूप है, इसङिए्‌ उसको रक्षित कर (अहःकी---महिमापात्रकी -- प्रवृति होती दै, 
यह तात्य हे । काल,- रोकं ओौर देवता स्वरूप प्रजापति अश्वद्ृष्टिसे दडयमान 
होकर अहदे्टिसे दष्टं हसे रक्षित होते हैँ, इस प्रकार अर्थं करनेसे (अश्व - 
मन्वजायतः यह श्रति विरुद्ध नहीं होती । भिस स्थानर्मे गह रक्खा जाता 
है, उस स्थानका ससुदरदृष्टिसे . ध्यान करना चाहिए । स्थान ओर पूर्व समुद 
पू्ैत्व सामान्यधर्म है । “ससद यह सप्तमी प्रथमा्थेक है । न्यत्ययो बहुरम्‌' 
से "समुद्रः, इस अथे्म (ससुद्धेः यह छान्दस प्रयोग है । जसे सोनेके उक्त पात्रे 
अहट्टिका विधान दहे, वैसे दी अश्ववधके बाद जो रजतका पात्र हवनीय 
द्रव्य रसनेके ए रक््खा जाताहै, उसमे रात्रिदृष्टि करनी चाहिर। इनं 
दो्मोम सादृर्य दे, जेसे चन्द्र॑पकाशसे रात्रिम शुश्छरूपवत्ताकी प्रतीति होती है, 
चेसेट्ी दीका पात्र स्वतः ङ्घ हे, इसि उक्त पात्रमे उक्त सादश्यसे राति. 
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ञथ्नमेो ब्रह्मादिभ्यो बहमविच्ासम्प्रदायकतेभ्यो वंश॒क्रषिभ्यो नमो गुरुभ्यः ॥ 
कृहदारण्यक व्याख्यां कतुमाद्‌वबुदीरितः। 
उपोद्धातोऽथ तार्पयात्तव्याख्याऽऽरस्यते स्फुटा । १ ॥ 





चृहदारण्यकव्याख्याम्‌' इत्यादि । 


ङ्क यदि आसमेकत्वविज्ञानका कारण प्रक्रत अन्थाध्ययन है, तो सब 
अध्ययनकरता्जंको जस्मज्ञान क्यो नहीं होता 


समाधान--गृदी भत्वा वनीभवेत्‌' इस श्रतिके अनुसार पूर्मं गुदयीसे उप- 
रक्षित मृदस्थाश्रममे विहित श्रौत ओर स्मास कर्मके अनुष्ठानसे जिनके चित्तका 
मर निदत्त हो चुफादहे। वे बने जाकर अर्थात्‌ वैखानस आश्रमम पविष्ट 
होकर यथाविधि श्रवण, मनन जादि करते द. जर उन्हीको ब्रह्मविद्या प्रा दोती 
है, दुसरेको नी, यह बृदारण्यक नामके निर्धैचनसे सूचित होता है। 
(अरण्ये अनूच्यमानमारण्यकम्‌' “अरण्यान्मनुष्ये' इस सूव्रसे बुजुपरत्यय हुजा है । 
यदपि 'अरण्याण्यः, इस सूत्रसे ण्यप्रस्यय प्राप्त था । पर उपयुक्त सूत्र इस घ्रत्रका 
अपवाद है, अतः ण्यप्रस्यय नदीं हुआ । इस रीतिसे आरण्यकशव्व्‌ निष्पन्न हुजा । 
अन्य सब उपनिषदोंकी अपेक्षासे इसमे . अक्षरसंख्या अधिक दहै; केवरु अक्षर- 
सस्या दी नही, हज्ञानके उपयोगी अन्तरज्ञ॒ अधिक साधरनोका उपदेश्च भी है। 
इसर्िए शब्द ओौर अर्थे वड़ा होनेसे यह उपनिषदो बृहत्‌ ह । अतः 
"बृहच्च तदारण्यकं च' इस व्युदत्तिसे बृहदारण्यक नाम निष्पन्न हुजा । “अन्या 
च्तरम्‌' इस सूत्रसे ब्रयशन्दका पूर्वनिपात हुआ । यदि अपरिपकबुद्धिर्योको 
अध्ययन करनेपर भी ज्ञानोदय नहीं होता, तो यह मअ्न्थका दोष नहीं है, 
चहदारण्यक उपनिषत्‌की व्याख्या करनेके कि ही पूर्वम उपक्रम किया है । 
बह दारण्यककी ग्याख्याकी प्रतिज्ञा कर बददारण्यवार्तिकको संक्षेपतः तासखय- 
याख्या करते दै । इस चाङ्ककी निवृ्तिके ङिएि छिखते है-- (तात्य 
ययपि साक्षात्‌ उक्त अन्थकी व्याख्या नहीं है । ब्रहदारण्यकृकी साक्षात्‌ 
व्यार्या भाष्य है ओर भाष्यकी तात्पर्यव्याख्या वार्तिक हे । वार्तिक अति- 
गहन बहुत बड़ा दै; अतः वार्तिकितासयेकी-वार्तिकरसार नामकी-- संशचेपसे 
उ्याख्या करते है, तथापि परम्परासे ब्रहदारण्यकका ही व्याख्यान दै, इसद्ण 
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अरण्याध्ययनादेतदारण्यकश्चुदीयते । 

बृहेश्वाद्‌ ग्रन्थतोऽथांच बृहदारण्यकं मतम्‌ ॥ २ ॥। 
बृहदारण्यके काण्डत्रयमाद्य मधु स्तम्‌ | 

दवितीय याज्ञवस्क्याख्य वतीयं सिकसंज्ञकम्‌ ॥ ३॥ 
उपदेशोपपत्ती दे उपास्तिश्वेति ते जयः । 

अथाः क्रमेण काण्डानां प्राधान्येन निरूपिताः । ४ ॥ 
मधुकाण्डे तु चत्वारोऽष्यायास्तत्ा्ययोदैयोः । _ 
प्रवभ्यंसंज्ञकं कम॑ प्रोक्तं नोपनिषत्ततः ॥ 4 ॥ 


प्रतिज्ञा भनुचित नहीं है, इस॒तात्पयैसे छिखते है कि स्फुट ग्याख्या करते दै 
जिससे तत्वजिज्ञाघुओंको अस्प श्रमसे अपेक्षित अर्थका बोध हदो स्के ॥ १॥ 
बृहदारण्यक नामका निर्वेचन करते है--अरण्याध्ययना °` इत्यादिसे । 
उक्त रीतिसे अरण्यम अध्ययन करमैसे यह उपनिषत्‌ आरण्यक कदहराता है | 
न्थसे-- अक्षरसंख्यासे-- तथा भा्मज्ञानके अङ्गमूत सम्पूण अन्तरङ्ग एवं बहिरङ्ग 
साध्मेकि उपदेशसे अथतः मी सब उपनिषदोँसे यह उपनिषत्‌ बद्धी है, अतः 
इसा ब्रददारण्यक नाम सार्थक है ॥ २.॥ 

अन दिष्योंषो अस्प आयासे प्रतिपाद्य विषयका ज्ञान दहो, इसङिप 
उपनिषतमे काण्ड-सं्या ओौर उन काण्डम प्रतिपाद्य विषर्योका विभाग करते 
ह--शृदारण्यकेै' इत्यादिसे । 

बृहदारण्यके तीन काण्ड हँ । प्रथम मधुकाण्ड, द्वितीय याक्ञवस्क्य- 
काण्ड ओर तृतीय सिख्काण्ड ॥ ३ ॥ 

“उपदेश्लोपपत्ती' इत्यादि-। मघुकाण्डर्मे उपदेश, द्वितीय काण्डम उपपत्ति 
तथा तृतीय काण्डम उपासना इस क्रमसे तीनों सध्यारयोमिं ये ही तीन अर्थे 
प्रधानरूपसे कहे गये दँ । परसङ्गवद् ओर मी पदार्थोक्ा निरूपण है जो भागे 
स्वय प्रतीत होंगे | ४ ॥ | | 

(मधुकाण्डे इत्यादि । मधुकाण्डमे चार अध्याय दै, उनमें से वो अध्यायो 
प्रवम्यनामक -कर्म कहा गया है, अतः वह उपनिषत्‌ नदीं है। भर्थाव्‌ 
आतमतत्त्वका निरूपण उसमे नहरी है ॥ ५ ॥ 
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यासन्निधिपटेऽपि विचयं श्तं न कमणः । 
अरण्याध्ययनायेव विद्यास्न्निधिरिष्यते ।} & ॥ 
गुणोपसंहतावेतत्छत्रकारेण वर्णितम्‌ । 

अतस्तरतीयमारभ्य व्याख्यानं न तु पूर्वयोः ॥ ७ ॥ 
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"विधासननिधि० इव्यादि । 
रङ्का--वियाप्रकरण्े पवभ्यै कर्म कहनेका प्रयोजन क्या है १ इसका ती 
कर्मकाण्डे उपयोग होनेसे वहीपर निरूपण द्योना चादि९्‌ था । विचयाप्रकरणर्मं 
तो नियाङ्गका निदपण अपेक्षित रहता है ! अनपेक्षित अथैके अभिधानसे शिष्यो 
अश्रद्धा उत्पन्न होगी । | | 
समाधान---टीक है, इन करममिं वि्याज्गत्व नहीं है, फिर भी विचासन्निधिमें . 
पाठ इसर्ष है कि ये भी उपापनारूप कर्म अरण्यम यथाविधि होते दैः इसर्ए 
मरण्यके साहचर्ैसे उनका मी निरूपण आदिन किया गया दै । पू्वकाण्डमं 
कृ वीरभरवत्तरतके टिए अपेक्षित दै आर अनधिक्रारियोके डिए अरवमेधके फर्क 
कामनाकी सिद्धिकरे खिर मीये आवङयक ह तथा बह्मज्ञानकी उसत्तिके योग्य 
चिचडद्धिके छिए किसी फर्की इच्छक बिना प्रकृत उपासना की जाती ष, 
सदए ज्ञान ओौर कर्म दोनेकि उपयोगी दोनेसे दो्नोकि मध्यमं इनका निरूपण 
कुरना समुचित ही है । यद्यपि आलक्य दी वेय है, उसके अंश वेय नदीं दैः 
किर भी विके उपाय होनेसे वे सर्वथा अनपेक्षित नहीं दै । जिनका चित्त 
परिशुद्ध नही है ओर वैखानस आच्रममे प्रविष्ट हो गए हँ, उनके चित्तकी शुद्धिके 
उपायकी जिज्ञासा अवश्य रहती है, अतः आरण्यकोका कतेव्य समञ्चकर 
इसका निषूपण किया गया है । कर्म करनेके ठिए अनेक साधनाजकी अपेक्षा 
होवी षै वह उपासनामे नदीं है, किन्तु केवकं एकान्त जौर सांसारिक कम- 
बन्धरनोसे वकार चाहिए । पूव आश्र्मोका कतेव्य यथाराक्ति सम्पादन कर 
मरेक्षाश्ीरू पुरुष वैखानस आश्रमम पविष्ट होता है । वहां उसे उपासना करनेका 
पूरा अवसर मिरुता दै, इसरक्ए देहरीदीपकन्यायतसे दोरनोमेँ उपयोगी प्रकृत 
कमैका दोनोकि बीच पाठ करना सस॒ुचितदहीदहै॥ ६ ॥ _ 
(गुणोपसंहृता ०" इत्यादि । गुणोपसंहारके वेधाच्थमेदात्‌ (त्र सूज ०२ 
पाद ३ अचि० १४ स० २५) इस समे वेदान्तसूत्रकार श्रीवेदव्यास मगवान्‌ने 
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कहा है--“सर्वं भविष्य इदयं प्रविध्य धमनीः प्रवृज्य हिरोऽभिपद्रञ्य त्रिधा 
विध्क्तः इत्यादिः । [ अथ-हे देवते ¡ मेरे छञुके सब अङ्ग विदीणै करो; 
विरोषरूपसे हदय का सेदन करो, धमनी अर्थात्‌ शिराओंको-नाडी विरोर्षोको - तोदो 
८ नाडी तु धमनिः शिराः" इत्यमरः › सिरको चारौं तरफसे फोड़ इस क्रमसे मेरा 
ज्ज अङ्लँसे रहित हो जाय; ] इत्यादि तथा ताण्ड्य उपनिषत्‌के आरम्ममं 
श्रत भवग्ये आदि कर्म संशय होता कि क्या ये सब मन्त्र तथा प्रवग्ये आदि 
कर्मोका विद्याम मी उपसंहार करना चादर; अथवा नदीं £ इनमे कौन सापिक्ष 
उचित प्रतीत होता है? उपसंहार करना ही पक्ष उचित चता हे, क्यौकिं 
विद्याप्रधान उपनिषतकी सन्निधि उनका पाठद्ै। यदि कहो किपाठती 
षै, किन्तु विके अङ्गदूपसे इनका विधान नदीं है, तो इसका उत्तर यह दै 
कि दा विद्यकि जङ्गूपसे उनक्रा साक्षात्‌ उपरूम्भ नहीं है, फिर भी सन्निधि- 
पाटकी सामथ्येसे उसका अनुमान करगे, यदि को कि वियाविषयक 
कोई क्ङ्कितो दै नहीं; फिर अनुमान कैसे दोगा £ ओौर पुरस्तादुपसदां प्रवर्ग्येण 
प्रचरन्ति" इस श्रतिवाक्यसे प्रवग्थमे क्रतुरोषता दी निशित होतीदहै, तो यदह 
कहना भी युक्त नदीं दै, क्योकि दयादिके संकीषैनसे विद्या विषयक सामथ्यैकी 
भी किसी प्रकार कल्पना कर्‌ दी लेगे । हयम उपासनार्पू अनेक विहित है, उसके 
दवारा शहृदयं प्रविध्य" इत्यादि मन्त्र उपासनाके अङ्ग हो सक्ते दै, उपासना 
मन्रका विनियोग भी है पुत्रके दीर्घायु होनेके छिषए्‌ छान्दोग्यमे “मूः प्रपयेऽसुना- 
मुनासुना' इत्यादि पिताको प्रार्थनामन्त्र इष्ट है एवं प्रवग्यादि कर्म करतुम विनियुक्त 
षैः तोभी विद्याम भी उनका विनियोग करनेमे कोई विरोध नहीं है, ययपि वाक्यसे 
सनिपि दुबैरूषैः फिर भी विरोध नदीं है । इसलिए वाक्यसे सनिषिका बाध 
महीं हो सकता, वाक्यसे क्रतुरोष हो ओौर सनिधिसे विद्यादेष भीदहो, तो 
क्या विरोध है ? कुक भी नहीं, यह पूर्वपक्ष हुआ । | 

सिद्धान्त यह है कि विद्याम इनका उपसंहार नहीं है, क्योकि बेध 
भाषि अर्थोका विद्याम कोई संबन्ध ही नहीं दै; केवरु हदयमान्रक्ा 
ङपयोग है, सम्पूण मन्त्रका अर्थे अभिचारसंबद्ध है, इसरिए (सामथ्यै 
सर्वदाल्दानां लिङ्गम्‌ इत्यभिधीयते इस भद्पादकी उक्तिके अचुसार अर्थं 
प्रकाञ्चनसामथ्यख्प लिङ्स आभिचारिक कर्मके साथ दी उक्त मन्न्रका 
खन्ध चिक होताद्ै। इसी तरह अन्य मरन्त्रका भी प्रकरणं शादिसे क्रतुं 
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अध्यारोपापवादाभ्यां मधुकाण्डं प्रवतेते । 
अध्यारोप्य तृतीयेन चतुर्थन त्वंपोदयते ॥ ८ ॥ 

पद्‌ जाह्मणानि ज्ञेयानि तरतीये जाद्मणत्रयम्‌ । 

आद्यं संसारसीमान्तसाधनप्रतिपादकम्‌ ॥ ९ ॥ 
चतुर्थे तत्फलं प्रोच्य विद्याविदे च स्तरते । 
विस्तराद्‌ संग्रहाब्र्तिरविद्याया अथोभयोः ।॥ १० ॥ 
विद्याघ्रत्रादधस्ताद्यत्साधनं सशरं श्रुतम्‌ । 
प्रतियोगितया सबं तद्वि्यास्तुतये भवेत्‌ ॥ ११ ॥ 


संबन्ध ही घतीत होता दहै। विद्यासंबन्ध प्रतीत नहीं होता। इसी प्रकार 
परकर्यादि कर्म भी विद्यारोष नदीं दै, ये भी क्रतु ही विनियुक्त है, इसङिए 
ये भी विद्यारोष नहीं है, कारण कि विद्याका एरु मोक्ष है जौर कर्मका फल भनिस्य 
स्वगौदि दै। दोर्नोके फरु परस्पर विरक्षण दै इसङ्एि दोनोमे एकफलर- 
साधकत्व नदीं है, पेसी यवस्यामे दोनोमेँ दोष-दोषिमाव कैसे हो सकता है £ इस 
अभिपरायसे कहते है-- वतीय ब्र कषणसे ठेकर ब्रह्मविद्याका व्याख्यान किया, 
पूर्वी ब्राह्मर्णोका व्याख्यान नदीं किया है ॥ ७ ॥ 

'अध्यारोपा०' इत्यादि । अध्यारोप गौर अपवादसे मघुक्ाण्डकी प्रषृत्ति 
है । वतीये अध्यारोप भौर चवुर्थसे अपव्रादका निषपण है, इसका आरो स्पष्ठी- 
करण करगे । पुनरुक्तिके भयसे यहां स्पष्टीकरण नहीं किया जाता ॥ ८ ॥ 

"ड्‌ ब्राह्मणानिः इत्यादि } मधुकाण्डमें छः जाक्षण है, वृतीयसें तीन ब्राद्चण 
ई । पदा संसारके सीमान्त साधनका प्रतिपादक है ॥ ९ ॥ 

(चतुर्थ इत्यादि । चतुर्थमे वि्यके फरूका निरूपण कर विदा ओर अविद्याके 
स्वरूपका निरूपण किया गया है ओौर संक्षेप तथा विस्तारसे विद्या ओर अवियाकी 
पृत्तिका निरूपण किया गया है ॥१०॥ | 

'विद्या्वन्नात्‌' इत्यादि । विद्यसूत्नसे पूर्वमे जो फरुके साथ साधम श्चत है, वै 
विके विरोधी दै भयात्‌ उन कर्माकषा फक संपारमासि दी दै, संसारसे क्ति नही 
ह, इसङिप्‌ वे प्रतियोगी कराते दै--जेसे घटके भमावका मरतियोगी षट है, 
घटके साथ घटाभाव नही रह सकता, वैसे ही संसारखूपय फरुको उस्पञन फरनेवाछे 
कर्मकषा बनिथफे साथ विरो दै, विद्याका फक संसारसे युकि है, जौर उन 
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हिरण्यगभ॑प्राधिर्या कर्मोपासनसाधिता । 

साऽपि संसार एवाऽतो विद्यवेका विञ्युक्तिदा ॥ १२ ॥ 
प्रथमन्राह्मणे द्यवे विराददृषटिवंधीयते । 

संसाराभिथुखी भूतव्रह्मलोकार्थिनं प्रति ॥ १२ ॥ 


कर्मकरा फर है संसार । इसङिए वि्याभकरणमे उन कर्मोका उपादान केवर 
विदयाकी स्तुतिके रि दी करिया गया दहै, उनके फरकी अभिराषासे 
अनुष्ठानके र्ण नहीं किया गया है । स्तुतिका ताद्पयं है--उपादेयमे । कर्मक 
अपेक्षा विद्या उपादेय षै | विद्याका फएरु भस्रत ह ओर कर्मका फर विनाश्ची हे । 
विनादी फल्वाङे कर्मोति विरक्त होकर अमृत फर्को देनेवाटी बिद्यारमे 
पुरषोकी परदृत्ति हो, इसङ्एि विदयाभकरणमँ मी कर्मोक्ठा उपादान उचित 
हीह ॥११॥ | 

'हिरण्यग्‌०' इत्यादि । उक्त उपासनासे सहित अश्वमेधादि याग 
करनेपर मी सबसे बडा फरु हिरण्यगरभस्वरूपकी भाषि ददी कदी गद है, इससे 
अधिक ओर कोष फर कर्मोका है नही, परन्तु विचार कर देखिए तो हिरण्य- 
गभर सस्ारसमष्टि द्यी है । उनसे संसारका विच्छेद नदीं होता । जन्म-मरणका संबन्ध 
हिरण्यगभमे है ही, किन्तु निद्या दी ेसा फर दहै जिससे सदाके र्िएु नन्म- 
भरणख्प बन्धनोंसे टकरा मिरु जाता दै, अतः स॒ुश्चुजको सम्पूणे कर्मोका त्याग 
कर श्रवण, मनन आदिसे विद्याके उपान दमे प्रदत्त द्यो जाना चाहिए 
इसीसे उस फरुकी प्रापि होगी, मन्य उपायसे नदीं । “अगरतफक्का 
ब्रह्मवियैव, अतः इयं धन्या" इस प्रकारं परम पुरुषा्थेका समपेण करनेवाटी होनेै 
मरहविय्ाखी स्तुति होती है ॥१२॥ 

'्रथम ०› इत्यादि । उषा वा अश्वस्य' इस प्रथम ब्रा्मणतसे अद्वमै-- 
अश्वमेध यज्ञके जङ्ग अश्वे विराड्‌ दष्टिके क्षि अदवाङ्गमि-- सिर आदिर्म-- 
प्रभात कारादि दिका विधान करते ई । इस उपासनाका फर जक्षलोककी प्राप्ति 
तथा समस्त पारपोकी निदृत्ति है । | 

शङ्का - यह उपासना अश्वद्ी मे क्यौ विहित हदे? यदि कंदोकि 
अद्यभेधङा भद्व अङ्क है, अवतः उसमे हुदै, तो इसपर हम यह कर्टेमे किं 
केषरु अश्व तो उक्त यज्ञका जङ्ग नदीं है, अन्य पदार्थं भी तो उसके 
अङ्ग दै ॥१३॥ - | 
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सस्स्वप्यत्यप्रतीकेषु हय एवेह गृह्यते । 
प्राधान्यादश्वमेधस्य हयनामाद्धितत्वतः ॥ १४ ॥ 
करतराडश्वमेधोऽये तत्र घख्यतमो इयः । 
एतस्मादधिकं कि वा प्रतीकमधिकं भवेत्‌ ।॥। १५ ॥ 
कर्माङ्गमरबसम्बन्धादुपास्तिरिति वेन्न तत्‌ । 
कर्मोपास्त्योरेकफले विकरपस्य श्रुतत्वतः ॥ १६ ॥ 


समाधान--(सस्छप्यत्य ०› इत्यादिसे । थपि अद्वमेध यज्ञम अश्वको छोड़- 
कर जओौर मी अनेक भङ्ग दै तथापि उन्म उक्त उपासनाका विधान न कर 
केव अद्वके अङ्गम तत्‌-तत्‌ दषटिके विधानका अभिप्राय यह है कि अख अन्य 
अङ्गम प्रधान है । अच्वदाब्दसे सेयुक्त अख्मेव यह नाम दही प्रधानताक्ा 
मूल ष्ट ओौर भ्रजापति देवता भी अचका है । देवताओं तथा प्रकृत यागम 
प्रजापति प्रान षै, हइसङ्एि इसके द्वारा अद्र भी प्रधान दैः अतः प्रधाना- 
प्रधानयोः प्रधानस्यैव अरहणम्‌ इस न्यायसे पधान जखके अ्गर्मे दी उक्त उपा- 
सनाका विधान होना युक्तिसंगत है, दृसरेके ङ्गम नदीं ॥१४॥ 


“करतुराड” इत्यादि । य॒ अश्वमेध यज्ञ॒ सब ॒य्ञोका सम्राट्‌ है-- सब 
यज्ञो ष्ठ है ओर इसमे प्रघान अङ्ग दै--अश््, अतः उससे अन्य ओौर 
उत्तम प्रतीक कौन हो सकता दै £ अथौत्‌ कोड नदीं । 

(कृर्माज्ग °` इत्यादि । 

शङ्का--मापने इस उपासनाका ब्रह्मरोककी प्राप्ति फर कहा, वह टक 
नहीं जचता, कारण कि यह कर्म॑समृद्धिके किष दै, अतएव "यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीथैवत्तरं भवतिः इत्यादि शुतिम स्पष्ट कहा है । 
उक्तं कर्मका फरु स्वाराज्य दै, ब्रह्मरोकप्राप्ति नहीं । 


समाघान-- क्के जो अधिकारी है, वे यदि कृमांङ्ग अवम यह उपासना 
करेगे, तो उनके ठिषु कर्म समृद्धयर्थका श्रुतिमे निर्देश दै, ओौर जो अद्मेधके 
अधिक्छारी नदीं दै, वे अपने शरीरको दी अच्छ मानकर तत्‌-तत्‌ अङ्गम प्रकृत उपासना 
रे, तो उनको ब्रहमलोकपरासि खूप ही फर होता है । इस उपासनाका अधिकारीके 
ञेन्ये निण्य रै अतएव ४तरति अह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते य उ चैनमेबं वेद्‌, 
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कोई नियम ही नहीं है अर्थात्‌ वा उद्गीथे आदित्यष्टि करे या 
भदित्यमे उद्गीथद्टि करे, क्योकि दोनों बह्मविकार दै अथवा आदित्यके 
रहनेपर मी कर्मके बिना फठ्की उत्पत्ति नहीं होती । यदि आदित्यमतिसे 
उद्रौथकी उपासना की जायगी, तो प्रतीककी उपासना अवलम्बनको अविद्य- 
मान-सा कर आरोपित सादित्यकी दही पधानरूपे उपासना होगी । आदित्यके 
अकर्मीत्क होनेसे फर कुछ नहीं हो सकता, यदि आदित्यकी उद्भीथबुद्धिसे 
उपासना की जायगी, तो कर्मास्मक आदित्यसे भी फर हो सकता है, अतः 
अनङ्ग आादिस्य आदिम अङ्गमति करना दी उचित है-- यह पूवेपक्ष कर भाष्यकारने 
सिद्धान्त किया करि उद्धीथ आदि मति आदित्यम दी करना युक्तियुक्त 
है, क्योकि अपूव सन्निकर्षसे आदित्य आदि मति द्वारा उपास्यमान उद्गीथसे 
ही कर्मसमृद्धिखूप फर हो सकता है, "यदैव विश्या करोति श्रद्धयोपनिषदा 
तदेव बीरथवत्तरं भवति, इस श्रतिसे उक्त उपासना कर्मसमृद्धिके किए है । 


शङ्ा-- सच्छा तो कर्मसमृद्धयथं विद्या दहै, उसके विषयमे यदी सिद्धान्त 
माना जाय, किन्तु जो स्वतन्त्र उपासना षै उसके विषयमे क्या नियम दै? 
क्योकि वह कर्माङ्गतोदै नरी, फिर क्या नियम है कि किस्म कौन दृष्टि 
करनी उचित है अर्थात्‌ जहां कर्मसे फर कहा गय। दै वकि ङ्िए्‌ उक्त सिद्धान्त 
ठीक है, जर्घापर गुणसे फक होतादहै, वर्हौ गुण तो कायंदही नहीं दहै, ईइस- 
र्एि करोतिका सम्बन्ध ही नहीं दो सकता, फिर विद्याका क्या उपयोग ? 


समाधान- गुणसे जष्टौ फर कहादै, वर्होपर मी सिद्धस्वभाव केवर 
गुणसे फर नदीं दोता है । अन्यथा अविरोषरसे सबको फर होता रदेगा ¦ 
अतः किश्चित्‌ङर्मसम्बद्ध हयी गुणसे फरु का गया है, अतः जिस कर्मे 
जो उपासना कदी गई &, - उस उपासनासे वदी कर्म वी्ैवत्तर होता है । 
आदित्य आदि फरालक £, इसकिए उदटीथ आदिसे आदित्य मादि उक्करष्ट दे । 
अतएव आदित्य भदिपापिरक्षण फर श्रति आदिमे कहा गयादहै । मौर मी: 
कारण & “जोमिव्येतदक्षरयुद्धीथसुपासीव खच्वेतस्येवाक्षरस्योपव्याख्यानं भवति' 
इस श्रति्मे उद्धीथका दी उपास्यत्वरूपसे उपक्रम केरके उसमे आदित्यादि 
मतिका विधान है । 

राङा-- सिद्धस्वरूप आदित्य दिका अध्यास करनेसे कर्मगत साध्यत्वां चका 


॥ शि = 
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 अच्वसंज्ञपनात्‌ `पूवै पश्चादपि च यौ ग्रहौ । 
महिमारखयावहोरात्रदष्टी इर्यात्तयोः क्रमात्‌ ॥ २० ॥ 
सद्र बडवा यद्वदुत्प्याऽऽभ्भित्य वतेते । 
परात्मनि विराडइवस्तथेवेति विचिन्तयेत्‌ ।॥ २१ ॥ 
अश्वोपास्तिरियं ज्ञेया प्रथमघ्राह्मणोदिता । 
दवितीयनाह्मणे सम्यक्‌ फएरमस्याः प्रवक्ष्यते ।॥ २२ ॥ 


अभिमव हो जायगा, अथौत्‌ क्म ही भविद्यमानके समान दहो जायगा, यद 
दीक नदीं षै। अध्याससे कमं अभिभूत नदीं दोता । माणवक्म--बार्कर्म-- 
अभ्निदष्टि करनेसे माणवक अविद्यमान-सा नदीं होता, किन्तु उसमे तेजस्वित्वं आदि 
उच्कृष्ट गुण-दृष्टि होती है । अभिशब्द माणवके ओौपचारिक माना जाता है । 
शक्तिम रजतके अध्यासकी वरह यह अध्यास नहीं है, किन्तु अभिशब्दका 
माणवके गौणी ब्रृत्तिसे प्रयोग होता है, रोता ओौर वक्ताको मेदकी प्रतीति रहते 
अर्हौ अन्य शब्दका अन्य अर्थे, किसी धर्म द्वारा सादय मानकर, पयोग होता 
ष्टे, वह गौणब्द कहलाता है । उसी प्रकार उद्धीथ आदिम आदित्य्टिका 
बिधान है| सारांश यह॒ निकला कि अनञ्गा्रयदष्टि उद्धीथ आदि कम्मे 
करनी चाहिए, इससे अङ्गका संस्कार होता है । संस्कृतका आगे कर्म्म उपयोग 
षै । सिर आदिमे उषा आदिकी दी इष्टि करनी चािए, उषा आदिमे सिर आदिकीं 
दृष्टि नहीं करनी चाहिए । इस अर्थम वेदान्तसूत्रकार भगवान्‌ श्रीवेदव्यास 
महर्षिकी सम्मति कदी है ॥ १९. ॥ 

'अश्वसंज्ञपनात्‌" इत्यादि । अश्चमेषयज्ञका अङ्ग जो अव ह, उसके 
सं्ञपनके--वधके-- पूर्य॑अ्वके जगे स्थापित जो महिमा नामका सुवणेका 
पात्र है, उसमे (अहः, की ८ दिनकी ) इष्टि करनी चाहिए जौर उक्त अश्वके 
पीडे जो र्चोदीका पात्र है, उसका भी नाम महिमा दी हैः, उस्म रात्निकी ष्टि 
करनी चा्िए ॥ २० ॥ 

(सयुद्रे इत्यादि । अभिविदोष बडवा ज्ञेसे समुद्रसे उत्पन्न होकर सस्रे 
ही स्थित है, वैसे यी परमात्मासे उत्पन्न बिराटूरूपी अव॒ उसी्मे स्थित हैः 
एसा ध्यान करना चाहिए ॥ २१॥ 

.अच्वोपास्ति ०? इत्यादि । मथम ब्राक्षणमे सश्वकी उपासना की गई हे 
त्प च्िनीया बान्राणाओै रस उपासनाक्ा फर अच्छी तरहसे कर्टेगे | २२ | 
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प्रथक्‌ फरस्याऽकथनाद्वाक्मणदयव्णितम्‌ । 
एकोपासनमेषेति विज्ञातव्ययुपासकैः ॥ २३ ॥ 
प्रतीकयोररववहन्योरविंमेदाद्वाद्मणदयम्‌ । 
अश्वप्रतीके वैराजरूपोपास्तिरिहोदिता ॥ २४॥ 


इतिबृहदारण्यकवार्तिकसारे प्रथमाध्याये 
` प्रथममक््वन्रा्मणं समाप्तम्‌ 





वपनुिषयणीः हिरु 


| दवितीय ब्राह्यणमे अग्निङी उपासनाशा विधान है। सम्भव दहै किसीको 
यह्‌ राङ्क हो कि वर्हाका फर उसी विदयाका हो, इस अमके निराकरंणके ए 
कहते द -- “पृथक इस्यादिसे । 

अलग-अरूग फएरुका निर्दे न होनेसे दोनों ब्राषणोम निर्दिष्ट विया भिन्न 
नही दै । अन्यथा निष्फल भथम उपासना व्यर्थं हो जायगी, भतः फरुके एक 
दोनेसे दोनों विदा भिन्न नहीं, किन्तु एक ही दै, यह उपासकोको 
समञ्जन चाहिए ॥ २२ ॥ 

'प्रतीकयो °` इत्यादि । | 

रङ्का--यदि दोनों बह्म्णोमै कथित विदा एकी दै, तो ब्राह्मणसेद 
क्यो हुमा ? एक दी बराह्मणम दोरनोँका निर्देश्च क्यो न किया गया ? 

 समाधान- दोनों क्षणो निर्देश करनेका कारण यह करि प्रतीकके 
आरुम्बन अश्च जौर अगि दो है, अतः मतीकके मेदसे ब्राक्षणभेद हा है, 
विचयाभेदसे नही, अश्वपरतीक्मे विराटकी उपासना इस प्रथम ब्राहणमे कदी 


गई हे । २४॥ 


इति वार्तिकसारघ्याख्यामें पथम ब्राह्मणका भ्याख्यान समाप्त । 


शि) 
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अथ दहितीयं बाद्यणम्‌ 
दितीयन्राह्मणे बह्वेरश्वमेधोपयोगिनः । 
उपासर्न विराडबुख्या कायत्वेन विधीयते ॥ १ ॥ 
अश्वमूद्धादिषु यथा ह्यषःकारादिदृष्टयः । 
अभिमूद्धादिषु तथा ज्ञेयाः प्राच्यादिदृष्टयः ॥ २॥ 








(द्वितीय °” इत्यादि । द्वितीय त्राक्षणमे भ्वमेधयज्ञका उपयोगी अथौत्‌ 
उक्त यागका अङ्ग जो अग्निदै, उसकी विराड्‌ बुद्धिसे उपासना करनेके ङि 
विधि दहै॥ १॥ 

“अश्व ० इत्यादि । जेते उपासनाके लिए अश्चके सिर आदि अवयवो 
प्रभात कारु आदिकी दृष्टि पूवव ब्राह्मणे कही गई है, वैसे ही अगिकि 
सिर आदि वक्ष्यमाण अवयर्वोमिं प्राच्य आदिदृष्टिका उपासनाके छ्िए विधानं 
करते दै । 

राङ्का--अग्निमें तो सिर आदि अवयव हं नहीं, फिर उनमें प्राच्य आदि 
दष्टिका विधान केते हो सकेगा ? 

समाधान--यद्यपि अग्निँ साक्षात्‌ अवयव नहीं है; तथापि अभम्निका आधारं 
कुण्ड पक्षीके आकारका बनाया जाता दहै, उसमे चित्य संस्थापित जो अग्नि है, 
उस्म कुण्डस्थ प्षीके आकारका आरोप कर, अग्िको पक्षीप मान कर उन 
अमं यथोक्त प्राच्य आदि-दृष्टि करनी चाहिए । "तस्थ" इत्यादि मन्त्रसे 
अश्वके समान सदवमेषके उपयोगी अग्निका भी दशन कहते है । 


 अश्वके समान अग्निकी उत्पत्ति भी स्तुतिके छिए दै; इस प्रकार शद्ध 
जन्मवाखा अनि है । इस अग्निक सिरं प्राचीकी-- पूर्वं दिश्ाकी- दृष्टि करमी 
चाहिए, क्योकि सिर ओौर पूरव दिश्चाका साधम्य दै-- विरिष्टत । जैसे सन अज्जोे 
सिर विशिष्ट है; वेसे ही सब दिशामि पूर्वं दिशा प्रश्स्त है। “असौ च असौ चः 
देरानकोण तथा अग्निकोण धर्मो" अथात्‌ दो बाहु दँ । अग्निकी पछ पतीची-- 
पश्चिम-- दिशा हेः क्योकि दोनंका साधम्य है- पूर्वाभिसुखका प्रतीची दिचचासे 
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प्याकारथितो योऽभिः प्राग्दिगा्यसिलात्मकः । 
सोऽप्सुं प्रतिष्ठित इति भ्याताऽपि प्रतितिष्ठति । ३ ॥ 
प्रतिष्ठागुणविज्ञानस्येवेतत्फकमीरितम्‌ । 
प्रधानोपासनषरं विराटप्रा्िः प्रव््यते | ४ ॥ 
गुणस्य यस्य सम्प्रोक्तं प्रधानादपरं फलम्‌ । 
तद्गुणोपासनं पंस इच्ख्येव विकरप्यते । ५ ॥ 





सम्बन्ध । “असौ च असौ च' वायभ्य जौर नैऋत्य कोण सक्थिनी षठ, कारण कि 
पृष्ठकोणत्व दोनोँका साधम्य है । दक्षिणा ओौर उदीची ये दोनों क्रमशः पास 
है, क्योकि इन दोनोंका सम्बन्ध सामान्य दोनों दिश्ाजेमिं विद्यमान है । ऊरध्वत- 
सामान्यसे श्यौः' प्रष्ठ है ¦ अन्तरिश्च उदर है क्योकि खुषिरत्वरूप सामान्य धमं दोनेमिं 
प्रसिद्ध दही है । उर जौर प्रथिवी दोनो अधोभागस्रामान्य षै, यह अग्नि प्रजापति- 
स्वरूप तथा रोक्ादिस्वरूप जलर्में प्रतिष्ठित है; इसी ताद्ययैसे "एवमिमे लोका 
मरववन्तः' यह श्रुति है । इस प्रकार अभ्निकी उपासना तत्पर पुरुष जरौ 
कहीं भी जाता है, वहीं प्रतिष्ठित हो जातादहै॥ २॥ 


'पश््याकार०' इत्यादि । पक्षीके भाकारमे निर्मित जो कुण्ड दहै, उसमें 
स्थापित जो अनि है, वह भी पक्ष्याकार है जौर प्राची दिशा आदि सर्वक है । 
षद ग्नि जरम भतिष्ठित है; इस कारण ध्याता-- ताश्च अगिका उपासक-- 
पुरुष भी सवत्र प्रतिष्ठित दता है; सर्वात्मक अग्नि जसम प्रतिष्ठित है, यह 
गुणक उपासनाका फर है; प्रधान फरु तो ह दी । 


प्रतिष्ठा ० इत्यादि । सब रोकोमे प्रतिष्ठाख्प फर गुणविरिं्ट प्रक्रत कर्म॑का 
नहीं है, किन्तु केवरु गुणकी उपासनामात्रका यह फर है । अश्वमेषयज्ञकां 
प्रधान फर विराटृस्वषूपकी प्रापि है, उसे आगे करगे ॥ ४ ॥ 


गुणस्य इत्यादि । प्रधान अश्च्वमेधयज्ञके फरुसे सतिरिक्त जिस गुणका-- 
भ्यं मतिष्ठितका--फक सर्वरोकपरतिष्ठा कया गया है, उस फलकी इच्छसे ही 
इस्त गुणक्छी उपासनाका विकल्प है । सारश्च यह है कि जिस उपासको सर्वै- 
छोकभतिष्ठारूप फरुकी कामना है, वह पुरुष इस गणकी भी उपासना करे 
मौर जिसकी पेसी इच्छा नहो वहन करे ॥ ५। 
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प्रधानोपास्तिसम्पूत्यां युख्योपारितिफरं भवेत्‌ । ६ ॥ 
उषःकालादिवपुषमच्वं प्राच्यादिदेहकम्‌ । 

अभि चोपासकः स्वात्मस्वरूपत्वेन चिन्तयेत्‌ ।॥ ७ ॥ 
नच प्रतीकमेवाऽत्र विराडबुद्या विचिन्त्यते । 

न प्रतीकेऽ्ग्रहोऽसिति घत्रकारेण वारणात्‌ ॥ < ॥ 





(तद्धिदोष०* इत्यादि । जिस पुरुषको सर्वरोकप्रतिष्ठारूप फलकी कामना 
नदीं है, वह पुरुष इस गुणको छोड़कर अन्य गुणके साथ प्रकृत भरधानकी 
उपासना करे तथा इस उपासनाकी सम्पूर्तिं गुणान्तरसे मी होती है । ओौर अुख्यो - 
पासनाका फरु गुणान्तरके साथ प्रधानकी उपासना करनेवाछेको पराप्त 
होता है ॥ ६ ॥ | 

उषःकाादि °' इत्यादि । वोनों ब्राह्मणोमिं जो उपासना कदी गई ह, वह 
एक द्यी, इसकिए दोनों उपासनाओंको एक ही साथ उपासक किस प्रकार 
करे £ यद कदते उपासक उषा कारु आदि शरीरवाछे अश्व तथा प्राच्यादि 
देहवाले अग्निका अपने शरीरखपसे चिन्तन करे अर्थात्‌ अपने चरीरका यी 
उक्त अमिस्वरूपसे ध्यान करे ॥ ७ ॥ 

नच प्रतीक ० इत्यादि । 

दाङ्गा-- यह विराट्की उपासनां तौ प्रतीकोपासना दी है । जसे शार्मामभें 
विष्णुकी उपासना होती है वैसे ही अपने शरीरम परजापतिक्ी उपासना 
होती दै । पभतीकोपासनामे “अहंमह" ( यह भै ) मानना ठीक नीं है, क्योकि 
भतीकोपासनामें सहंमदका वेदान्तसू्रमे स्पष्ट निषेध किया गया है- ^न प्रतीके 
नहिं सः' इस सूत्रम -- “मनो बऋद्युपासीत, “माकाश ब्ह्यति?, “स यो नामग्र्षतयु- 
पास्ते इत्यादि प्रतीकोपासनाओंको केकर संशय हुमा कि इन प्रतीकोमे अहमद 
करना चाहिए या नहीं 

पूर्वपक्ष- नित्य-्द्ध-वबुद्ध-सुक्तस्वभाव ब्रह्मका आस्मखूपसे गौर जीवशूपस 
महणं करना चादिरए, क्योकि “अहं ब्रह्मास्मि" (तस्वमसि दवेततकेतो" इत्यादि 
दाशोसे जीवात्मा बह्मस्वरूप षै, यह स्पष्ट ज्ञात होता षै । "मद्धितीयम्‌" इत्यादि 
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श्रतिसे भी ब्रह्मते अतिरिक्त तत्वान्तर वास्तविक है दी नदीः अतः जीव वास्तविक 
्रहमस्वखूप ही &, उससे अतिरिक्त नहीं । अविद्याूपी दपंणमे ब्रह्मका जो मरति 
निम्ब पडता षै; वदी जीव कहटाता है । प्रतिबिम्ब ओौर बिम्बमे मेद काल्पनिक 
ट; वास्तवमे दोनो एक दी ह । उसी प्रकार जँ जहो (मनो ब्रहम", “आदित्यो 
रह्म इत्यादि श्रतियोमे मन आदिमे बऋ्यष्टिका उपदेश दहै, वर्ह वहां सब 
जगह “अहं मनः, अहं आदित्यः" इत्यादि इष्टि करनी चाहिए । 

शङ्का जीव ब्रह्मसे अभिन्न है, इसङ्िए जीवम ब्रह्मतादास्म्यबुद्धि करना 
उचित षै, मन आदितो त्रह्म नहीं दः फिर इनमे ब्रह्मामेदबुद्धि करना तो 
ठीक नहीं दै | 


समाधान--मन आदि मी तो ब्रहमके विकार दी ई, क्योकि "एतत्मात्‌ जायते 
प्राण; मनः सर्वेन्दियाणि चः इत्यादि रासन इस विषयमे प्रमाण है । कारणा- 
त्मक ही कायं होता है, अतिरिक्त नहीं, इस विषयका भी (तदनन्यत्वमारम्भण- 
राब्दादिभ्यः' इस सूत्रे स्पष्ट प्रतिपादन किया गया द्वै । कारण मौर कार्येका 
परस्पर तादास्म्यसम्बन्ध दी बेदान्तर्मे माना जाता दैः ओौर यद्दी मानना युक्ति- 
युक्त भी 2, “मिद्ध ओौर उससे उत्पन्न घट शराव आदि अभिन्न अथात्‌ मृदालक 
ही है, उससे अतिरिक्त नहीं, इस कारण अभेद-उपासनासे स्वकारणं प्रपश्च- 
मात्रका बिरुय कर देनेसे, भेदपरपश्चमात्रक्ा-- विर्य होनेसे “अद्धैतत्रकमसिद्धि- 
परक दी सब प्रतीक उपासनारपं है, यह पूर्वपक्ष है । 

सिद्धान्त इस प्रकार दै, (अहं त्क्ष ` इत्यादि श्रतिसे अहमर्थ 
जीवासामे जसे ब्रद्मातममस्वका उपदेशश्च तथा उस रूपसे उपासनाका विधान 
है, वैसे दी मन आदिमे “मनो ब्रह्म इत्यादि शतिर्योसे अहम्थखका न तो 
उपदेश दी है ओर न जीवात्मूपसे उपासना ्ी विदित दै जिससे 
किं ब्रह्मवनं उपदेश्च तथा उपासना मानी जाय । इनमे कहीं भी (अहः 
का श्रवण नही! मन आदि ब्रहसे अभिन्न है इसकिए जीवसे अभिन्न 
ब्रह्म हे ओर त्रक्षसे अभिन्न मन सादि दः एसी अवस्थारमे तदभिन्ाभिन्नस्य 
तद भिन्नत्वम्‌ इस न्यायसे मन आदि मी जीवात्मासे अभिन्न है; इस कारण 
उनम भी आल्मग्रह करनां उचित है, यदि यह कष्िए, तो जैसे इनस 
ज्रक्ात्मकत्वसे भयुक्त अदंकारास्पदत्वकी कल्पना करते दै, चेसे दी ब्रह्ममति 
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निम्बरूप विकारान्तर आकाश भादि रूपसे मी उसकी उपासनाकी प्रसक्ति होगी 
इसर्ए जिसकी जिक्र छखपसे उपासना जहां विहित है, उसको दही तदप 
समञ्ञना चाहिए । ध्यावद्वचम वाचनिकम्‌ इस स्यायपस्ते वाचनिक्-वचन 
बो पित-- अथं उतना दी समञ्चना चाहिए जितना चचनसे प्राप्त होता दहै, अधिक 
नदीं । अन्यथा अतिप्रसङ्ग हो जानेसे शास्र अपरिनिष्ठित हयो जायगा । जो 
इस खूपसे उपासना करनेका प्रयोजन विंश्वका विख्य बतलाते ह, वह मी टीक 
नहीं षै, कारण किं सब वार्योका प्रपश्चविख्य्मे दी प्रयोजन नहीं है, अन्यथा 
मन आदिका उपादान ही असंगत हो जायगा । पर्युत “सर्वं खस्विद्‌ ब्रह्म" की तरह 
"विश्वं ऋह्य' पसा दी कटना उचित दोगा। विरवकी ब्रह्मरूपसे उपासना 
करनेसे विइवमात्रका ख्य होता है । “मनो ज्म" इत्यादिसे तो एक एक विकारका ख्य 
होनेपर मी विकारान्तरके अवशिष्ट रहनेसे उद्धितत्रहमकी सिद्धि मी नदींह्यो सकेगी । 
 शङ्ा--मन आदिका महण सवके अरहणमे उपलक्षण डे 

समाधान--सुख्य अथेके अहणर्मेँ यदि कोद बाधक हौ, तो रक्षणिकका 
महण दता है, अन्यथा नहीं । प्रकृतं मुख्य सथके अणे कोई बाधक 
नहीं है, इसङिए क्षणिक अर्थका अहण हो ही नहीं सकता ओर “आदित्यौ 
बह्म! इत्यादि वाक्य व्यर्थं दहो जार्यगे। “मनो ब्रह्म इसीमे मनको उपरक्षण 
माननेसे विदवमात्रका हण सिद्ध दही दहो जातादहै, फिर आदित्य आदिर 
ब्रक्मकी उपासिनके विधानका कुक प्रयोजन दही नहीं है । दुसरा कारण यह मी 
है कि मन आदि पतीकोमे आत्मबुद्धि करना अनुभवसे कहते दै या तिके 
बरसे १ ये दोनों भक्ृतर्मे नहीं दहै जो यह कहते करि मन आदि भी 
आतमविकार दै, इसङिए उक्त रीतिसे उनमें मी ब्रह्मत्व है, अतः इनमे आत्मबुद्धिः 
करना सभ्रचित है, सो ठीक नहीं ह, क्योकि एेसी परिस्थितिमें प्रतीक दी नहीं रह 
सकता, फिर उपासना किस्म की जायगी । विकारपसुदायका प्रविर्य करके ` 
ही नामादि क्ष जाने जाते दँ । नामादिके स्वरूपका बाध करनेपर वे कैसे 
प्रतीक होंगे जौर कैसे उनम आतमवुद्धि कर सकते षै १ जो स्वरूपतः षै ही 
नदी, उनमें तो कुछ टो नहीं सकता । वस्तुतः जीव ओर प्रतीकका स्वरूप 
भिन्न है जोर अहंमहर्मे विधि भमी नही ै, इसङ्षए. भरतीकोमे अर्हमह 
नहीं करना चाहिए, जौर भी अदंग्रह न करनेन कारण दै कि “तत्वमसि 
इत्यादि वाक्य उपांसनाविघायक्ष नरी @ किन्न ज्ञेये ग्त्त्चर्भः सर्षभर सोय 
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मैवं रं विरादमावः श्व॒तः सोऽदंग्रहं विना । 
न सिन्यत्घ्रत्रकारेण तत्करतुन्यायवर्णनाच्‌ ॥ ९ ॥ 


~~ ~ 


कस्पित सर्पके भविर्यके किष सर्पैका अनुवाद कर ॒रण्जुतत््वका बोधन किया 
जाता है, वेसे दी अवच्छिन अहेकारास्पदका विख्य (तत्त्वमसि, इस वाक्यसे 
किया जाता है अथात्‌ त्व--"तुः अवच्छिन्न सांसारिक सुख-दुःख-मोहसे 
उपष्छत नदीं है, किन्तु बक्षस्वरूप है, अतएव नित्य, शद्ध, सुक्त तथा 
अनवच्छिन्न भनन्दश्वख्प है । इससे प्रकृते क्य। आया £ यह आया कि 
उपासना परधानीभूत॒भरतीकके स्वरूपका उच्छेद करना ठीक नहीं है, 
क्योकि भधानीमूत प्रतीकका उच्छेद होनेसे उपासनाकी विधि दही नहीं हो 
सकेगी यौर यह भी विचार करना उचित है कि उपासनाविधायक वाक्ष्येकि 
साथ 'तत्वमसिः इस्त वाक्यकी एकवाक्यता नहींषहै जिससे कि बह्मद्टिके 
उपदेशम आत्मदष्टिका उप्देश्च किया जाय, क्योकि दोनों भिन्न-भिन्न प्रकरणमे 
पड़ दै, इसङिए एकवाक्यताका सम्भव नदीं षै, अतः उपासनावाक्यमे रोकपसिद्ध 
कतां मोक्ता जीव संसारी ददी विवक्षित दै, ब्रह्म नही, इसि बक्षदष्टिका 
जर्हां उपदेश है वर आत्मदृष्टि कैसे हयो सकती है £ यदि ब्रह्मरूप आसा 
पूवे वाक्यम अभिप्रेत होता, तोदो भी सकता । संसारी आस्माका विकार तो 
मन आदि नहीं दँ, अतः उनम जात्मदृष्टिका विधान नहीं  । उपासक तथा 
भतीक दोनों समान दे, जेसे सुवणैके विकार कटक ओौर केयूर । उन दोनो 
परस्पर अमेदबुद्धि नदीं दयो सकती। हां सुवणैकी अमेदबुद्धि दोनोमे द्यो 








सकती है । 
राङ्का- जीव तो ब्रह्मप्वरूप है, ब्रह्मविकार नहीं, अतः दोनोको समान 
कैसे फहते हो 2 


समाधान- ठीक दहै, किन्तु ञेसे जीव अवच्छिन्न षै वैते पतीष मी 
अवच्छिन्न दै, भतः अवच्छिल्षत्वरूपसे दोनों समान ह्य है ॥ ८ ॥ 
श्रुत ब्र्मरोकरूप फलकी प्रा्िकी अन्यथा अनुपपत्तिसे भङृतोपासनामे अहंमह 
करना चाहिए, अन्य प्रतीकोपासनामे नदी, यह कहते है- मैवं फर! इत्यादिसे । 
उक्त आक्षेप सखुचित नीं षै, क्योकि श्रतिमे प्रकृत उपासनाका विराड्‌- 
मार फर श्त दैः यह फर तभी होगा, जन कि प्रतीके अहमह करगे; 
अन्यथा नहीं । अतः अन्य प्रतीके अहंमहका निषेध होनेपर भी प्रकतं 
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यादकसंकटपयुक्तः सन्तुपास्ते तादगाप्मुयात्‌ । 
फरमित्येष एवाऽत्र तत्क्रतुन्याय ईरितः ॥ १० ॥ 
विशद्भावमसंकल्प्य न विराड्‌ भवति स्वयम्‌ । 

अतः श्रतफलावाप्तौ भवत्येव द्यहङ्कहः ॥ ११ ॥ 
सर्वात्मत्वोपासनेषु कतोऽहङ्कहबजनम्‌ । 

अनन्तर्भाष्य चाऽऽत्मान कथ सबोतमंता भवेत्‌ ॥ १२ ॥ 





दाङ्का-- सब विकार नह्यका्य॒दहदोनेसे बद्यानुगत 8, इसकिए प्रतीकोपासक 
भी तो जद्योपासक ही ह । वि 

समाधन--नाम मादिमें ब्रह्मी उपासना नामादितन्त है, जक्षतन्त्र नदीं है । 
अन्य आश्रयके प्रत्ययका अन्य आश्चयं निशक्षेप ही प्रवीक कदराता दै । उपासक 
बह्माश्चय प्रत्ययका नामादि खूप सआश्रयमे निक्षेप करतां है, इसङ्िए यह उपासना 
नाम-तन्न है, ब्रह्मतन्त्र नहीं है, इसकिए वह उपासक ह्यक्रतु नहीं है, किन्तु 
नामादिक्रितु दहै; अतः प्रतीकोपासर्कोको छोडकर अन्य विकारके उपासर्कोको 
अमानव पुरूष कार्यत्रक्षरोक्मे पर्हुचाता दै, यह इस अधिकरणका निचोड़ 
भर्थहै॥ ९ ॥ | 

'यादकसंकस्पयुक्तः' इत्यादि । संकर्पका नाम क्रतुद्ै। यतक्रतुः 
पुरुषोऽस्मिन्‌ रोके प्रेत्य त्रतु भवतिः, (तं यथा यथो पाक्तते तदेव भवति" इत्यादि 
वाक्योँसे उपासक पुरुष जिस जिस देवताकी उपासना करता दै, उस उस देव- 
छोकमे प्राप् होवा है । इसी तात्पयैसे तत््रतुन्यायका भङ्रृतमे उपन्यास किया 
गया है ॥ १०॥ . 

“विराद्‌भावमसकर्प्य' इत्यादि । विराडभावका संकल्प किये बिना उपासक 
स्वय विराड्‌ नदीं होता, इस कारण श्रुत विराड्मावरूप फलकी प्राध्िके ठिए्‌ उक्त 
प्रतीके अहमद आवस्यक है ॥ ११ ॥ 


केवर इन दोनों प्रतीको ही अहंग्हकी भावदयकता नहीं है, किन्तु पसे 
फकोसे युक्त दूसरी उपासना मी अहंमहकी आवद्यकता है, यह कहते शै - 
+सवीत्मत्वोपासनेष" इत्यादिसे । 


जिनका सवासभावापत्तिरूप फर वै, प्रेसी उपासना अहंग्रहके विना कैसे ` 
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अतद्भावफटेष्वेव प्रतीकं सयुपास्यते । 
तद्धावापादकेष्वात्मा गणैस्तेस्तेरुपास्यते ॥ १३ ॥ 
आत्मोपासनबुद्ष्येवमस्वाम्री अत्र बणितौ । 

वाचं धेनुमितीवाऽत्र न प्रतीक्रधानता ॥ १४ ॥ 
प्रतीकस्य प्रधानत्वे निषिद्धोऽदहङ्प्रहोऽन्यथा । 

प्रणवे बरह्मचिन्तायां छप्येताऽहङ्हो धुवम्‌ ॥ १५ ॥ 


हो सकती हैँ 2 यदि उपास्यकोरिमे आत्माका अन्तर्माव न होगा, तो सर्वातममकत्व- 
ख्प फरु नहीं होगा, ईसङिए सवात्ममावापत्तिरूप फरुके छ्पएि जो प्रतीको- 
पासनारपँ विहित षँ उनम अहंमह करना आवश्यक है ॥ १२ ॥ 
जर्हा उपास्यस्वूपप्राधिसे अतिरिक्त फर है, वरहो सहंम॑ह नहीं दी करना 
चाहिए; जहौ उपासनाका फर उपाप्यस्वखूपकी प्रापि ही है व्ह प्रतीके 
अहंमरह करना अत्यावदयक है, यदी नियम है । इस अभिप्रायसे कहते है- 
अतद्धावफरेष्वेव' इत्यादि । | 
उपाप्य्वरूपभापिसे अतिरिक्त फल्वाखी उपासनामें ही प्रतीककी उपासना 
की जाती है । उपास्यस्वङ्पप्रािूप फख्वारी उपासना श्वुति विहित तत्‌-तद्गुण- 
विशिष्ठ आत्माकी की जाती दै ॥ १३ ॥ 
अश्रमेधके अङ्ग अश्च ओौर अग्निरूप प्रतीके भमबुद्धि करना दी समुचितं 
है, यह कहते ह--^आत्मोपासनुद्धधवम्‌' इत्यादिसे । 
~ प्रङृृतमे प्रजापतिभावापचचिरूप फरुके किए अश्व ओर अभिमे उपासनाकां 
विधान दहै, इसछिए उपासनामे अहंयह करना चाहिए । "वाच धेनुसुपासीतः 
-इत्यादि प्रतीकोपासनामे प्रतीक दी प्रधान है, इसछिए उसमे आत्मचिन्तनरूप 
अहंग्रह नहीं करना चादिए । प्रकृतमे अतिरिक्त फर नहीं है, अतएव अहंमहका 
निषेध मी नदीदहे। म प्रतीके" इत्यादि सूत्र वाचं धेनुमुपासीत इत्यादि 


शि 


परतीकोपासनाके विषय निषेध करता दै । अतः प्रहृतमें उक्त सूत्रका विरोध. - ` 


नदींदहै।॥ १४॥ 
हस परकारकी व्यवस्था न माननेमे बाधक कहते दै--्रतीफस्य प्र्ानत्वे' 


इत्यादिसे । 
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॥ 1 का + क व ज भ क ल~ ह क 


आत्मानमश्वमभिं च चिन्तयित्वाऽथ त हयम्‌ । 
काटलोकादिधर्माणं समारग्धु सभरर्सुजेत्‌ ॥ १६ ॥ 
अब्दमात्रं मयोत्सुष्टो विघुक्तप्रग्रहो दयः 

अब्दादुर्ध्वं मदात्मानं मानं मदर्थं हयमालमे ॥ १७ ॥ 


जिस उपासना प्रतीकं प्रधान है, उसी उपासना अर्हमहका निषेध दै, 
अन्यथा प्रणवकी उपासनामे मी अहंमहके निषेधका प्रसंग होगा, जो सबके 
मतसे अनुचित दै । प्रतीकोपासनामात्रमे अहंम्रहका रोप ददी हो जाय, अन्य 
परतीकोपासना्प तो निषिद्धदैद्ी। यदि उपास्यके स्वरूपकी प्रा्िरूप फरसे 
युक्त उपासनामे मी अ्महका निषध होगा, तो निश्चय ही उपासनामात्रमे 
अहंमहक्ठा अमाव हो जायगा, जो स्वीकारके योग्य नहीं है । प्रणवकी उपासना 
अहह सबके मतसे सिद्ध है ॥ १५ ॥ 

प्रसंगप्राप्त अहंमह करा होता है ओौर करौ नहीं ईस विचारको समाप्त 
कर प्रकत विषयका विचार करते है-.आत्मानमश्वमर्भ च इव्यादिसे । 

अपने शरीरका अदवूपसे तथा अभिरूपसे चिन्तन करके अर्थात्‌ अश्मेध 
अन्ञके अनधिकारी बाह्मण आदि अपने दरीरका दी उक्त अश्च तथा अभभि- 
स्वख्पसे ध्यानकर उक्त कारू, रोक आदि धर्मसे विशिष्ट अद्वस्वूप शरीरका 
समारम्भन-- वध--करनेके लिए छोड़ द्‌ ॥ १६॥ 

'अब्द्मात्रम्‌' इस्यादि । भङवमेधका घोड़ा जसे सार भर ॒स्वच्छन्दरूपसे 
विचरनेके छिए छोड़ा जाता है वैसे दी अपने रारीरको स्वच्छन्द--सुक्त-- अश्वके 
समान मानष्ठर वषैके बाद अपनी भासमाके छिषए्‌ भै अपने दारीरखूपी अवका 
आ[रुम्भन करता द्भ, एसा चिम्तन करे ॥ १७ ॥ 

प्रजापति स्मैदेवतातमक दै, इस कारण उनके आश्रयभूत अग्नि आदि अन्यं 
दैवताकि छि शाखविधिके अनुसारसे अम्य अजादि, आरण्य गवयादि 
पद्यु दिये । उक्त अश्व अपने छिए दिया । अतः सर्वैदेवामक प्रजापति उक्तं 
कमम द्वारा पूण तृप्त इए । यह तो प्रनापतिका अपना किया इुर्भां भश्वमेध 
है। इसी प्रकार याकचिक रोग मी अङ्वमेध करातेद्रै। वर्षं भर घोडेको 
स्वच्छन्द विचरनेके किए छोड देते दँ ओौर उसकी रक्षके ठिए सेना नियुक्त 
कर देते है, जिसके भयते को उसे पकडता नदीं है । किसीके उसे पकड्नेपर 
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मदात्मभ्योऽन्यदेवेभ्यो ददाम्यन्यप्चूनहम्‌ । 

अक्वेनाञन्येश्च पञ्युभिरारब्धेरस्मि तर्पितः ॥ १८ ॥ 

इति ध्यात्वाऽश्वमेधसय फलत्वेनोदितं रविम्‌ । 

संवत्सरात्मकं ध्यात्वा पुनरि विचिन्तयेत्‌ ॥ १९ ॥ 
{ करके वह्‌ ह्ुड़ाया जाता है । वर्षके बाद मन्त्रजरसे संस्कत करके सर्वदेवत्य 
नापत्य अशवका आरुम्भन रते हँ । यह तो यागपरक्रिया है, किन्तु उपासक 
पतिस्वरूपप्रा्ति्टी इच्छासे उक्त प्रकारसे उपासना करे, यदि विरक्त हो, 
उसका इस उपासना अधिकार नदीं है, कारण कि इस उपासना स्॒युप्राधि- 
¡ फलर्का कामी तथा अर्हकाराभिमानी ही अधिकारी  । विरक्ते भयिकारीकी 
रेषणरूपसे श्रुत कामना गौर अहंकार ये दोनों नदीं है, इसङिए अविद्यावान्‌का 
इसमे मी अधिक्रार है, वीतराग सुसुष्चका नहीं ॥ १८ ॥ 

(इति ध्यात्वाऽधमेधस्य' इत्यादि। पूर्वोक्त अश्वमेध दो पकारका हतां 
-एक कायिक ओौर दुसरा मानसिक | प्रथम वह है जो बाह्य अश्व ओौर 
नि द्वारा दारीरक्रियासे यागास्मक किया जातादहै। दुसरा वह दै जो बाह्यं 
व ओर अभि निरपेक्ष केवर मानसिक--कस्ित---अश ओौर अग्नि द्वारा 
सिक क्रियात्मक उक्त यज्ञ दहदोताहै। इन दोनों प्रकारके कर्मोका फर 
क्षसिद्ध सविता--सूय॑-हीदहै, कायं ओौर कारणस अभेदविवक्षा मानकर 
भी अश्वमेध कटे जाते है । 

दाङ्वा--अडवमेध मानस तथा कायिक (मन ओौर देहकी ) क्रियासे 
पर्न होता है। सविता तो इन दोनोकी क्रियासे नहीं बने षै, इसरिए उक्त 

मे मी वे अइवमेध नहीं कदा सकते । 

समाधान-- कायिक जौर मानसिक जो अश्वमेधक्रिया है, उसके अनुष्ठानसे ` 
अपूर्वं होता है उसीका परिणाम आदित्य है यदी मानस अद्वमेध है, जो 

'उषा वा मदइवस्य' इत्यादि मन्त्रसे निर्दिष्ट है। कायिक मी यदी है, अश्वादि 
` उक्त यागका साधक दहै (अग्नौ प्रास्ताऽऽहइतिः सभ्यगादिस्यमुपतिष्ठते 
[दि श्चति भी इसी अर्थका पोषण करनेवारी है । 

शङ्ा--अर्दवमेध ओौर उसका फल ये दोमों आदित्य हीष्ै यह आपै 
३ है, इसमे आदित्यका क्या जादित्यमण्डरूमे तात्य है अथवा उसके देवते 8 
हप्र किये । 
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क्रत्वात्मसाधकत्वेन बदह्धिरेषोऽ$नामक, 
सर्वलोकात्मकस्तौ दावश्वमेधाकनामकौ ॥ २० ॥ 
तन्नामानौ भास्कराग्नी फरसाधनरूपिणौ । 
निवत्तिते स्वाधिकारे पथादेकत्वसदनुतः । २१ ॥ 





समाधान- द्वितीय पक्ष अभिमत दै, क्योकि मादित्य देवताका आसा 
संवत्सर है, यद श्रति्े स्पष्ट निर्दिष्ट है । य्ह मास्माका अर्थं है- स्वख्प, अतः 
संवत्सर आदित्य देवता-स्वरूप हो सकता दै, मण्डलस्वखूप नहीं । 

दङ्का-- संवत्सर तो द्वादञ्च या त्रयोदश्च मासात्मक होनेसे कार्से परिच्छिन्न 
है, फिर उसे देवतातक कैसे कहते हो 8 

समाधान--सादित्यके उद्य ओौर अस्तसे दिन ओर रात्रि बनती षै, ३० दिन 
भोर रात्रिसे मास बनता दै जौर १२ माससे एक संवत्सर बनता है। इस प्रणारीसे 
संवत्सर सवितासे ही बनता है । कायै जओौर कारणक्ा तादात्म्य द्यी सम्बन्ध 
माना जाता दै, इसङ्एि सविता संवत्सर हयी है, ेसा अतिमे कहा गया ३ ॥१९॥ 

अदवमेषयज्ञमे आदित्यहष्टि कहकर भरकृत यज्ञांग भभम आदित्यदण्टिके 
किए कहते है क्रत्वात्मसाधकत्वेन" इत्यादिसे । 

करतुस्वरूपसाधक पार्थिव कुण्डम जो संस्कृत तेजोरस अभिदै, बह भी 
सकं ्ी है अथात्‌ उसमे भी अभिृष्टि करनी चाहिए, क्योकि पूर्वं आदि 
दिञ्चा रूप भग्नि सवंरोकस्वरूप है, यह चिन्तन करना चाहिए । मग्न जौर 
आदित्य इन दोर्नोका अश्वमेषषूपसे चिन्तन करना चाहिए । 

रङ्का- पूर्वोक्त मग्निको आदित्य क्यों कते हो £ कुण्डम संसृत अग्नि 
अग्निसे भिन्न है, आदित्यरूप अगि अग्निसे अन्य है, ठेसा क्यो नहीं मानते 

` समाधान-- जो पराच्यादिदिगात्मक्वखूपकथन द्वारा रोकातमक चित्याग्निका 

-स्वखूप पूर्वेम कहा गया है, उसीको यहां मी कहते रै, इस प्रत्यभिनज्ञासे चित्याम्निको 
ही आदित्य कहते है, अन्यं अग्नि आदित्य नही है ॥ २० ॥ 

अक्रियासकं आदित्य जओौर अगि अडवमेध केसे कहरते ड ? जद्वमेष 
` “तो क्रियात्मक ै ये दोनों सिद्ध ्॒र्यस्वरूप दै, यह कहते है- तस्नामानौ 

भार्छगाग्नी' इत्याविसिे। ` 
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दकत्वरूपः प्राणात्मा स्रत्युशब्दोक्त ईश्वरः । 
सरोऽहमस्मीत्यभिध्ययेदातादात्म्याभिमानतः ॥ २२ ॥ 
इहेव देवो भूत्वाऽसौ शरीरे पतिते ततः 

पुनर्देहं न गह्णाति सृत्युभूत्वाऽवतिष्ठते ॥ २३ ॥ 





उक्त क्रतुका आत्मा आदित्य है, क्योकि यह ठ दहै, भौर अग्नि उक्त 
यागका साधन है, इसलिए साधनास्मा दै। दोनो प्राणोपासनादिव्यापार द्वारा 
प्राणात्मक दहोनेसे एक दी के जाते दै, इस तात्पर्यसे कहते द-- निवर्वते' 
इत्यादि । 


अगि जओौर आदित्य देवता जबतक पने भभिकार- पद-पर माङ्ढ 
तवतक अपने-अपने काय करते दै, अतएव मिन्न-मिन्न स्वरूपसे प्रतीत होते ष । 
वतेमान सगौवसानसमयमे इनका समय समाप्त हो जायगा । तब फिर दोनों 
एक हो जार्येगे । 


` एकत्वरूपः' इत्यादि । सूत्रात्मा विश्वमात्रमे अनुवृत्त है, अतएव सूत्रात्मा जं 
प्रजापति द, उनका अधिकार उनके सौ वर्ष तक रहता दहै । उसके अनन्तर पूर्वोक्त 
आदित्य ओौर अभि इन दोर्नोका मी अधिकार समाप्त हो जाता दै, अतः ये 
भी दोनों परजापतिषरूपसे एक हो जाते है, ओौर प्राणोपास्तक मी तत्स्वरूपापन्न 
हो जाता है। इसङिए तबतक ` प्राणकी उक्त उपासना करनी चाहिए जवतक 
उक्त एकत्वरूप पत्युशब्दसे निर्दिष्ट भाणात्मा ददवर प्रजापतिस्वरूप हयी मँ हु, 
यह अभिमान उपासकको न दहो जाय ! उक्त अभिमान होनेपर उपासनाकधी 
समाघि हो जाती है । फरोत्पत्तिपयन्त दी कर्मका अर्थात्‌ उपायका अनुष्ठान 
किया जाता है । फर्सिद्धिके बाद त्याग करना ठीक हयी है ॥ २२॥ 


प्रकृत उपासनाका फर कहते है-- हैव देवो! इत्यादिसे | 


प्राणोपासकका जव शारीर नष्ट दो जाता है तव वह उक्त  पमरजापतिस्वदप 
होकर सगौवसान तक सरगम ही रहता है । उसके - प्रजापतिके-- साथ वह मी 
सक्त हो जाता है । सकर रोकका संहार प्रजापतिते होता £, इसङ्एि पजापति 
` ही सृद्युस्वरूप है ॥ २२३ ॥ 
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(द थ ~~~ 
सर्वदेवसमष्य्यात्मा दैवेकत्वात्मकः प्रभुः । 
भवत्युपास्तकः सोऽत्र म्रत्युः संहारहेत॒तः ॥ २४ ॥ 
उपास्तितत्फले प्रोक्ते निष्कृष्याऽत्राऽथवादतः । 
अर्थवादस्य तात्प्ममतः परयुदीर्थते ॥ २५ ॥ 


(सर्वदेव समष्ट्यात्माः इत्यादि । "अशनाया हि मद्युः" इत्यादि श्तिसे अश्च- 
नायासे उपरृक्षित अश्चनायापिपासावती जो सव स्थुरुका सहार करनेवाखी प्राणाख्य 
देवता 2 वही उपास्य कदी गई है । तक्कतुन्यायसे वदी उपासकषी आस्मा है । 

श्चङ्का--यदि प्रक्रत उपाक्षनाका अश्नायापिपासावती प्राणस्वरूपपराि पक 
षै, तो उपासक सदा भूख तथा प्याससे पीडित दही रहेगा, तो इससे सुखके 
बदङे दुःख दही अधिक होगा । अतः अनर्थके किद्‌ किसी मी बुद्धिमान्‌ पुरूषकी 
इस उपासनामे प्रवृचि दी नहीं हो सकती । 

समाधान-- अजर ओर अमर रखोकस्षमष्रिप्राणात्क प्रजापति फर है, अतः 
वसमान शरीरपातके अनन्तर जरा, मरण, विविध रोगोके योग्य रारीरचक्रसे 
उपासका कारा हो जाता दै, इसङिएर वह॒ सब सांसारिक उपद्रवोँसे रहित 
हो जावा है । अश्चनायादिक्षा तात्पर्य यह नहीं है कि उक्त भाण देवता सतत भूख 
जओौर प्याप्तसे व्याकर रहती &ै, किन्तु सकर प्रपश्चका यदी सदार करनेवाी है, 
दूसरा नदीं । अपना संहार तो कोई करता नदीं । दूसरा संहार करनेवाखा है 
नही, इसुछिर उपासक अजर ओर अमर हो जाता हे । 

दराङ्का-- यदि प्राणस्वखूपापन्न होनेपर उपासकका रीर नष्ट नदीं होगा, 
तो वह शरीर कैसे कहरयेगा £ शरीर तो उत्पन्न होता दहै, अतएव विनाक्ची 
है जओौर आप कते है कि वह अविनश्वर है, यह कथन तो स्पष्टरूपसे 
व्याहत है किं शरीर सौर अविनाङ्ची । ठीक है, मेरे कहनेका तात्प यह है 
कि वतैमान शरीरपातकरे अनन्तर सकर सांसारिक सम्बन्धोसि मुक्त हो जाता है 
फिर दूसरा शरीरसम्बन्ध नदीं होता, जिसमे नाद्का भयदो । वतेमान 
शरीर स्थित दी रहता दै, यह नदीं है । भादित्य, अगि आदि समस्त देवताओंसे 
सभिन्नर अतएव सकर देवताओंकिं आत्मस्वरूप हो जाता दहै, यदी प्रकृत 
उपासनाका फर है ॥ २४७ ॥ ` 


 . उक्ता अनुवाद करते इए उत्तर॒मन्थका तात्य -कदते ई-- “उपास्ति? 
इत्यादिसे । 
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अवान्तरं महेति द्विधा तात्पयमेतयोः । 
महातात्पयेमत्र स्यादुपास्यागिनिप्रदसनम्‌ ॥ २६ ॥ 
अवान्तरं तु तात्पयेमग्न्युत्पत्तावतो जनिम्‌ । 
वहर्घक्तुमिय सृष्टेः प्रागवस्थाऽत्र वण्यते ॥ २७ ॥ 
नैवेह किश्चनाऽग्रेऽभून्मृत्युनेवेदमाव्रतम्‌ । 

इति श्तौ प्रागवस्था तत्रैतत्रविचायते ।॥ २८ ॥ 
प्रागवस्था शूल्यरूपा सद्रूपा वेति संशये । 

नैवेह किशथनेत्युक्तेः शूर्त्यं स्यादिति केचन । २९ 


इस बाक्षणसे उपासना जौर उसका फर-- ये दोनों के जा चुके । अन 
अर्थवादका तात्य कदा जाता है ॥ २५ ॥ 

अवान्तरम्‌” इत्यादि । पकृतम अर्थवादके वो तात्यये ह, एक महातात्पयै 
ओर दूसरा अवान्तरतादययै । प्रथम ताव्प्य उपास्य अग्िकी प्रश्चसामे है ॥२६॥ 

अवान्तरम्‌" इत्यावि । अर्थवादका अवान्तर तात्पये अभिकी उत्पत्चिमें 
है । इस कारण वद्धिकी उत्पत्तिका बोधन करानेके शिण खष्टिकी पूर्वं अवस्थाका 
यपर वणेन क्रिया जाता है। भग्निकी उत्यत्ति महान्‌ ओौर पवित्र कारणसे 
इई हे, इसकिए अति पवित्र होनेसे वह उपास्य है. अथात्‌ उक्त फर्के अभिः 
खाषियोके रए अवक््य उपासनीय है ।॥ २७ ॥ 

प्ागवस्थाके प्रतिपादकं वाक्य पढ़ते &-“वरैवेह' इत्यादिसे । 

नेवेह किश्चनाग्र आसीन्म्रदयुनेवेदमावृतमासीव्‌ । अदानाययाश्चनाया हि मत्यु- 
स्तन्मनोऽकुहताऽऽत्मन्वी स्याम्‌ यह श्रुति अश्वमेधोपयोगी अग्निकी उत्पत्ति 
चवखानेके लिए कहते दै, क्योकि प्रकृते अग्निविषयक विज्ञान निधेय है, अतषएव 
विवक्षित है। इसके छ्ए अगिकी उत्त्तिका फथन है । इस जगवूर्मँ 
नामरूपालक कोई भी वस्तु नहीं थी । तो क्या शून्य दी था ? बौद्ध कहते है 
नेवेह कश्चनः इत्यादि पूर्वोक्त श्रुति तथा विमतं जगत्‌ भागस्‌ , उत्ययमान- 
स्वात्‌ , यन्न्व॒तन्नेवम्‌ , यथा परमते जकः इस अनुमानसे उस अवस्थां वस्तुतः 
द्न्यद्यीथा॥२८॥ ॑ 

 श्रागवस्था' इत्यादि । खष्ठिकी प्रागवस्था शन्यरूप है, या सवूप हैः 

एसा संश्चय होनेपर बौद्ध छोग उक्त प्रकाग्से (जन्यस्य कि, यट छकडते छै ॥ २९ ॥ 
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भवं यतः श्रुतिः साक्षात्स्वमेवाऽबदत्स्वयम्‌ । 
कार्यकारणयोः स्पष्टं शत्युनेवेति सादरा ॥ ३० ॥ 
शसयुना कारणेनेदं कायं सवं समात्रृतम्‌ । 

आव्रृतौ कारका मावे अ्रतिर्नाऽवक््यदीदश्र्‌ ॥ ३१ ॥ 


बौद्ध द्वारा उक्त मतका निराकरण करते ई, “मैवं यतः" इत्यादिसे । 

शुन्य कहना ठीक नहीं है, कारण कि श्चतिने दी स्वयं “मृल्युनेवेदमाऽऽबरतम्‌' 
हत्यादिसे कार्यं तथा कारणकी सत्ता कही है । यदि उस अवस्थामेँ ङु न 
होता, तो यह मृ्युसे आदत था, रपेसा श्चति कैसे कहती ? इससे स्पष्ट प्रतीत 
होतादहै कि जगत्‌ था, किन्तु आब्रृत होनेसे पीत नदीं ` द्योता था; जसे 
तिरे तेर दै, किन्तु आढृत ष्टनेसे प्रतीत नदीं होता । निष्पेषण आदि व्यापारसे 
जव प्रतिबन्धक हटाया जाता है, तव तेख्की. अभिन्यक्ति ` होती है। इसी 
तात्पयसे श्रति कती है कि “खत्युसे आश्ृत थाः ॥ ३० | 

“गृत्युना' इत्यादि । यह दरस्य-निखिर भरपञ्च-मृत्युनामक कारणसे आशत 
था, यह कथन तमी ठीक हो सकता द, जब कि पागवस्थामे कायं जगत्‌ रहे । 
अन्यथा कर्मकरा अभाव होनेसे यदि आवरणीय पदाथ दी नीं रहेगा, . बो आवरण 
किंसका होगा 2 आमके निना भ्रामं गच्छति यह प्रयोग . नहीं हो सकता । 
इसरिषए श्रुतिरूप प्रमाणसे प्रागवस्थामे भी जगत्‌की सत्ता सिद्ध होती है। तथा 
यदि जावरक पदाथ मी न होता, तो मृल्युसे आशत था यदह कटना द्यी 
असंगत हो जाता, क्योंकि वन्ध्यापुत्र साकाडापुष्पसे ढका था, ेसा पयोग नहीं 
होता, क्योकि आच्छा बन्ध्यापुत्र गौर आच्छादक आकाशपुष्प ये दोनों हयी अप्रसिद्ध 
ह । परकृतमे “से आदत था" देसा श्रुति स्पष्ट कहती दै, इसङिए भागवस्थामे 
भी कारण भौर कार्थकी सत्ता सिद्ध होती है । जो काय कारणम रहता ई, वही 
कारकव्यापारके अनन्तर आनिरूत होता है । जो उसमे नदीं रहता, उसकी भि. 
व्यक्ति उस कारणसे नहीं होती । निष्पेषण करनेपर तिरुसे तेर निकरूता 8, बादसे 
नदीः क्योकि नाम पहठे तेर नदी रहता गौर तिख्मे रहता ३, यदी न्याय सर्वत्र 
काय जौर कारणम समञ्लना चाहिए । प्रकृतमे इसी प्रकार उत्पत्तिसे पहले बह जौर ` 
उखके काये जगती सत्ता अुमानसे सिद्ध होती है । कारणका अनुमान इस भकार 
होता दै--“विमतं सपू्ैकमू्‌ , कार्ृत्वात्‌ , कमभवत, नाजपखच भाद भवात, इस 
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श्ङ्का---पिण्डसे अतिरिक्त तो भृचतिका दै नही, जब पिण्ड कारण नहीं दै, 
तो फिर गृतच्तिका कहां £ जिसको कारण कहते दँ । पिण्ड आदि काका उपमर्दन 
होनेसे गरत्तिकारूप कारणका उपमर्द॑न नदीं होता । घटादि कार्यम ग्रत्तिकाका 
अन्य देखते हँ, यह मी कहना असंगत द्यी है। पिण्ड तथा घट आदि कार्यस 
अतिरिक्त ृत्तिकाका उपरम्भ ही नदीं है, तो फिर अन्वयग्याब्चिकी क्या चचौ ? 

समाधान-- यह तो देखते ई कि पिण्ड आदि अवस्थाकी निबृचि होनेपर 
भी घट आदि कामे सृत्तिकाखूप कारणकी अनुबृचचि होती है, अतएव “द्‌ घरः' 
इत्यादि प्रतीति होती है । यदि षर आदि अवस्थामे गत्तिका न होती, तो गद्‌ घटः' 
यह प्रतीति कैसे होती £ अतएव पूर्वं दिनम जो केवर म्द्धीधी उसेदी 
आज घटर्पसे देखते दै, यह भत्यभिज्ञा भी होती है। यदि घरावस्थामें 
मृत्तिका न होती, तो उक्त प्रव्यभिक्ञा दी कैसे होती ? 

शद्धा --बौद्धमतमे “यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ , सन्तदनचेमे भावाः, तस्मात्‌ 
क्षणिकाः इस व्यापिसे पदाथेमात्र क्षणिक है, इसरिएु सब जगह प्रत्यभिज्ञा 
सादर्यमात्रसे होती है । अतः अभेद उक्त परत्यभिक्ञा भमाण नदीं है । गृत्तिकाका 
अम्बय भी सादशयसे दी होता है, वस्तुतः नहीं । 

समाधान-- पिण्डादि कायैगत सृच्तिकाके अवयवोका ही घरमे भव्यक्ष टोतां 
है। इसङिप क्षणिकस्वका अनुमान पत्यक्षविरोधसे आभासमात्र है, सदनुमान 
मदी, मतः साद्य आदिश कल्पना व्यथे है । 


रङ्गा---उक्त प्रष्यभिज्ञारूप प्रत्यक्षसै पिण्डगत मृत्तिके अवयबोँका ही घरमे 
भरस्यक्ष होता दै, इसङ्एि उसे कारण मानना ठीक है । ओर उक्त क्षणिकत्वके 
अनुमानसे कारणक्य नदीं हो सकता, अतः उक्त प्रत्यमिज्ञाको सादद्यनिबन्धन मानना 
चाहिए ! अन्यभिचारी विरुद्ध दो प्रमाण परकृतमे प्रसक्त दँ । वस्तु उभयात्मक हो 
नदीं सकती । अतः इन दोर्नोमं एकतरका बाध अवद मानना चाहिए । किसका 
नाध उचित है? इस समीक्षाम प्रत्यक्षसे क्षणिकल्वके अनुमानका बाध होना 
ठीक दैः क्योकि पत्यक ज्येष्ठ है तथा अनुमान आदि पमार्णोका उपजीग्य है । 
दृष्टान्ते व्याप्ति दिके महके चिना अनुमान आदि नहीं हो सकता । प्रत्यक्ष 
अनुमान आविक बिनामी होता दै । परत्यक्षम अनुमान आवि निमित्त नदीं 

दै, अतः प्रत्यक्ष दी बरूबान्‌ दै । इससे अनुमानका बाध होना ठीक है | ` 
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राङ्का--उपजीष्य होनेसे प्रत्यक्ष बख्वान्‌ अवश्य षै, परन्तु यहां तो 
प्रत्यक्षसे अनुमानका विरोध नहीं है । प्रत्यभिज्ञासे विरोध दै, प्रत्यभिज्ञा परकृत 
अनुमानमे उपजीव्य नदीं है, क्योकि समान बख्वारोका दी विरुद्ध अन्यभिचारिख 
दृष्ट है, सो प्रकृते £ । | 

समाधान--ययपि प्रत्यभिज्ञाके साथ उपजीन्य ओर उपजीवक भाव नहीं 
है, किन्तु प्रत्यक्षके दी साथ है, तथापि उपजीव्यजातीय प्रत्यभिज्ञा मी 
है । दोनोँमे प्रत्यक्षत्व जाति षै, इसक्िए प्रत्यभिज्ञा दी अनुमानकी अपेक्षा 
प्ररु दहै । उपजीवकजातीय अनुमान होनेसे बाध्यमी है ओर भावमात्रको 
क्षणिक माननेपर प्रस्यभिज्ञा दी मसम्भवदहै। आतसामी तो भावम आया, 
सोमी यदि बौद्धमत्तसे क्षणिक हो, तो फिर सादद्यनिबन्धन मी प्रत्यभिज्ञा 
नहीं हो सकती । पूर्वोत्तरवर्तिक्षणद्वयमे यदि द्रष्टा रहेगा, तो दोनोमें सरा 
घर्म॑देख सकता है ! अन्य दृष्टका अन्य तो स्मरण करता नदी । बौद्ध 
मत्मे सात्मा मी क्षणिक दही दहै। पूर्वोत्तर क्षणका एक द्रष्टा .यदि मानै, 
तो उक्त व्याप्तिका दी भङ्ग हो जायगा । न माननेपर सादद्यनिनबन्धन मी 
पत्यभिक्ञा नदीं ह्यो सक्ती । ओर मी देखिए- प्रत्यभिज्ञा परत्यभिज्ञायमान 
अथेमे स्वयं भमाण नहीं दै, क्योकि बुदृष्यन्तरसंवादसे दी बुद्ष्यन्तरमे 
मरामाण्य होता है । स्थामितसाधक बुदष्यन्तर है नदी, इसङ्िए प्रत्यभिज्ञायं- 
मान अथं मी क्षणिक दहो सकतादै, यह कहना मी ठीक नीं है, कारण 
कि क्षणिकृतबुद्धि मी तो स्वतः क्षणिकत्वे भमाण नहीं है, बुदूध्य- 
न्तरसवादसे दी प्रमाण मानी जायगी । बुद्ष्यन्तर मी तो स्वतः प्रमाण नहीं है, 
इसरिटि पूवै-पूवै बुद्धिम उत्तर-उत्चर बुद्धिकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोष होगा । 
जर क्षणिकत्ववुद्धिम मी भरामाण्य गीत नदीं ह्यो सकेगा, इसर्िए बुद्धिको स्वयं 
परमाण बौद्धोको मी मानना पडेगा । स्वतः भमाण माननेसे क्षणिकखनुद्धि- 
भमाण द्वारा जसे क्षणिकत्वकी सिद्धि होती दै, वैसे दी प्रव्यभिन्ञाभमाणसे 
भत्यभिज्ञायमान पदार्थे स्थायि मी सिद्ध होता है! ओौर मह मी दोष दै-- 
इदं क्षणिकम्‌ ये दोनों बुद्धियां एक दी आश्रयमें होती है या भिन्न आश्चयये १ 
भम पक्षे आश्रये क्षणिकत्व नही दो सकता, क्योकि दोनों क्षणो 
उसमे जनुदृत्ति मावश्ष्यंक हे । दं क्षणिकम्‌" ये दोनों बुद्धियां एक दी आश्चयं 
ह । द्वितीय प्म शषणिकस्वविरिध्च एक भर्थका ज्ञान अन्यतर अभाव प्वक्षणवरतौ 
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सत्तामात्रस्वरूपं यद्‌ ब्रह्मज्ञातसतच्वकम्‌ । 
मृत्युजनिमतः साषात्त्राऽ्रोषजगछछयात्‌ ॥ २२ ॥ 


आश्रय तथा उरक्षणवततीं आश्रयको नद्यं दोगा । जिसको अज्ञान होगा, 
उसको क्षणिकलतवज्ञान नदीं होगा, जिसको क्षणिकत्वज्ञान होगा, उसको 


अज्ञान नदीं होगा । 
शङ्का- द्धि तो अनाधार है, अतः आश्रयविषयक प्रभ्र दी असङ्गत है| 


समाधान--अज्ञातका ज्ञान होता है, अजातका जन्म होता है, यह जिनका 
मत ष, उनके मतम मी प्रत्यभिज्ञा मरमाण है । 

दङ्का--अन्ञातका ज्ञान तथा अजातका जन्म होता है, एेसी प्रतिज्ञा तो हम 
लोगोने ८ बौददोनि › नही की है । 

समाधान- यदि नहींकीटै, तोक्या ज्ञातका ज्ञान तथा जातक। जन्म 
आप मानते हैँ यदि पेमा मारने, तो अनवस्था दोष अवदय होगा। ओौर 
यह मी किए कि प्रत्यभिज्ञामे अमामाण्य स्वतः मानते दै या परतः ए 
पथम पक्षम क्षणिकल्बुद्धिसे मी स्वाथे्ठा निश्चय नहीं हो सकता, यह मी 
परत्यभिज्ञाकी तरह स्वतः अपभमाणद्दी होगी । द्वितीय पक्षमं अनवस्था कही 
चुके दै ओर अविद्ास मी हो जायगा, क्योकि आपके मतानुसार सव बुद्धियां 
अप्रमा ह । स्वतः अका तो प्रामाण्य दै नहीं । परतः पक्षम अनवस्था दी है, अतः 
बह पक्ष बन नहीं सकता । अतः यदि क्िसीमी बुद्धिसे कोड अथं निशित 
नहीं दो सकता, तो फिर सब क्षणिक दहै" यह मी नहीं सिद्ध हो सकतादहै। 
ओर मी विचारिए- तव्‌" ओर “इदम्‌ हस प्रकारकी दों बुद्धिर्यो एक धर्म है 
या नहीं £ प्रथम पक्ष दीक नहीं है, क्योकि क्षणद्भयस्थायी एक धर्म यदि नहीं 
मानते हो, तो (सब क्षणिक है" इस प्रतिज्ञाका दी भक्ग दोता है। ह्ितीय 
पक्षम तदिदंबुद्धिमे सादर्यसे तदूनुद्धि होती दै, यह कना निराधार दै । आश्रय 
आत्मा सौर विषय षटादि--इन दोनोमे यदि को$ स्थिर नहीं दै, तो साह्य 
निबन्धन मी प्रत्यभिज्ञा नदीं हो सकती, यह तो अतिष्पष्ट है। क्षणिकल 
विरोधी प्रत्यक्षके रहते तद्विरुदर क्षणिकत्वकी सिद्धि नही दयो सकती, क्योकि 
सका साधक कोद भमाण नदीं है, इसङ्ए क्षणिकलका अनुमान भमास दै, 


इत्यादि बौद्धोक्त निराकरणका सं्ेप है ॥ २१॥ 
सत्तामात्रस्वषूप यत्र! इत्यादि 
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थो नामाऽ्र नाऽभावस्तस्य वस्त्वविभेदतः। 
भिन्नत्वेन परैरिषटो नाऽभावो वस्तुनः पृथक्‌ ॥ ३३ ॥ 


शङ्का-- भसिद्ध गर्यु जगत्का नाक है, किन्तु कारण नही षै, सतः उस 
जगवका आवरण कैसे हो सकता है ? उ्यत्तिसे पूर्व॑ कारणम सृष्ष्मूपसे 
काय रहताष्टै, पर कारणसे आबरृत होनेसे वह प्रतीत नहीं होता, यही 
आपका वक्तभ्य दै, किन्तु भावरक क्या दै £ इतत प्र्नका उत्तर पैते दै--मुलयु 
इत्यादिसे । लेकिन प्रसिद्ध मृद्यु तो जगत्कारण नहीं है, इसङ्गिए वह उक्त 
कारथैका आवरक कैसे हो सकती है ? 

समाधान-- ठीक है यहां मृलयुशचब्दसे जगत्‌कारण अश्नायाध्चपरुक्चित 
अनभित्यक्तनामद्प प्रत्यक्षायोग्य अपश्चीक्रत पश्चमहाभूतावस्थातिरिक्त मायाख्प 
साभा दी विवक्षित दै, जसे पिण्डावस्थापन्न मृत्तिकासे घट अबल रहता 
है जौर उसीसे अभिव्यक्त होतादहै वैसे दी सब काय उक्त हिरण्यगमीवस्थ 
अज्ञात स्वकं सत्तामात्रस्वरूप जदासे आवृत है ओर उसीसे आविर्भूत होता 
है । सकर काके संहारका हेतु है, इसकिणए मृत्यु कहा जाता  ॥ ३२ ॥ 

सकृ जगत्‌का यदि ब्रह्मम ल्य मानते हो, तोख्यतो घ्वसद्ी दै, 
इसरिए ध्वंस अहम रहता दै, यह सिद्ध होता दै । तब उत्पत्तिसे पहले कारणमे 
परागमाव मी मानना चाष्िए । यदि पसाद, तो उलत्तिसि पूर्वकाये सत्‌ दै, 
यह कहना असंगत है, (नासतो विद्ते भावो नामावो वियते सतः' इत्यादि 
वचनविरोध मी होता है, इत्यादि शङ्कके परिदारके क्एि कहते दै-- ल्य 


नामाऽत्र नाऽभावः" इत्यादिसे | 
ख्य॒ यहां अभावासमक ध्वंस नही विवक्षित है । भावसे अतिरिक्त अभाव 


है, इसमे कुछ प्रमाण नदीं है, किन्तु भावात्मक ही अपेक्षाबुद्धिविरोषसे अभाव- 
राब्दसे ऽयवहत होता है, अतएव-- | 
“भावान्तरमभावो हि कयाचिन्तव्यपेक्षया । 
स्वङ्पपररूपाभ्यां नित्य सदसदात्मके ॥ 
वस्तुनि ज्ञायते रूपं किञ्चित्‌ कैथित्कदाचन ।' 
इत्यादि वचन मावातमक अभावे द्यी प्रमाण है, इसका विदोषद्पसे 
निख्पण आगे चलकर करगे । इस ` अभिपरायसे कहते है कि ्परैरिष्टः 
इत्यादि । मेयायिक अभावष्ो भवस अतिरिक्त कतेक मो तीक नटीं ॐ ।>>॥ 
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युम वस्त्वनभिन्यक्तमपश्यन्‌ मन्ददक्‌ पमान्‌ । 
नास्तीत्यभावतां वक्ति श्न्यता नास्ति तावता ॥ ३४ ॥ 
अभिव्यक््यनमिव्यक्ती भावामाबौ तथा सति । 
नेवेहेत्यनभिन्यक्तिमपेक्ष्य श्चतिरनवीव्‌ ।॥ ३५ ॥ 
नाऽभिव्यक्ते नामरूपे सृष्टेः पूवं तथापि च । 
वियते इत्यभिप्रेत्य श्रतिराृततां जगौ ॥ ३६ ॥ 


शदश्म वस्त्वनमिन्यत्र >” इत्यादि । “ घटो नास्ति" इत्यादि । 

घ्यवहारका मूक यह है कि जवतक मुत्तिकासे घरकी अभिव्यक्ति नहीं 
होती या मृचतिकारम जबतक घटका ख्य॒ नदीं हो जाता, तचतक धट दूक्ष्मरूपसे 
मृरचिकामें रहता है । पर मन्ददक्‌ अघ्स्मदर्शी पुरुष थटके स्थूल ख्पको न 
देख कर “नास्ति घटः” इस व्यवहारसे षट्का अभाव मान ऊेता है । अश्पक्ञके 
माननेते कोई पदाथ सिद्ध नदीं दो सकता, इसछिए इस व्यवहारे श्चुन्यात्मक . 
अमाव प्रथक्‌ पदा्थं नहीं का जा सकता ॥ ३४ ॥ 

स्वमते भाव ओर अभावका स्वरूपकथनपूर्वकं फलिता कहते है-- 
अभिव्यक्तयनभिन्यक्ती' इत्यादिसे । 

घट आदिकी अभिन्यक्तिको माव कहते दै ओर उसकी अनभिव्यक्तिको 
अभाव कदते दै, एेसी परिस्थिति्मे ' नैवेह किञ्चन आसीत्‌, इत्यादि श्तिमें 
सनभिन्यक्त्यवस्थाके तात्पयसे नस्‌ द्वारा अनभिव्यक्तिका प्रतिपादन किया गया 
दै, अतिरिक्त अमावषछा नहीं ॥ ३५ ॥ 

उक्त अथका दी स्पष्टीकरण करते दैँ--"नाऽभिन्यक्ते' इत्यादि । 

खष्टिसे पूवैकाम नामरूपकी यद्यपि अभिव्यक्ति नहीं है, तो मी वे अपने 
कारणमें विद्यमान दी ड | 

शङ्का यदि वे विमान ष्टः तो खष्टिके बाद जेसे अभिव्यक्त होते दै । 
मौर नामरूपात्मक व्यवहार होता दहै, वैसे हयी खष्िसे पूष॑क्यों व्यवहार 
नहीं होता ए 

समाधान -इसी अभिमायको केकर शति कती है कि वे आदृत है, जसे 
जन्धकारसे आदृत घटका व्यवहार नहीं होता ओौर प्रदीपभरकाश्च द्वारा अन्ध 
कारका निराकरण करनेपर वर्हौपर स्थित घटी अभिव्यन्नि जञ ---- - 
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क क क का वाथ ~ 


सन्मूलाः सदवस्थानाः सछ्छया अखिला; प्रजाः । 
इति काठक्रयेऽप्यस्य जगतः सच्वमतवीत्‌ ॥ ३७ ॥ 





हार होताद्ै। तैसे दी सखष्टिसे पूर्व, अन्धकारावृत घरके सदृशः मुव्युसे आचरत 
ठोनेते अनभिन्यक्त रहते दै ओौर खष्टि होनेपर अभिव्यक्त हो जाते हैँ ओरं 
व्यवहार भी होता है । 

शङ्खा यदि सृष्िसे पूरव मी सब कार्य विद्यमान दै, तौ सदेव सोभ्येद्‌- 
मग्र आसीत्‌ दृत्यादि श्रतिसे जो यह कहा गया है--“सत्‌ ब्रहासे अतिरिक्त कुछ 
नही था, केव अद्वेत बह्म ही था--वह असंगत हो जायगा, क्योकि आपके 
कथनक्े अनुसार प्रपञ्च मीहे दी ओर श्रुति मन्ददटक्‌ भी नहीं हे जिससे कि वद 
ब्रह्मम विद्यमान नाम-खूपको नहीं देखकर ओौर उसके अभावको मानकर 
अद्धितीय ब्रह्मका प्रतिपादन करती षै, एेसा कह स्के, क्योकि ति अतीत, 
अनागत, स्थूर तथा सूक्ष्म निखिक स्थका यथार्थं प्रतिपादन करती है, शिरि 
अद्वितीय वस्तु कैसे सिद्ध होगी ? यदि अद्वितीय दी सव्य व्वुहै, तो कारणं 
सृष्ष्मकूपसे मी कायेकी सत्ता नहीं माननी चाहिए । 

समाधान-- यद्यपि ब्रह्मम सूक्षूपसे समी कायै विद्यमान दैः तथापि 
उमकी कारणसक्तासे अतिरिक्त सत्ता हे नही, ईइसङ्िएि स्वसत्तातिरिक्त सत्ता- 
दूयत्वके तात्प्थैसे उस अवस्थे मी बह्म अद्धितीय दी है। केवरु उसी 
अवस्था नही, किन्तु सगौवस्थामे मी बह्म अद्वितीय है। सन्‌ घटः इत्यादि 
प्रतीति आरोपित ब्रह्मपत्ताको लेकर उपपन्न होती दै, इसर्ए उक्त प्रतीतिके 
 निर्ीहके किए काकी अरग सत्ता माननेकी आवश्यकता नहीं हे, यद सब 
‹तदनन्यस्वमारम्भणशचब्दादिभ्यः' इस सूत्रके भाष्यादिमे स्फुर हे ॥ ३६ ॥ 

सत्‌ ब्रह्म ही जगत्‌का उपादान कारण दहै, इस अथेका प्रतिपादन करनेवाली 
शतिक निर्देश करते दै--“सन्मलाः' इत्यादि । 
सत्‌-त्रहम-है मू कारण जिसका वह सन्मूर कहता है तथा सत्‌-- - 
ह्--दी है आपततः अवस्थान जिसका वह सदवस्थान करता है एवं 
सदुबरह्मे दी जिसका ख्य है वह सरुख्य कदराता है ! एवं च ये निखिर प्रजा 
सन्मूल, सदवस्थान तथा सर्ल्य दै, एेसा समञ्ञना चादिए । जिससे उत्पत्तिः 
जिसमे स्थिति ओर जिसमे जिसका छ्य होतादहे वही उसका उपादान 
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रदं षटं कपाटं च पर्यामस्तत्र वादिनः । 
प्रागभावं सदि प्राऽऽह कारे ध्वं समूचिरे ॥ ३८ ॥ 





कारण दता है । जगवके ये तीनों विकार ऋषे ही होते दै, इसक्िए जगत्‌के 


उपादानम्‌त जद्मशी स्तात दी कारत्रयमे अर्थाव्‌ उत्पतिते पूर्वं समय, व्तेमान 
समय एवं ध्वंससमयमे वुक्ष्मरूपसे कारणम कार्यं सव्‌ है, इस प्रकार कालत्रयरम 
कारणकी सत्तसे का्य॑सव्‌ कटा जाता है, अतएव कारणसत्तासे भतिरिक्त 
सचाके अमावके तार्यते शरद्य भद्धैव दैः यदह श्तिने निर्देश किया है ॥ २७ ॥ 

शुदं घटम्‌” इत्यादि । हम खोग सिद्धी, घट भौर कपारु-इन तीनोँको दी 
देखते हे । उसमे नेयायिक आदि वादी मिद्टीम घटका भागमाव जौर कपा 
घटका ध्वंसत मानते हैँ मौर उसमे प्रमाण यह देते है कि पिण्डावस्थामे शह धयो 
मविप्यतिः यह प्रतीति होती दै ओौर कपारू्मे धटनाश्चोचर शह घटो ध्वस्तः" 
इत्याकारकं मरतीति होती है, इसङिए मिद्धीकी ..अवस्थामे उसका प्रागभाव ओौर 
कपालवस्थारमे उसका ष्व॑ं प रहता है । वेदान्ती खोग कते षै करि उनकी उक्त 
दील ठीक नहीं है, कारण किं उस अवस्थां इह घटो भविष्यतिः यह प्रवति 
मि्धीमे युक्ष्मरूपसे विबमान घटका दी आरम्बन करती है, उससे अतिरिक्त भाग- 
भावका नहीं । एवं नाञ्चके बाद कार्म उक्त प्रतीति सृष्षमरूपसे छीन धटको 
टी विष्य करती है, उससे अतिरिक्त ध्वंसको नहीं । इस प्रकार अभावे 
विषयमे विवाद है, अतः विचार कर देखना चाहिए कि तत्व क्या दै ? 

इस परित्थितिमे नेयायिक कहते द विरक्षण भतीतितसे भाव ओर अभाव 
यै दोनों पदार्थं परस्पर विरोषी दै, अतएव वे भिन्न दँ । वेदान्ती कते दै-- 
भावसे अतिरिक्त अभाव दै नही, मिद्धीकी कमी पिण्डावस्था कमी कपार- 
वस्था होती है, इससे अतिरिक्त ओर को$ पिण्ड तथा कपार्मे रदनेवाख 
“भाव तथा पवस नदरी दीख पड़ता, इसङ्ए अभाव अतिस्ि दै, बह प्रमाणसे 
| सिद्ध नहीं होत्रा । जौर चार पकारके अमाव नैयायिक मानते दै- प्रागभाव, 
उत्वल्ामावः अत्यन्ताभाव जौर अन्योन्याभाव । इनम जन्योन्यामाव प्रवियौर्भ 
रसे मतिरिक्त पटादिस्वङूप दी है । यदि पटादिसे अतिरिक्त मारने, तो उसका 
जन्योन्यामाव मी घटसे अविरिक्त ही होगा, भतः घरक जन्योन्याभावमँ भी 
करका अन्योन्यामाव मानना पट्ग, एवं अन्योन्याभावनिषठ सन्योन्यामावरमे भी 
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तीसरा अन्योन्यामाव मानना पडेगा, क्योकि वह भी तो षट नहीं है। इस 
प्रकार अनवत्था होगी, इसरिए षरा अन्योन्याभाव परादिस्व्पदहै । पट 
आदि मावस्वूप दँ, यदि अभावत्वरूप होते, तो पटकी अभाबात्मक प्रतीति 
होती, एवं प्रागभाव तथा ध्वंस भी भावात्मक ही हँ । भावात्मक होमेपर यह विचारे 
करना चाहिए कि घरस्वखूप दै या परदिष्वरूप दै £ यदि पटादिस्वषप मने, 
तो वह हो नहीं सकता, कारण कि एेसा माननेपर वह अन्योन्याभावस्वख्प दी 
होगा, तदतिरिक्त नदीं हो सकेगा । यदि धरस्व्प कहियेगा, तो "टस्य प्राग 
मावः' इस्यादि प्रतीति नहीं होगी, क्योकि मेदके बिना षष्ठी नही दो सकती । 
यदि कहो कि राहोः शिरः इत्यादिके समान प्रकृतमेँ भी अभमेदर्मे मेदकी 
कृट्पना करके (घटस्य प्रागभावः यह प्रतीति यन सकती है, वो इसकां 
उत्तर यषद्टैकिदहां हो सकती है, किन्तु सम्बन्धी कल्पना इसङिएं करनी पडती 
है कि जहौ दो सम्बन्धी नहीं रहते, क्योकि अनुयोगी ओौर प्रतियोगी खूपदौ 
सम्बन्धियोके बिना वास्तविक सम्बन्ध नहीं होता, इसंङिए जपे सभिन्नम षष्ठीके 
ङिए सम्बन्धकी कृट्पना करनी पडती हे, वैसे ही द्वितीय सम्बन्धीकी भी कल्पना 
करनी पड़ती £, इस तरह एकसम्बन्धितखेन इष्ट तो है पर अपरसम्बरिधस्ेन इष्ट 
प्रागभाव तो घटातिरिक्त है नहीं, फिर किसके साथ उक्‌ कल्यत सम्बन्ध होगा, 
दसरिए सम्बन्धकी तरह द्वितीय सम्बन्धी मी कृष्ित द्यी मानना पड़गा । 
-+ यदि रेसी स्थिति, तो प्रागभाव शुक्तिरजतके सदश कस्पित हयी" है, 
 वाप्तविक पदाथ नहीं । यदि अभावको अतिरिक्त मानते हदो, तौ धरकी उत्पत्ति 
पूर्वं मृत्तिका उसके न रहनेसे जकाशपूष्पकी तरह असत्‌ होगा । फिर कारणके 
उयापारके अनन्तर भी उत्ति नहीं होगी, क्योकि स्वकारणसत्तासम्बन्ध ह्वी उत्पत्ति 
षै, सम्बन्ध सतोका होता है, सद्‌ ओौर असत्‌का नही । अयुत सिद्धोके सम्बन्ध 
यह दोष नहीं है युतसिद्ध वे कदरतेदै जो अंङ्ग अरग उत्पल होकर 
पश्चात्‌ सम्बन्धी होते है । इनसे भिन्न अथुतसिद्ध कदखाते हैँ ! षट ओर तदभावके 
सम्बन्धे दोष नहीं है, यह भी कहना ठीक नहीं है, कारण कि भावका भावके 
. प्राथ अयुतसिद्धत्व नही दो सकता । भावभूत पदार्थोका युतसिद्धल या अयुत- 
सिद्धत्व माना जातादहै। भाव ओर अभावके या दो-अभावेकि ये दोनों सम्बन्धं 
नही ह, ईसि उत्पत्तिसे पूर्वं षटद्धी सका मानना आवर्यक दै, अंतः सत्कार्य 
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एवं च बाद्यभिमतावभावाबसुभूतितः । 
ृत्कापारात्मकौ भावौ सदद्वैतं ततो मवेत्‌ ॥ २९ ॥ 
सदेवाऽऽगमतः सिद्ध प्रत्यक्षा सदीक्ष्यते । . 

अनुमानाच सत्सम यथा तदधुनोच्यते ॥ ४० ॥ 


¢ का ल 
५४ = 


“एवं च! इत्यादि । 

शङ्का-- षयदि कायक ध्वंस अनुभवसिद्ध दै, इपर अद्वैत हय फिर भी 
सिद्ध नदीं दोता । 

समाधान--उक्त रीतिते घटादिध्वंस मृत्तिकादिसे अतिरिक्त नदी दै, किन्तु 
ततप दी है । नैयाविकोका जो यह कहना है कि भावसे अतिरिक्तं अभाव 
पदार्थ षै तथा उसका अनुमव मी होता है, सो उनक।¡ कहना प्रमाण नही 
ह, क्योकि जगत्का अभाव तत्कारण ब्रहम्वूप दी दै, उससे अतिरिक्त 
नही, इसी प्रकार धटपागभाव भी घटकारण मृत्तिकाका स्वरूप ही है, अति- 
 स्कनुमब बप्रामाणिक दै । जगवकी सत्यता तथा कारणसे अतिरिक्त क़ायेको 
कृहनेवे नेयायिकादिकोकि अभिमत अभाव ओर ध्वंस अनुभवादि द्वारा मृकपा- 
ससक ह अथात्‌ घटपागमाव मृचिकात्मक है ओर तदुष्व॑स कपारातमक दै, अति- 
स्ति नही ।. एवं जगतका भागभाव जओौर ध्वंस जगत्कारण ब्रहमप्लरूप ही दै, 
उसते मतिर्क्ति नहीं है, अतएव रह्म सत्‌ तथा खदित दी है ॥२९॥ 

रति ओर प्रतक्षे कारथकारणकी सत्ता सिद्ध इदे भनुमानसे मी दी 
सिद्ध होता दै, यह कदते दँ “सदेवा ०” इत्यादिसे । ` 

प्रयक्ष तथा आगमसे कायै जौर कारण दोनोकी सत्ता सिद्ध कर्‌ युके । 
अब जिनको अनुमानके भिना सन्तोष नदीं होता है, एसे तककैरसिकोकि संतोषे 
सि उपस अरभमे अलुमान मी कहते द -ृद्युनवेदमादृतम्‌' । इस शुतिसे य्‌ 
युर है कि उत्पिसे पूवं यद व्याङ्ृतनामरूपासक जगत्‌ ब्र्षमे मृदयुसे 
आदृत था । यदि ब्रह पूर्वमे न होता, तो जगत्‌ किसमे आवृत र्ता एवं 
जगत्‌ न होता, तो (आरत था यह निर्देश ही असंगत होता । मूतकमे घट 
अन्धकारसे आवृत था ओर प्रदीप आनेपर अभिव्यक्त हया, यह कृहनां तमी 
नना कवे जच जनन अौर-घ्रठ प्रीण्डेः आनयने पवी र्दे. सत्यथा नहीं ॥४०॥ 
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वही कारण है, इससे उक्त न्यायसे असतसे दी सब कार्यं ॑होते दै, जगत्‌ मी 
अभावसे ही होता है, फिर जगदुत्पत्तिके अनुरोधसे सद्रूप ब्रह्मको कारण माननेकी 
क्या आवश्यकता है ? 

समाधान--कारणका नाद्यक कार्य हीह या अन्य को ? प्रथम पक्ष्म 
यह्‌ दोष स्पष्ट है कि उत्पत्तिसे पूर्वं जव कार्यका अस्तित्व दी नहीं है, तव उससे 
अपने छारणका नाञ्च कैसे हो सकता £ यदि अनुत्पच् दी कायै अपने कारणका 
नादाक मानिए, तो काको सत्‌ दी मानना होगा, क्योकि असत्‌ नाशक नदीं हो 
सकता । क्या असत्‌ शशचश्रङ्गसे बन्ध्यापत्रका नाश देखादहै£ या नाद? 
इसक्िए सदसत्‌ दोनों मानना व्याहत & । ओर यह भी प्रञ्न होता है किं कारणका 
विनाञ्च छार हे अथवा अकाय £ प्रथम पक्षम वहभीतो कायदही षै, अतएव 
वां मी सत्कारणकत्वक्ा अनुमान करगे । यदि कार्यैमात्न प्रकृत अनुमानं 
पक्ष है, तो कारणनाश्चके भी कायं दहोनेसे वह घटादिकी तरह अमाव 
नदीं हआ, किन्तु भावात्मक ही हुजा, मावान्तर दी अभाव होता है, वस्त्वन्तर 
नहीं । अथवा कारणनाश्चमें कार्यैत्ख्प हेतु दै, परर असत्कारणकत्वूप साध्य 
नही दै, क्योकि कारणके रहनेपर दी अनन्तर क्षणम नाश होता दहै, नाय- 
खूप कार्ये्ठा कारण प्रतियोगिविधया कारण दीदे, सो तो नाशसे पूर्वै है दही 
अतः कारण सत्‌ द्यी है। 

यदि विनाद्यरूप कार्म भी सपने कारणक्ा बनिनाश्च करके दी उसन्न होता 
है, तो वह भी स्वकारणका विनाञ्च करके ही उस्न्न होगा, इस प्रकार अन- 
वस्था हयेगी । द्वितीय पक्षम यदि वह अकायेदहे; तो सुतरां स्वकारणका नाश्चकं 
नहीं दह्ये सकता, क्योकि काको द्यी उक्त न्यायसे कारणका नाशक कदते हो, 
अतः नित्य होनेसे पिण्डादि सदाक दी माना जा सकता है, एेसी परिस्थिति 
नाशको आप कृतक ८ काय ›) मानते दै, तो अक्रायेस्वरूपसे उसका अवस्थान 
कैसे मान सके द्यो ? 

जौर इस प्रभा भी उत्तर देना कठिन दै कि सिद्ध काय अपने कारेणका 
नीशकं होता है अथवा असिद्ध कायै £ दोनों पक्षोमिं अद्घुरादि काये सवकारण 
नीजक्रा नाश्चक नहीं हो सकता, कारण कि प्रथम पक्षम कारणविनाश्चके बिना दी 
जव कार्यकी उत्पत्ति मान ली तब यह कैसे कह सकते दै कि कारणनाशके बिना 
काय होता द्यी नहीं । कारणके विनाशके जिना दी कायं उत्पन्न दोकर्‌ 
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वीजस्याऽवयवा ष्व जनयेयुरिहाऽ्करम्‌ । 
बीज स्ववान्तरावस्था ज्ञेया पिण्डो यथा मुद; ॥ ४४ ॥ 
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जावी षै, इसङिए्‌ बीजका ध्वंस ही अङ्कुरका कारण मानना उचित है । यदि 
स्वद्धपतः बीज ही कारण होता, सो स्फुरित बीजसे भी अङ्कुरकी उत्पति 
होली, पर सा देखा नहीं जाता । यदि बीजके अभावसे दी अङ्कुरकी उत्पत्ति 
टोती, तो अग्निसे दग्ध बीजके अभावसे भी जङ्करकी उत्पत्ति होनी चादिए । 
बीजाभाव तो वह मी है, किन्तु उससे सङ्कुरकी उत्पत्ति नहीं देखी जाती 
इसर्िणि बीजाभाव उक्त कार्यका कारण नहीं है, किन्तु बीजावयव द्वी कारण 
ह । स्पुटिठ बीजके जो अवयव दहै, वे दी अङ्कुरके कारण दे । 

दाङ्का- बीजक दादसे जो बीजका अभाव दहोतादै, वह कारण नदी 
ह, किन्तु आद्रमूमिके संयोगसे जो बीजका ष्व होताद, वदी कारण हे, 
रेस मानतेष्ैं 1 

समाधान-अभावमे तो कोई अतिशय होता नहीं, कारण कि अभावान्तरका 
व्यावर्तक को$ विरोष धर्म रहता नदी दै, इङ्‌ बीजके ध्व॑सर्मे अवान्तर 
मेद्‌ नदीं कह सक्ते, किन्तु किसी भी कारणसे हो बीजध्वं्त एक दी दै, 
अनेक नहीं ह, अतः ध्वस्त बीजके भवयव दी अङ्कुरके जनक ह, अभम्निद्ग्ध 
ची जके अवयव अवचिष्ट रहते नहीं, बीजके साथ दी वेमीदग्धहो जाते, 
इसर्ए उक्त दशाम कायैकी आपतति नहीं हो सकती ॥ ४३ ॥ 

इस अभिपरायसे कते है--“बीजस्याऽ्रयवा' इत्यादिसे । 

वीजके ध्वस्त अवयर्वोसे दी अङ्कुर होवा दै । ध्वस्त बीजके अवयव 
बीजी अवस्थाविदोष 2, इसङिए उस अवस्थासे युक्त दी बीज अङ्कुरका 
कारण है! अतएव अङ्कुर, उसके परिणाम बृक्ष तथा फर आदिमे उसकी 
अनुद्ृत्ति होती है । आभ्रके बीजसे जाम्रका दी ब्रक्ष होता है जौर आभरे 
जो स्वभाव, रस ओौर गुण आदि &ै, वे सब आभ्रबीज दारा ससुत्पन्न दक्ष, 
फर आदिमे देखे जाते दै । कारणके दी गुण कार्म अते दै । यदि बी जध्वंस् कारण 


माना जायगा, तो उसके स्वभाव अभाव कोई विरोष है नीं अथात्‌ आभ्रके बीज- 


दिर्वायं बश्चण ] भाषानुवादससिव ३.७ 


पल नकानन्वकन्नककरान्वाक्न्ककर््काकन्वकरन्यकन्नवाकान्यकरगपवकव्वोकन्वतन द न्ण्वाक्र-न्वक्रान्वक्नछानःननयवानावणवामयाणिणिग 11 
#॥ कि 9 9 9 9 9 9 ति 9 १ 9 १ का क क गे भ त धनन 





मुत्तिका घटदेतुः स्यान्मृदस्तत्राऽलुव्तनात्‌ । ` 
ख्दस्त्ववान्तरावसपिण्ड स्याऽननुवत्तेनात्‌ ॥ ४५ ॥ 
वृक्ष नियमसे क्यों हयोतादहै £ बट आदि क्ष स्यो नहीं होते, अतः सर्वत्र 
. अनुमूयमान कायम कारणस्वभावकी अनुदृत्तिके लिए बीजके अवयवोंको ही अङ्कूर 
आदिक प्रति कारण मानना ठीक है, पेसा माननेसे ।ओ 
“यस्मिन्नेव हि सन्ताने आदिताः कर्मवासनाः । 
फर तत्रैव बध्नन्ति कार्पासे रक्तता यथा ॥' 
यह शोक मी सङ्गत होता है । यदि आस्मा मी क्षणिक होता, तो “अन्य भआसमा 
द्वारा अनुभूतका अन्य आला स्मरण नहीं करता" इस नियमके अनुसार अन्य दिनं 
अनुभूत वस्तुका उसी शरीरम रहनेवाठे जआरमाको अन्य दिनम स्मरण-नहीं होगा, क्योकि 
क्षणिक माननेसे दोनों आत्मा भिन्न हँ । इसके समाधानके किए यदि यह कहो कि 
समान सन्तानर्मे भन्य आसमासे अनुभूतका उस सं॑तानमें रहनेवारा अन्य आमा स्मरण 
करता है, क्योकि भिन्न संतानवर्तीं आत्माओंके किर दी अनुभव ओर स्मरणभं 
समानकवरेकत्वका नियम दहै । इसमे दृष्टान्त भीहै--.कापीसे रक्तता यथा 
अथात्‌ कपासका बीज खक्षारससे भिगोकर बोया जाय ओर उसके पौधेको 
कुछ दिन उस रससे सीचा भी जाय, तो उसके पुष्पम रक्तता जा जाती षै । 
याने उस्म खारू षक र्गते दै, इवेत नही । यपि अङ्कुर इक्ष मादि 
भिनन दै, पर॒ समानसन्तान ह्ोनेसे उत्तरोत्तर अवयर्वोमिं पूर्व-पू्व अवयवोके 
गुण उव्यन्न होते जातेः तो यह कहना भी असंगत दै, क्योकि यह 
सिद्धान्त तमी बन सकता हे, जब कि बीजके अवयव दही अवस्थान्तरापन्न होकर 
अद्कुरके जनक मानें जायं, अन्यथा तुच्छ अभावे कारणगत विरोष घर्मके न 
होनेसे उक्त धर्मफी अनुदृत्तिका समर्थन कैसे कर सकते हो ? इस अर्भे दष्टान्त 
देते "पिण्डो यथा खृदः' इति। षटका कारण पिण्ड नहीं है, किन्तु मिङ्धी हे । 
पिण्ड उसीकी एक अवस्था है । पिण्डावस्यापन्न गृत्तिक्रा घरकी कारण है एवं 
बीज मी उक्त अवस्थासे युक्त होकर अङ्करका कारण होता है । बीजका विनाश 
कारण नदीं होता ॥४४॥ 
| घरक उ्पत्तिसे पूर्व क्षणे कपारु मी नियमान है, अतः उसीको. षट्के 
मति कारण क्यो नही मानते, ृत्तिकाको ही कारण क्यों मानते षट £ इसपर 
कते है सृत्तिका धटदेतुः इत्यादिे । र 


६२८ बृहदारण्यकवातिकसार  [ १ अध्याय 


न ~ ~ 
न प भ ५ ~= मि = सि ति क आ 9 9 9 ~ ५ == = --* ११ - ~ च = 


मृत्तिका ही घटकी कारण है, क्योकि घटन्धी स्थितिदशामे मृ्तिकाकी ही असुदृत्ति 
देखी जाती ह, अतः 'यृद्‌ घटः" यह स्रामानाधिकरण्यभतीति होती ष, "पिण्डो घटः" 
यह प्रतीति नही होती । 

चङ्ा-यदि मृत्तिका ही धटी कारण है, तो पिण्डावस्थाके बिना घट 
उत्पन्न क्यो नहीं होवा । नियमसे पिण्डके अनन्तर ही टकी उत्पति देखी 
ज्ञाती है, इसक्िए्‌ पिण्डको ही घटका कारण मानना चाहिए । अन्यथा कायं- 
कारणमावके बिना पिण्ड जौर घटका पौवीपय्यं सर्वथा अनुपपन्न हौ जायगा । 

समाधान--पिण्ड मृत्तिकाकी एक अवस्था हे] पिण्डरूपं अवस्थापे युक्त 
मृत्तिका घटकी कारण दै, पिण्डकी अवस्था भी सि्ीकी अनुच्ृत्ति है, अतः 
उभयत्र अनुचरत्त गर्तिका दी, उक्त कारणसे, घटी उपादान है, पिण्ड नहीं| 
घटके सद्दा पिण्ड भी मृत्तिकाका ही काये है, अतः पिण्ड घटका कारण है, 
इसे ङु प्रमाण नहीं है, प्रद्युत "पिण्डो धटः यह सामानाधिकरण्य प्रत्यक्ष- 
निरुद्ध है । घट पिण्डाशित नहीं है, किन्तु मृ्तिकाभित है । कारणसे अतिरिक्त 
कार्या समवायी नहीं होता। असमवेत भाव कार्यं नहीं होता, अतः 
मृत्तिकासमवेत होनेसे वदी कारण है । | 

यदि कहो कि पिण्ड गृत्तिकाका कायं है, इसि वह कारण नदीं 
मानाजा सकता, तो यह कहना भी सङ्गत नहींहै, क्योकि मृत्तिका भीतो 
सावयव होनेसे कार्यं ही है, अतः वह मी घटी कारण कैसे दो सकती है? 
तथा विनाक्िखषूप हेतुसे मृत्तिका आदिम भी कार्यत्वका अनुमान हो सकता है | 
जसे पृत्तिका कार्यम्‌ , विनारितात्‌, घटादिवत्‌, जो विनाशी है, बह घट आदिक 
समान कायं होगा है । | 

अच्छातो विनाश क्या पदाथ है? इसका मी विचार करना चाहिए, 
क्या मृतिका नाश पिण्डका्ैके सहश मृ्तिकाका अतिशयविरोष है, या तद्‌- 
तिरिक्त ? प्रथम पक्षम मृतिका ओौर तदतिश्य विरोषरूप तन्नाश- ये दोनों सत्स्वरूप 
ही होगे, क्योकि भव्यक्षसे ही पण्डके समान अतिशयविद्रोषनाश्चकी भी प्रतीति 
होती है। अतिद्ाय घर्म है, अतः वह्‌ धर्मीकि चिना रह नहीं सकता। नाशका नाद 
मानते नही, अन्यथा प्रतियोगीक्रा फिर अवस्थान हो जायगा । नाञ्च जौर नाशी 
मृदादि--ये दोनो भसत्‌ नहीं हैँ । द्वितीय पक्षम नासे धर्मीका कुछ संबन्ध ही 


नरी है. उसरिए मदादि धर्मी करम्थ नित्य हो जाया । 
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सारं यहदहै कि नाश्च असत्‌ है, मावमूत अतिशय नहींदहै, अत 
मत्तिका आदिके साथ अस्षत्‌ अभावका सम्बन्ध ही नहीं हो सकता । सत्‌का सतक 
साथ सम्बन्ध होता है, असतोँक्ा या सदसतँका परस्पर सम्बन्ध कोद मीनहीं 
मानदा । एवं षट्का भी नाञ्च घटगत अतिश्चयविरोष है या उससे अतिस्क्ति 
दोनों पक्षोमं दोष देखनेसे यह स्पष्ट होता है कि विनाश सर्वथा दुर्निरूप हे । 
जओौर यह भी विचार कीजिये कि नाञ्च वम्तुकी क्रिया है या फरुहै 
अथवा वस्लन्तर है या कुछ नहीं £ इस पकार चार विकस्य होते दै । चरीं 
विकल्पोमें सत्ता दी सिद्ध होतीहै। यदि क्रिया ही नाशे, तो आश्रयकी 
उपस्थिति अनिवार्यं है; क्योकि आश्वरयके बिना क्रिया रहेगी करटो £ अगर फर 
है, तो मी आश्रयके बिना फरु भी निराश्रय नहीं रह सकता । व्त्वन्तरकस्पमें 
घट आदि कायेके साथ उसका कोषे सम्बन्ध ही नहीं है, अतएव घट आदि कार्थं 
बना दही रहेगा । पटसे घटकी को हानि जेसे नहीं होती, वेसे दी घटादिक 
अभावसे मी घटादिश्गी कोई क्षति नहीं होती। यदि नाश्च तुच्छ दै, एेसा कहं, तो 
तुच्छका किसीके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता, फिर धटादिके साथ सम्बन्ध कर्म 
होगा £ इसलिए सत्‌ दी सदा बना रहेगा, वम्तुतः नार तुच्छ नहीं हो सकता । 
 नाश्में "नास्ति" इत्यादि व्यवहार प्रव्यक्षसिद्ध है, खपुष्पादिमें एेसा भ्यवहार नहीं 
होता; इसङिए नाशको तुच्छसे विरक्षण मानना अव्यावदयक है । यदि तुच्छविरु- 
क्षण होनेसे सतूप्वख्प ही विनाश्चदहै;, तवतो वस्तुभेदक हो ही नहीं सकत, 
क्योकि सन्मात्र सव जगह समधर्मं नहीं है । यद्यपि नाद्य वस्तुम्वरूप ही दै, 
तो भी उसका स्वभाव ही विरोधहै, इसलिए वम्तुका विरोधी कहा जाताहै, 
यदिेसाहैः तो नायका भी नाञ्च मानना पडेगा, क्योकि उसका स्वभाव ही 
विरोधी है । यद्यपि दसरा नाशक नदीं दै, तो भी अपनेसे ही अपना नश्च करेगा, 
अन्यथा उक्त स्वभावकौ ही अनुपपत्ति हो जायगी; अतः गरदादिका नाश दुनिषूप 
है, इसकिए्‌ कर्य मी दर्निह्पदही है, अतएव पिण्डादिकी तरह मदादि 
कायै होनेसे वे घटादिके कारण नहीं हो सकते, यह आशङ्का अयुक्त दै, 
कारण कि जेसे पिण्डादिका नाद्च प्रत्यक्षसिद्ध दहे, वैसे मत्तिकाका नार पभत्यक्ष- 
सिद्ध नहीं है, इसकिर्‌ अन्वय-व्यतिरेकसे म्रदादि ही षरादिके कारण द्वै, तव्पवर्तीं 
पिण्डादि नहीं । घटकी स्थितिदशामे पिण्डकी अनुवृत्ति नहीं है, किन्तु मृत्तिकाकी 
अनुदृत्ति है, इसलिए बही कारण'हे ॥ ४५ ॥ =. = 
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पिण्डे घटे कपाठादौ याऽनुत्ता विभाति सा । 

ग्रदेष सर्वहेतुः स्यात्कायाः पिण्डादयोऽखिराः ॥ ४६ ॥ 
विरुद्धानेककायाणां युगपञजन्म नेष्यते । 
एकस्माव्छारणात्तेन पिण्डदः क्रमभाविता ।॥ ४५७ ॥ 
पिण्डद्यखिरक्ार्यण विना सरत्कापि नेष्यते। 

अतोऽसती खदिति चेन मानेनोपलम्भनात्‌ ॥ ४८ ॥ 


“पिण्डे धटे" इत्यादि । पण्ड, कपार, घट, तथां आदिपदसे आद्य चूण 
जर शकंर आदि यृत्तिकाके विकाम एचिकाकी अनुड्त्ति है । एवं सर्म “मृद्‌ घटः” 
“मृत्तिका चणम्‌" इत्यादि व्यवहार द्वारा मृ्तिाका भान होता है, अतः सृचिका ही 
धटकी कारण है । एवकारका व्यावत्यै पिण्डादि है ! सब विकार कार्यं ही दै, घरके 
कारण नदीं । पिण्डावस्था् व्यापार होनेसे पिण्डमभी नष्ट हो जाताः उस 
अवत्थामे अनुद मृत्तिका दी कारण है । ॥४६॥ 

यदि गृक्तिका ही घरकी कारण दै, तो पिण्डावस्थामे भी मृत्तिका है ही, पिर 
पिण्डके रहनेपर भी घट क्यों नदीं होता ? इसपर कहते है--।विरुद्धा ०? इत्यादि । 


विरुद्धं॒॑पिण्ड, कपार, घट, शकरा, चूर्णे इत्यादि अनेक काये एक 
ही समयमे एक ही कारणसे नहीं ददो सकते, ईइसङ्िएि यत्तिकाकाय 
पिण्ड जबतक रहेगा तवतक कपालादि विकारान्तरकी उत्पत्ति महीं हो सकती, 
इंसशखिर्‌ पिण्डादि कायं क्रमिक होते &, एक समयम नहीं ।(४७॥ 

यापर यह शङ्का होती है कि पिण्डकी सद्धावदशार्मे पिण्डसे अतिरिक्त 
मृत्तिका है नदीं, इसर्षए उस अवस्थामे गृत्तिका अनुवृत्त है, अतः वदी कारण दहै, 
इत्यादि कहना निराघार है, क्योकि पिण्डावस्थानापन्न मृत्तिका उस समयम किसी 
` भर॑माणंसे सिद्ध नदीं होती, इसे कहते दै--"पिण्डा्यसि ० इत्यादिसे । 

पिण्ड, कपारं आदि निखिरु विकारके बिना सर्वथा विकारानापन्न 
पृचिका तो कदी भी देखी नयी जाती दै, जहां देखिए किसी 
विकारके खूपमं दी दिखिरादै देवी है, इसङ्एि स्वविकारानापन्न मृत्तिका 
है नही, विकारापन्न मत्तिका कारण दी नहीं है, यद आप स्वयं 
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अक्ताधारणरूपेषु व्यायु्तेभ्वितरेतरम्‌ । 
बहुष्वेकं यदा माति प्रत्यक्ष कारण तु तत्‌ ॥ ४९॥ 





पिण्डादि अवस्था गत्तिका यदि न होती, तो “गृद्‌ घटः' यह प्रतीति कैसे होती 8 
यह्‌ भीति गृत्तिका ओर धट--इन दोनोका अवगाहन छरती है, यह प्रतीति 
न आहार्यं ओर न अम दी है, क्योकि उत्तर काकरमे बाध नदीं देखते ¦ 

शा्का--“ृद्‌ घटः” इत्यादि प्रतीति पर्मकि एकत्वम परमाण है, सुर्सिकाकी 
अनुवृत्ति परमाण नदीं है, इसङिए पिण्डावस्थामे एृत्तिकाकी अनुदृत्ति सिद्ध 
नदीं हो सकती । 

उत्तर--वरः, मृद्‌ घटः इन दोनों प्रतीतिर्योमि मेद है, यह तो सबके 
अनुभवसे सिद्ध दै । विषयमेदके बिना प्रतीतिभेद द्योता नही, इसङ्एि विषयभेद 
मानना आवदयक दहै ¦! यदि घटकी अवस्थामे मर्तिकान होती, तो गत्तिकाका 
आलम्बन करनेवाटी प्रतीति कैसे होती £ ओर प्रत्येक विकाम गृत्तिकाकी अनुवृत्ति 
देखते दै, विकारोँकी नदी । अतः थेषु व्याव्मानेषु यदनुवतेते, तत्‌ ततो भिन्नम्‌ ; 
यथा कुघुमेभ्यः सूत्रम्‌ अथात्‌ जिनके व्यादृत्त होनेपर भी जो अनुवृत्त होता हे 
वह उनसे भिन्न होता है, जेसे एूरोंसे सृत । पिण्डादि विकारोकी परस्पर व्याइृत्ति 
होनेपर मी श्तिका सव विक्ारोमे अनुडृत्त है, इसरिए पिण्डादि विकारोसे खुत्तिका 
तदनुप्युत ओर भिन्न है, इस अनुमानप्रमाणसे मृत्तिका तत्‌-तत्‌ विकारावस्थामे 
उपादान कारण अवय ्, यह माना जाता है, 'बृद्‌ घटः" यहं प्रतीति जसे घटे 
प्रमाण दै, वैसे दी ृचतिक्णामे मी प्रमाण है । यदि विषयक बिना प्रतीति मानोगे, तो 
धर्म मी वह प्रमाण नही हो सकेगी, क्योकि वहां भी कह सकते हँ कि यह भी 
प्रतीति विषयके बिना ही है, इस तरह सव जगद अनाश्वास दी हौ जायगा ॥४८॥ 

(असाधारण ०' इत्यादि । पिण्ड, कपारु आदि. असराधारणस्वरूप परस्पर म्यां 
$, क्योकि पिण्डावस्थामे कपाल नही है जौर कपारवत्थामे पिण्ड नहीं दै, परन्तु 
मृचिकाकी दोनों अवस्थारजमे अनुदृक्ति होती है, एवं चण, शर्करा. आदि 
अवल्था्ओंमें मृत्तिकाकी अनुद ै, अतः उक्त न्यायसे कपारं आदि भव- 
स्था अतिरिक्त तथा अनेको अनुवृत्त मरत्तिका प्रतयक्षसे सिद्ध है । वदी 
घटादि काकी कारण है । पिण्ड आदिकी उत्तरोत्तर अवस्याओम अगुदृत्ति न 
सोनेये ते मसिरूाके-काय ही द्रे | 
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शङ्का--गृ्तिकाकी उत्तरोत्तर पिण्डादि अवस्था होनेवाटी प्रतीति अम 
है । वस्तुतः गृत्तिकाका अन्वय नहीं है; किन्तु सादरयसे उत्तरोत्तरमे बसी प्रतीति 
होती दहै जेसे कि ज्वार देकयपत्यक्ष होता है । 

समाधान - नदी, भ्रम नदीं है, पिण्डावस्थाम जो अवयव दहै, वे ही षट 
आदिमे प्रतीत होते द । अन्य अवयवोकी प्रतीति होनेपर अम कह सकते, प्र एेसा 
हे नदीं । अतएव क्षणिकत्वका अनुमान आभास दै, जेसे उष्णो वहिः" इस प्रकार 
त्वगिन्द्ियके प्रव्यक्षसे हिः अनुष्णः, कृतकत्वात्‌ , घटवत्‌, अर्थात्‌ जाग गरम 
नहीं है, क्योकि वह कायं हे, घटके समान, इत कइतकत्वलिङ्गक अनुमान 
बाघ होता ह, वैसे ही सत्व हैतुसे किये गये क्षणिकत्के जनुमानका भी प्रस 
भिज्ञारूप भ्रमाणसे बाध होता दै, अतः उक्त अनुमान प्रमाण नही षै । 


रङ्का--पस्यक्षसे एक ॒पृत्तिका ही कारण प्रतीत होती है, सौर क्षणिकत्वे 
अनुमानसे अवस्थायी कारणव प्राप्त होता दै, ये दोनों अव्यभिचारी होनेसे परमाण 
है । वस्तु उमयातमक हो नही सकती, इपर विरुद्ध है भौर विरुदवाभ्यभिचारिलत 
यह निर्णय कठिन है कि प्रत्यक्षसे अनुमानका बाष करन अथवा अनुमानसै 
प्यक्ष्रा बाध करना उचित है । इस परिस्थिति दो्भेते एकका नाध तो 
आवदयक दै । पर एकमे दोषके ददीनके निना अथवा प्राबस्यनियामक धर्म- 
दनक विना कोन बाध्य है, यह निश्चय नहीं हो सकता । 

समाधान पृते विरुद्धाग्यभिचारित्व नही दै, किन्तु विरुद्रञ्यभिचारित्व 
दी प्रतीत होता है कारण कि प्रत्यक्ष अनुमानादिका उपजीन्य हे । प्रत्यक्षके बिना 
अनुमानाद हो ही नही सकते, क्योंकि व्याप्स्यादिमे हेतु प्तयक्षं है । जौर मत्यक्षमे 
नुमानादि अपेक्षित नही दे, इसरिणए 'उपजीम्य विरोध्य अन्याय्यत्वम्‌, इस न्यायत 
त्यक्ष प्रु है, मतः तद्विरुद्ध क्षणिकत्वका अनुमान ही बाध्य है| 

शक्का--उपजीव्य होनेसे प्रत्यक्ष भे ही भवर हो; किन्तु प्रत्यभिज्ञा 
तो उपजीभ्य नहीं है, अतः भत्यभिज्ञा मौर कषणिकल्रानुमान-- ये दोनों तुल्यबरु 

› इसरिए प्रृते विसृद्धाव्यमिचारित्व स्पष्ट है । | 
समाघान- तुख्यवरछोक़ा ही विरुद्वाव्यभिचारिव होवा है । लक्ष्म. भी 


सिंह यर ॒शरगाल्का विरुद्धान्यभिचारित्व नहीं देखा गया है । प्रत्यभिज्ञा 
मद्यपि क्षणिश्त्वके अनमानक्षी चच्नीर ॐ = _ कि 


छ व 
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तथापि प्रत्यक्षजातीय ही प्रत्यभिज्ञा है । प्रत्यभिज्ञामें भी न्यायमतसे भत्यक्षत्व दै, 
इसङिए उपजीव्यजातीय भरत्यमिज्ञासे क्षणिकत्वानुमान दुबैक है । समानबल- 
शीखोंका विर्‌ द्वव्यमिचारित्व होता दै, प्रच या दुबर्खोका नहीं । रोके भी यह 
प्रसिद्ध हैकि सिह ओर श्रगारुकी विरुद्धव्यभिचारिता नहीं होती, वर्योकि श्गार्की 
अपेक्षा सिह अधिक बलवान्‌ होता दहै ओौर क्षणिकत्वानुमानसे यदि विश्चमात्रको 
क्षणिक कहते हो, तो प्रत्यभिज्ञा ही असंभव है, क्योकि आश्रय जौर विषयक 
एक होनेपर ही प्रत्यभिज्ञाका होना संभव है, कारण कि विषयमेद्‌ तथा आश्चयमेद्‌ 
होनेपर प्रत्यभिज्ञा नही होती । घरको देवदठने देखा ओौर पटको भेत्रने देखा 
एेसी अवस्था दोनों प्रत्यभिज्ञा नहीं कर सकते । 

अच्छा तो उक्त अनुमानसे विश्च तो क्षणिक द, फिर भी समानसन्तानेक्य 
मानकर प्रत्यभिज्ञा हो सक्ती है, जेसे घटसमानसन्तानर्मे धटजातीय दी 
रहता दै एवं देवदत्तात्मसन्तानमे देवदनत्तात्मा ददी रहता हे । इस नियमके 
अनुसार समानसन्तानान्तःपाती अन्य आस्मा द्वारा दष्ट समानसन्तानान्त-पाती विषया- 
न्तरकी प्रत्यभिज्ञा बन सकती है। अन्य दष्टकं अन्य स्मरण नहीं कर 
सकता, इत्यादि नियम भिन्न सन्तानके विषयमे खागू हे, यह भी कहना ठीक 
नहीं षै, कारण कि सन्तान सन्तानीसे अतिरिक्त ष्टे या नहीं £ प्रथम पक्षम 
वह मी क्षणिकष्टै, या स्थिर? प्रथम पक्षम सन्तानैक्य कहना असंगत ही 
है । द्वितीय पक्षम सन्तानेक्यको स्थिर माननेसे चिश्चमिथ्यासवसाधक हेतुके व्यभि- 
चारी होनेसे उक्तानुमान दी असंगत होगा । प्रथमके द्वितीय पश्चमे सन्तानी क्षणिक 
षै, अतः तदतिरिक्त सन्तान ही जब असिद्ध है, तन तदेक्यसे प्रत्यभिज्ञाका 
समर्थन करना वारोक्तिमात्र है, अतः प्रत्यभिन्ञासे घटादि पदाथ स्थायित्व 
ही सिद्ध होता दहै। 

राङ्का-- प्रत्यभिज्ञा स्वा्थम्ये्यनै स्वयं प्रमाण नहीं है, अपि तु बुद्धयन्तरके 
संवादसे बुद्धिको स्वाम प्रमाण बौद्ध मानते दै, पङृत्तम बुद्धयन्तरसंवाद 
हे नही, इसरिए केवर प्रत्यभिज्ञके बकरे स्थिर पदां सिद्ध नीं 
हो सकता । 

समाधान--तब तो क्षणिकत्वबुद्धि मी क्षणिकत्वरूप स्वाथे भरमाण नहीं 
होगी ओर उक्त अथ पमाणान्तरसंबाद है नहीं, इसलिए क्षणिकत्व भी सिद्ध नहीं 
हो सकता । अन्य बरद्धि्छी अपेक्षा माननेसे अनवस्था होगी, सतः कोह भी बदि 
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सखपूवे जगत्कायं तमोऽन्तःस्थवटादिवत्‌ । 
अमिव्यक्तत्वधर्मित्वादन्यथा स्यान्तरभूङ्खवत्‌ ॥ ५१ ॥ 








(सन्वपूर्वम्‌" इत्यादि । षर आदि स कार्य सत््वपू्वैक ई, क्योंकि बे अभिन्य- 
्तरत्वके धर्मी है, तमसे आवृत घटकी तरह । य्ह वार्तिकिमे-- 'अमिन्यक्ति- 
धर्मित्वात्‌ मौर वार्तिकिसारमें “अभिव्यक्त्वधर्मित्वात्‌” एेसा पाट है । वार्ति 
पाठके अनुसार अनुमानप्रयोग पूर्वकम दिखला चुके है, प्रकृत पाटके 
अनुसार भी वदी प्रयोग होगा; क्योकि पारमे शब्दमात्रका कुछ मेद है, अर्थं 
एक ही है; क्योकि विषयतासंबन्धसे अभिग्यकतिका धर्मी कार्यं दी ह जौर अभि- 
भ्यक्तत्व॒धमका मी धर्मी करर्यदी है; इसक्िएि अर्थे कुक भेद नहीं | 
जथा 'अभिग्यक्तिः सत्वपूर्विका, अभिव्यक्तित्वात्‌ , आस्मवत्‌ , व्यतिरेके नृशरज्गवत्‌” 
अभिव्यक्ति सतकी दी होती है, असत्की नहीं । यदि उस्पत्तिसे पूर्वं आकाञ्चपुष्पकी 
तरह घट आदि कायं असत्‌ होते; तो कमी मी घर आदिकी उपरुन्धि नहीं होती । 
पर न्यापारके अनन्तर षटकी अभिव्यक्ति होती दै; अतः घट उत्पचिसे पूर्व 
भी अपने कारणर्मे है, यह ज्ञात होता है । नरश्र्गादि अत्यन्त असव्‌ द, हसङिए 
उनकी प्रत्यक्षात्मक मभिव्यक्ति नहीं होती । यदौ अमिव्यक्तिशब्दका परत्यक्षारमक् 
अभिभ्यक्ति्मे तात्पयं है; जन्यथा शब्दज्ञानानुपाती वस्तुश्चन्यो विकल्पः! इस 
योगसू्रके अनुसार विकल्पास्मक अभिव्यक्ति खपुष्यकी मी होती ; इसङिए 
भ्यतिरेकी दष्टान्तके तात्पयसे किया गया नरश्रज्ग दिका उपादान असङ्गत हो जायगा। 

शङ्का नरश्क्गका जपरोक्षमान नदीं होता; इसमे असत्त्व कारण नहीं है, 
किन्तु भपरोक्षावभासक सामभ्रीका विरह दी कारण ट अथात्‌ उसकी सनमिन्यक्तिमें 
सामभीका अभाव प्रयोजक है; असत्व नही । 

समाधान--यदि काको भी नरश्रङ्गके समान असत्‌ मानते हो, तो धरङ्ृतसे भी 
उक्त सामभ्रीका अमाव तुल्य दी है, क्योकि असत्‌की उद्यति तो होगी नदीं, अन्यथा 
नरशवञ्ग आदिक मी उत्पचिका प्रसङ्ग हो जायगा, अतः असती उत्पचिकी 
सामी नहीं होती, यह ॒ मानना आवदयक दै; ईइसङ्एि सामगरीका अभाव 
वस्य दी है ॥५१॥ 


कारणन्यापारके अनन्तर कार्की स्पष्ट अभिव्यक्ति होती &; भतः 
उत्पत्ति पत मी त्म ज = ॐ. ---- -०> ----_-^ भ 
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सपूर्वं जगत्कार्यं तसोऽन्तःस्थवटादिवत्‌ । 
अभिव्यक्तत्वधरमित्वादन्यथा स्यान्तरभ्रङ्कवत्‌ ।॥ ५१ ॥ 





(सच्वपू्ेम्‌! इत्यादि । षट आदि सव कार्य सत््वपूर्वक है, क्योकि वे अभिव्य- 
्तस्वके धर्मी ह, तमसे आब्रत घटकी तरह । य्ह वार्तिके 'अभिन्यक्ति- 
धर्मित्वात्‌ ओौर वार्तिकसारमे अभिव्यक्तत्वधर्मित्वात्‌” ेसा पाठ है | वार्तिकि- 
पाठके अनुसार अनुमानप्रयोग पूर्वैश्छोक्मे दिखला चुके दै, प्रकृत पारक 
अनुसार मी वही भयोग होगा; क्योकि पारमे शब्दमाच्रका कुछ ओद दै, अर्थ 
एक दी है; क्योकि पिषयतासंबन्धसे जभिन्यक्तिका धर्मी कायै ही हे जौर सभि- 
म्यक्तस धका मी धर्मी कार्यदही है; इसक्एि अर्थम कुछ मेद नहीं है| 
अथवा (अभिव्यक्तिः सत्तवपूर्विका, अभिव्यक्तित्वात्‌ , आसमवत्‌ , उ्यतिरेके नुशरुङ्वत्‌' 
जभिन्यक्ति सत्की दी होती हे, जसत्की नहीं । यदि उ्पक्तिसे पूर्व आकाशपुष्पकी 
तरह घट आदि कार्यं असत्‌ दते; तो कभी भी घट आ।दिकी उपरुन्धि नहीं होती । 
पर व्यापारके अनन्तर घरकी अभिव्यक्ति होती दहै; जतः षट उत्पचि पूर्वं 
भी अपने कारणम है, यह ज्ञात दता है । नरशरङ्गादि अत्यन्त असत्‌ है, इसि 
उनकी प्रत्यक्षास्मक अभिव्यक्ति नहीं होती । यर्दा अमिव्यक्तिशञ्दका प्र्यक्षारमक 
अभिभ्यक्तिर्मे तात्पयं है; अन्यथा "शब्दज्ञानानुपाती वस्त॒द्यन्यो विकर्पः' इस 
योगसूत्रे अनुसार विकद्पास्मक अभिव्यक्ति खपुष्पकी भी होती है; इसकिए 
भ्यतिरेकी दष्टान्तके तासपर्यसे किया गया नरश्रङ्ग आदिका उपादान असङ्गत हो जायगा | 

र्का नरश्रङ्गका अपरोक्षभान नहीं होता; इसमे असत्व कारण नहीं ट, 
किन्तु अपरोक्षावभासक सामभ्रीका विरह ही कारण है अर्थीत्‌ उसकी अनभित्यकिमे 
सामभीका अभाव मयोजक है; अस्व नहीं । 

समाधान---यदि काको भी नरश्रङ्गके समान असत्‌ मानते हो, तो धङृतमे भी 

उक्त सामभीका जमाव तुल्य ही है, क्योकि असतूकी उत्पत्ति तो होगी नी, जन्यथ। 

नरश्वज्ग आदिको मी उदत्तिका प्रसङ्ग हो जायगा, अतः असत्‌की उत्प्तिकी 

सामी नहीं होती, यह मानना आवदयक दहै; इसङिए साम्रीका अमाव 
स्य ही है ॥५१॥ 

कारणभ्यापारके अनन्तर का्यैकी स्पष्ट अभिव्यक्ति होती है; अतः 

उत्पत्तिसि पूर्वै मौ कायै सत्‌ ही दै, असत्‌ नहीं; वश्क्नकी अनभिभ्यक्ति 
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सत्यामपि दहि समग्यां वन्ध्यापुत्रो द्यसन्तः । 
अभिव्यक्तयारम्बनत्वं न कदाचित्प्रपद्यते ॥ ५२ ॥ 
सदेव चेत्‌ सदा कार्य घटः पिण्डकपार्योः । 
कालोऽपि चोपरुभ्येतेत्येतच्ोद्य न युज्यते ॥ ५३ ॥ 





असच्वप्रयुक्त नदीं होती, किन्तु सामभरीविरहमयुक्त दती है; इस शङ्काका 
निराकरण करते है सत्यामपि! इत्यादिसे । 

उक राद्धा ठीक नहीं है, कारण करि आलोक आदि सामभीके 
रहनेपर मी घर आदिके सदश्च वबन्ध्यापुत्रादिकी उपरुड्धि नहीं होती, इसरिप 
असच्च दी अनुपरूढ्धमे प्रयोजक दहै, सामभ्रीविरह नहीं, यदह निश्चय दोता 
षै । वस्तुतः वन्ध्यापुत्र आदि अत्यन्त असत्‌ है ओर कायाभाव अस्यन्तासत्‌ 
नहीं है, क्योकि कार्याभावकी उपरुन्चि होती है ॥ ५२ ॥ 


यदि प्रकृत अनुमान द्वारा उत्पतिते पूवे कार्ये एवं नासे उत्तर कारू घरं 
आदिकी सत्ता मानते दै, तो सदा घटादिकी उपर्न्धि दोनी चाहिए, यदह आशङ्का 
करते द्र "सदेव चेत्‌ सदा! इत्यादिसे । 

यदि वतमान, अतीत ओौर अनागत घट सदा सदूप है, तो वतमान कारम 
जेते धटकी उपरुच्चि होती है; वेसे दी अतीत आदि कारल्म भी घटकी 
उपरडिध दोनी चाहिए, परन्तु उस कार्म उपरुडिव नहीं होती, इसर्िए अनुपरड्धि 
दी अतीत आदि कामे घट आदिकी सत्ताकी साधक अनुसितिकी प्रतिचन्धक 
है । पिण्ड ओर कपारुका उपादान अतीत ओर अनागतके तास्थ्यसे है । पिण्डं 
अनागत भावी धट रहता है, कपाले अतीत घट रहता है, न्यायमवसे धर- 
प्रागभावका अधिकरण पिण्ड है जओौर उसके ध्वंसका अधिकरण कपारु दै । कायैके 
समवायी कारणस तदृष्वंसप्रागभावकी स्थिति मानी जाती हे ॥५२॥ 

न्यायमत्मे सवेदा उपरुड्धिकी भादाङ्का नहीं हो सकती, क्योकि उस कारमं 
घटका असत्त्व (अभाव) है, वर्तमान कारम दी षरकी सत्ता है, इसङ्णि उसी कारे 
घटका प्रत्यक्ष होता है । वेदान्तमतमें सदा धरकी उपरुढ्विकी शङ्का होती है, 
क्योकि उस मतम कार्यका प्रागभाव जौर ध्वंस कार्यकी सृक्ष्मावस्था हयी दै; तदतिरिक्त 
नहीं । उपलम्भक साममग्रीक्ठा अभाव दै. रसि सकी सदा उपकडिधं नीं होती. 
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विद्यंसानत्वमात्रेण नाऽभिव्यक्तिमेवेयतः ] 
सद स्त्वेवाऽनभिव्यक्त तत्सामय्यां च रक्ष्यते ॥ ५४ ॥ 





यह कहना मी दीक नही है, क्योकि घट्की उव्पत्तिकी सामथी दी उसकी उप- 
रुम्भकसामयी दै, अतः सामग्रीसद्धावकारमे घटकी उपरुन्धिका प्रसंग दो सकता 
है; यह आक्षेप युक्त नदीं है, यह कहते दै-- धवियमानत्वमत्रेण' इत्यादिसे । 
वस्ुके विद्ययमानव्वमात्रसे जभिव्यक्िि नहीं होती; क्योकि वियमानतादशा्मे भी 
अभिनग्यञ्ञक सामगरीके अभावे उसका उपरम्भ नहीं ह्येता ओर सामभीके रहनेपर 
उपरुम्भ होता हे । अभिप्राय कह है किं केवर वियमानसको उयरुढ्धिका प्रयोजक मानते 
दो या सामग्रीकी स॒त्ताको £ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योकि जञेसे जखादहरण आदि कार्य 
अनागत अवस्थामें विचयमान घय्छे नहीं होते, वैसे ही घटकी अभिव्यक्ति मी विद्य 
मानलमात्रसे नहीं होती, जिससे कि अनागत कार्म विच्मानकी उपरड्धिकी आपत्ति 
हो । द्वितीय पक्षे अभिव्यक्ति-सामग्रीकी सत्ता अनागत आदि जवस्थामें है नही, 
इसरिए उसकी अभिव्यक्ति नदीं होती । वस्तुतः कार्यमात्र दो प्रकारके होते दै-- एक 
 जभिभ्यक्त जर दृसरे अनभिव्यक्त । प्रथम पक्षे जमिव्यक्तिपयोजक सामभरीका 
अस्तित्व उसकी अभिन्यक्तिका साधन माना जाता दै, अतः घर आदि कार्थकी 
उत्पत्तिके अनन्तर आरोक आदिसे सहङ्ृत चक्चुरादिका संबन्ध जव घरके साथ 
होता है, तव घट आदिकी सभिन्थक्ति होती है, अन्यथा नहीं 
राङ्ा--व्यक्त घट आदिम जसे उक्त सामी हे, वेसे दी अनागत वर आदि 
यदि विदयमानदीदह तो उनके साथ मी इच्ियसन्निकर्ष जादि उपरुम्भकसामभी 
क्यो नहीं होती 2 
समाधन---अभिव्यक्त घट उद्धूत ख्य आदि गुणोंसे विशिष्ट तथा अनात्रृत दै 
ओर अतीतादि धट नतो उक्त गुणोंसे विशिष्ट दीहै जौरन अनावृत द्यी | 
 केपाखादिसे पिण्ड आहत ह, अतएव उसके साथ इच्ियसन्निकरषं आदि संवन्ध नहीं 
हो सकता; इसङिए विद्यमान होनेपर भी उसकी सदा उपर्न्ि नहीं होती । 
यदि कदो कि विवमानतादश्चामे अमिन्यक्तिसाममी नियमसे रहती है; अद्ष्टा- 
वस्थार्मे मी अभिध्यक्त घट रहता है; अतएव अमिव्यकितसाधन ही तदुपरम्भक 
सामभ्रीदहै, तो यह कना भी असंगत दै, क्योकि उपरुष्धिसाधनं सामग्रीके 
विरह कालम अभिव्यक्त तथां वर्तमान घटादि अनपलभ्यमान ही रहते | 
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यदि सत्‌ नियमसे व्यज्यमान दी रहते दै, यह नियम मानियेगा, तो ज्ञान तो 
न्यायमतसे क्षणिक षै, अतः विषयसे--घटादि्मे-- मी क्षणिकत्वकी जापत्ति होगी 
ओर घटादि वस्त॒ अक्षणिक दहै, यद सिद्धान्त दी असङ्गत द्यो जायगा । इस 
विषये योगाचारका कहना & कि विषय भी क्षणिक दे, स्थायी नहीं । 

जच्छा तो योगाचारके मतकी भी समीक्षा कर लेनी चाहिए । यदि ज्ञान 
जौर विषय-- ये दोनों क्षणिक हँ मौर समान समयसे दी प्रतीत हयोतेष्टैः तोदो 
पदार्थं माननेखी आवदयकता नहीं है, क्योकि ज्ञानका ज्ञेये अथवा ज्ञेयका ज्ञानम 
अन्तमीव करना चाहिए । यदि ज्ञानक ज्ञेयमेँ अन्तर्माव करते हो, तो प्रमाण मौर 
भरमेयका मेद नहीं होगा, क्योंकि प्रमाणज्ञानके भरमेयमे अन्तत होनेसे भरमेयमात्र ही 
अवशिष्ट रहा; कोय्यन्तर नही, रेसी परिस्थितिं प्रमाणसे भमेयकी सिद्धि 
नहीं हो सकती, क्योकि विषय विषयिभाव भेदम होता दै; अभेदे नदीं । परमाण 
यदि प्रमेयात्मक हुभा; तो प्रमेयकी मी सिद्धि नदीं दो सकती; क्योकि प्रमाणका 
विषय ही प्रमेय कहराता &ै । यदि प्रमाण विषयी ही वहीं दे, तो तद्विषय प्रमेय 
कैसे होगा एवं विषयका ज्ञानम अन्तर्भाव माननेपर मी यद्य दोष है । मेय यदि 
मानसे अभिन्न है, तो भी पूवैवत्‌ भेद तो सिद्ध होगा नहीं, अतएव मेदनिबन्धन 
प्रमाणप्रमेयभाव दी छ दो जायगा तथा प्रमेयकी असिद्धिसे पूववत्‌ प्रमाणकी 
भी असिद्धि दागी । | 

वदि प्रमेय नदीं ष, तो उसका करण प्रमाण कैसे होगा £ बिषयके बिना विषयी 
नहीं माना जा सकता, अतएव स्म रसका व्यञ्जक प्रमाण नहीं होता, इस 
भणारीसे प्रमाण जौर भमेयकी असिद्धि द्वारा न्यतमे अन्ततः पयेवसान दगा; 
इसङ्िए विज्ञानवाद माननीय नदीं है | 


शङ्का- अच्छा तो स्थायिवाद्मे मी कार्येकी उस्पत्तिसे पम कार्की 
अनुपकरुन्वि सबके अनुमवसे सिद्ध दै, इसमे किंसीको विवाद नहीं है । विवाद 
केवर अनुपरुब्धिके प्रयोजकाश्मे है, सो मी विचारणीय है । अनुपरुड्धिका 
प्रयोजक प्राक्कालिक अस्व है या सामम्रीका अमाव ? दोमे से एक पक्षके निश्चयके 
बिना संशय निद्र नहीं हो सकता नौर संञ्चयके रहनेपर काकी प्राक्काङिक 
सत्ता भी सिद्ध नहीं ह सकती । 

समाधान--दीक दै, का्येकी अनुपरुज्विका भयोजक सामभीका अभाव ही ॐ. 
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अस्व नही, अन्यथा करायकी तरह कारणको भी सत्ता सिद्ध नहीं होगी । 
कारणकी सत्ता श्च॒ति, अनुमान आदि प्रमाण द्वारा पटे सिद्ध की जा चुकी हे। 

राङ्का-कायसत्ताकी सिद्धिसे कारणसत्ताकी सिद्धि क्यों नहीं दोगी 

समाधान-- कायै ओर कारण, पिता ओर पुत्रादिके सदश, परस्पर सापेक्ष ै, यह 
छोकप्रसिद्ध है । यदि कायं है नहीं, तो उसका कारण कौन ओौर कैसे हो सकताहै ९ 
सप्तम रसके न रहनेसे दी उसकी अभिव्यक्तिकी करण अन्य इन्दिय नीं मानी 
जाती; अतः काय आओौर कारणके विषये भी यदी माना जायगा अर्थात्‌ इन 
दोर्नोमे एकके सिद्ध न दहेनेसे दूसरेकी भी सिद्धि नदीं हा सकती । उक्त प्रमाणोसे 
कारणकी सिद्धिका समर्थन कर चुके है, इसटिए उत्पत्तिसे पूर्वमे भी कार्यैकी सत्ता 
मानना आवरयक है । 

राङ्गा--कायके अभावसे कारणका अभाव क्यो होगा ? क्योकि कारण. 
समवायी-- ख्त्तिका, असमवायी-- उसके अवयर्वंका संयोग ओौर निसित्त--दण्ड, 
कुखारु आदि ये तीनों कारण--स्वरूपसे उपरुज्धिगोचर होते है; अतएव सिद्ध 
ही दहै, असिद्ध केसे होगे ? 

समाधान--ये तीनों व्यापारविशिष्ट होकर कारण होते हँ अथवा स्वसत्ता- ` 
मात्रसे 2 दोनों तरह वे काके कारण नहीं हो सकते जौर अन्त्य पक्षे उस्पत्तिकते 
समये वे स्थिति जौर ख्यके भी कारण है, इसरिए उत्पत्ति, स्थिति जौर ख्य-- 
ये तीनों काये एक हयी समयमे होने चादिं एवं स्थितिकाख्मे तथा ख्यकास्मं 
तीनोको रहना चाहिए । तीनों कार्योकि कारण तीनों समयमे है, उत्पति कारण 
मिद्धी, दण्ड, कुरार आदि हैँ । मृत्तिका घषरकी उत्पत्ति होती है, इसीमे घरकी 
स्थिति रहती है । अनियत देशप्रसक्तिके निराकरणके ङ्ए समवायी कारण मानते दै 
तथा मृत्तिकामें दही घटका ख्य होता हैः क्योकि समवायी कारणमें पध्वंस रहता दै, 
यह सिद्धान्त नैयायिकोंका दी हे, मतः ती्नोंकी कारण ए्त्तिका स्फुट ही है। दण्ड 
जेते उत्पत्तिमे निमित्त कारणदहे, वैसे ही नामे भी निमित्त कारण है । दण्डसे 
घट फोड़ा जा सकता है, कुखकरू भी फोड़ सकता दे; तथा स्थिति भी कुराल, 
दण्ड आदि कारण हो सकते दै, चेतन तो तीनोम कारण होता है । 

यद्यपि इन तीनों कार्योरमि--इन कारर्णोका व्यापारं धथक्‌-घथक्‌ है; तथापि 
ह्वसत्तामात्रसे कारण है, यद पक्ष मानकर यह दोष होता है ओौर सत्तामान्रसे 
ये लीनो कारण है. यह माननेसे सत्ता सब जगहद्कै. अतः सच जगह कार्यरत 
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अविज्ञातो ज्ञातुमिष्टो ज्ञायमानोऽथ विस्मृतः । 
स्मयते र्श्ुत इत्येवं सन्नेवं बहुधोच्यते ॥ ५५ | 
रोके सामग्रथमावादा ईव्यादयाव्रतितोऽथवा । 
सन्‌ घटोऽपि न दृश्येत पिण्डस्थो नेक्ष्यते तः ॥ ५६ ॥ 


उस्पत्ति हा जायगी, यह मी दोष है ।! यह दोष हो, परन्तु फिर भी कार्यकारण- 
मावतो सिद्ध हेता दी है, इस प्रकार कार्यकारणभाव माननेसे षयार्थी 
पुरुषकी नियमसे मृत्तिकाके आनयने प्रवृत्ति नहीं होगी । उक्त कायार्थीकी 
मृढादि कारणम नियमसे प्रवृत्ति होती है; अतः सत्तामात्रसे कारण कहना रीक 
नहीं है ओर समवायी भादि तीन ही कायक कारण है, यह नियम भी असंगत 
दाता है । सत्ता ततो स्वभे समानदीदहै, रिय ही क्यों कारण दै? सत्तासे . 
समान तो अन्य भी दँ । प्रथम कस्पमे यदि तीनों कारण व्यापारविशिष्ट डा मिरु 
कर कायै करते है, तो व्यापारविशिष्टत्व मी काय है अथवा अकार्यं है £ प्रथम 
पक्षम यह भी कारणत्रयकी अपेक्षा करेगा, अन्यथा कारणत्रयके बिना भी कार्थापत्ति 
गी । इस प्रणारीस वह भी कार्यं होगा, तो फिर अन्यकी अपेक्षा अवदय हौमी 
इस प्रकार अनवस्था होगी; प्रथम पक्षमे कारण सदातन दै, अतः सदा 
कार्यी जापति होगी । अतः उत्पत्तिसे पूर्वं घट अपने कारणम है ओर यह नियम 
नीं है करि जो रहता है, वह उपर्न्ध ही होता है । पएथ्वीके नीचे जर अवदय 
रहता हे पर बिना खोदे उपरुञ्य नहीं होता । प्रमाण केवर वस्तुक ज्ञानक 
जनकं है, वस्तुसत््वका साधक नदी, वस्तु स्वयं ही सत्‌ या असत्‌ होती ह ॥५४॥ 
उक्तं प्रकारसे सत्त्वसाधक प्रमांणको बतराकर ग्यवहारसे 
है, यह कहते हैँ-- अविज्ञातो" इत्यादिसे । क 
सतेकी सतत उपरन्धि होती दी दै; यदद नियम नहींहै, क्योकि 
सविज्ञात; जाननेके र्षि इष्ट, ज्ञायमानः विस्मृत, स्मर्यते, स्मरत, इस 
भकुर सद्‌ अथै भी अनेक भरकारसे व्यवहत होते दँ । असनिष्टिति सत्‌ 
अर्थं अविज्ञात ओर ज्ञानेच्छाका विषय कदराता 8 । प्रायः भावीमे रेसा 
भ्यवहार होता है । ज्ञायमान--इसका व्तेमान विषयमे तात्पर्यं है | स्मय्यते, स्मरतः 
इत्यादि अतीत अवस्था विषयकी सत्ताके साधक दै, इस रीतिसे वटादि 


उत्यत्तिसे पूवै तथा नारके अनन्तर भी सत्‌ ही है, असत्‌ नही ॥ ५५ ॥ 
(लोके? ह्ृत्यादि | घछमरारिष्ी असपकसिन्य स्म्तेन्य्त = चान्य्यमे --‰ ", 
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साक्षात्कारजनक विषयेन्द्रियादिसनिकषं सामभ्रीके अभावसे अथवा कुड्यादिके 
आवरणसे । इन दोनेकि कारण सत्‌-- वतेमान-षटर मी उपरून्य नदीं होता । 

सारांश्च यह दै उत्पन्न घटादिके कुच्यादि ओौर अनुत्यन्नके कारण आवरण 
होते है;-इस प्रकार आवरण दो प्रकारके ई । 

राद्का- वेदान्ती रोग कार्यं अरे कारणका अभेद मानते दँ । यदि कारका 
कारण आवरण होगा, तो घट ओौर कुखारुके सदश ॒कायकारणका भी मेद्‌ 
मानना पडेगा । 

समाधान--मृदादि कारणसे षटादि काये व्याप्त दँ; घटादि नामरूप 
मृत्तिकासे तिरोहित रहता है; कार्यका नामरूपतिरोधायक हयी कारण कदराता है । 
विरोषायक हयी आवरण कहराता है; अतः कुञ्य(दिकी तरह उस्म मेद नदीं माना 
जाता, कुञ्यादि उक्त पकारसे नामरूपके तिरोधायक नदीं है | 

राङ्का-- काये यदि कारणे दहै तो कारणसे व्याप्त हो सकता; पर 
णेसा है नदीं, क्योकि कारण कारयैसे पूर्व क्षणम रहता है ओर काय उत्तर क्षणम 
रहता दहै, अतः भिन्न क्षणमे रहनेवारोका आधाराधेयभाव कैसे हो सकता हे ? 

समाधान--मृत्तिकाको घरकी कारण मानकर यदि कहते द्यो कि घटका कारण 
ूर्वक्षणमे रहता दै, तब तो कारणकी तरह घटादि छायकी मी सत्ता पूरवक्षण्मे 
सिद्ध होगी, क्योकि कारण ओर काय ये दोनों परस्पर सापेक्ष ईँ । यदि कायं पूव 
क्षणम नदीं है, तो कारण मी पूर्वं क्षणम नदीं रह सकता । यदि कारणकी पूवेक्षणमे 
सत्ता मानते दो, तो उसमे रहनेवारा कार्यं मी पूर्व क्षणे सिद्ध दी होता दै, अतएव 
यह भी आक्षेप निरस्त हुआ कि कारण पूर्वक्षणमें है जौर कायं उत्तर क्षणे । 
विभिनक्षणवर्वियोका आधाराघेयमाव नहीं होता ! कारण गौर कार्य दोनो स्थिर दै, 
क्षणिक नहीं है । पूर्वोत्तर दोनों क्षरणोमिं कारण ओौर कार्य ये दोनों दै, अन्यथा 
परस्पर असम्बद्धोका हिम जौर निन्ध्यके सह काय-कारणभाव दी नहीं होगा 

दङ्का--यदि उत्यकतिसे पहरे भी कार्य-कारणमम दै, अतः दोनो सत्‌ हँ मौर 
कारण कामके अमिन्यज्ञक दै, तो पूर्वै क्षणम कारणसे इतर कुञ्यादि तो व्यव- 
धायक है नही, कारणको दी व्यज्ञक कहते हो, तो फिर उस समय धटकी उपरुब्धि 
क्यों नहीं होती £ इससे ज्ञात होता ह कि उत्यत्तिसे पहले कायं असत्‌ ही हे । 

समाघान-- प्रथुभुन्नोदर स्वाकारविरोषसे घटक्धी उपरून्धिं चाहते दहो या 
सदस्पते ? प्रथम प्श्य मदादि कारणकी पिण्डादि कायौन्तरखूपसे अवस्थिति दहै 
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ओर उसी काथीन्तरसे घट आकृत है, इसिए स्वाकारविरोषषखूपसे उपरुग्ध नही 
होता । द्वितीय पक्ष्म सदृषूप कारणसे उसकी उपरन्ि होती ही है ॥५६॥ 
` भआब्रृतत्वादिति त्रूमः--रत्यादिसे । 
परश्च -यदि उलत्तिसे पूर्वै घट है, तो वह उपरन्ध स्यो नर्द होता 
 उत्तर--पिण्डसे आद्रत है । 

प्र्-पिण्ड तो घटका कारण होनेसे व्यज्ञक हे, वह तिरोधायक कैसे १ 

उत्तर-- पिण्ड घटका कारण नदीं है, किन्तु मृत्तिका कारण है । जो कार्म 
अनुदृतच रहता दै, वही कारण होता है । घटम मरचिकाकी जनुङृत्ति है, पिण्डकी 
नहीं । इसकिए म्रत्तिकामे रहनेवाटे घटका पिण्डसे आवरण होता है । सारांश यह दै 
कि सामान्यकारसे घटकी उपरुन्धतो इष्ट ही हे, विशेषाकारसे षरकी उपरुन्ि 
क्यो नहीं ह्योती £ यह प्रभ्न है । यदि कटं किं विशोषाकारसे घर अपने कारणम 
हीं है, इसटिए उसकी उपरुन्धि नहीं होती, तो उप्पत्तिसे पूर्वं भी विरोषाकारसे 
घर अपने कारणमें नहीं है जर कारणव्यापारके अनन्तर विशेषाकारसे उपस्पन्न हेता 
हे, ठेसा अङ्गीकार करनेसे असत्की उस्स्ति होती है, यह मानना पडेगा । यदि विरो- 
पाकारसे भी षट अपने कारणम है यह कटं, तो उपर्न्ध क्यो नहीं होता ? भौर 
कारणव्यापार मी व्य्थंहै, क्योकि धटकी उदत्तिके ठिए ही दण्ड, चक्रादिके 
ग्यापारकी अपेक्षा होती है) यदिषट सिद्धदीदैः तो उत्पन्नके र्एि जसे 
कारणव्यापार नहीं होताः वैसे दी आपके मते कमी मी कारणन्यापारकी अपेक्ष 
न होनी चाहिए । | 

उत्तर--ठटीक दै, य्पि उत्पत्तिसे पूर्वं॑भी विरोषाकारसे अपने कारणे 
घट है पर उपरुन्य नदीं दता, क्योकि वह पिण्डादि कार्ते आघत टै । कारणे 
अनेक काय रहते ह । एक कायं दूरे कार्थेका आवरक होता है मौर जो 
कायै वतेमान रहेगा वह अनागत ओौर जतीत दोनों इतरे कार्योका तिरोधायकर 
होता दै" जसे तिका घट जौर पिण्ड दोनों काथ रहते दै, किन्तु जबतक पिण्डक 
अभिन्यक्ति रहेगी, तवतकं अनागत घटकौ अमिन्यक्ति नहीं दो सकती, क्योकि 
पिण्ड आवरकृ है एवं घटकी सत्तादशमे यथपि अतीत पिष्ट मनि ॐ ~. 
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एकस्मिन्नेव वियति चान्द्रं ` तेजोऽभिभूयते । 
सौरेण तेजसा तदतिपण्डनाऽऽचियतां घटः ॥ ५९ ॥ 
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कार्योकी एक कारम सस्वापत्ति हो जायगी, अतः समानकारणकत्वरूप देतु 
कृतम असिद्ध दै, इसछिर अनावरकत्वका अनुमान समास है ॥ ५८ ॥ 
एकस्मिन्नेव इत्यादि । ययपि एकपात्रम दुग्ध अधिक हो ओौर जर 
थोड़ाहो, वो दृघके सम्मिश्रणसे जरुका विवेक नहीं होता तथापि दृग्धके 
साथ जरुका भी प्रत्यक्ष होतादै, इसकिए दृष्टान्त देते दहै कि जैसे एक 
ही आकाशम सूयं जौर नकषत्रगण है परन्तु सूरयके आलोकसे नक्ष्घोका अभमिमव 
हेनेसे वे प्रत्यक्ष नहीं देख पड़ते, यह सबके अनुभवसे सिद्ध ै, वैसे ही 
एक ही मृक्तिकारमे पिण्ड ओौर घट दै, इसर्िए पिण्डसे टकी आति होती दै । 
शङ्ा- पिण्डः  मृ्तिकामे है, किन्तु धट तो अपने समवायी कारण 
पारमे £, मृरिकामें नदी, इसर््‌ वह स्वतः ही मिस्देश है, एकदेशस्य नही! 
अतः कुच्यादिके सहर पिण्डादि भावरक अनायाससे ही - हो सकते, किर 
एकदेशस्थत्वकी राङ्का जौर एकदेशस्थ ही आवरक़ होता है, यह सिद्ध 
करनेके किण प्रकृत दृष्टन्तका प्रदर्यन निष्भयोजन ह । 
समाधान-- नही, निष्प्रयोजन नहीं है, क्योकि यह्‌ आरम्भवादी तारफिकौका 
मत हे । उनके मतसे अवयव ओर भमवयवी अतिरिक्त दै, अतएव अवयवे 
अवयवी समवायसे रहता ह । परन्तु यह मत ॒वेदान्तियोको मान्य नही ह, 
कारण कि कायं जौर कारणका अभेद ही विचारसे सिद्ध होवा दै, अन्यथा 
तन्तुं जपेक्षा परमे प्रथक्‌ परिमाण मानना पडेगा जो सर्वथा असंगत है । 
परिमाणवत्छ ही द्व्यका निष्ट रक्षण है । एक सेर सुतसे जो कपड[ बनता 
है, थह दो सेरका नदी होता। एवं एक तोल सोनेक्षी वनी मुद्रिका दो 
तोलेकी नहीं होती, क्योकि सूत ही गातान- बितानखूप विरोषाकारसे संपन्न 
पट दै जौर सद्रिकाकारापन्न सुवण दी अगूडी दहै, अतिरिक्त नदीं । इस 
भकार कारण ओर कायेका अभेद मानकर पिण्ड भौर घट्- ये दोनों कार्य 
एक दी मृत्तिकामे ह, इसङिपि उक्त दृष्टान्त आवरय ह । ॥ 
रा्ा--यदि कारण जर कार्यका अभेद मानते दै, तो उनका आधारायेय- 
भाव नदीं हे। सकेगा । कितना भी नर॒ विचित्र खेल करे, पर पते केप 
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स्वये नष्टं चद सकता, कारण कि एक दी क्रियाका कती ओौर कर्म॑ एक 
नदीं हाता, यह नियम है । ओौर मृत्तिकाकी अनुृत्ति जसे पिण्ड, कपार सावि 
होती है, वैसे ही मृ्तिकरासे भभिन्न हदोनेके कारण पिण्डकी भी उतरोत्तर कार्यम 
अनुवृत्ति हानी चाहिए, पर हाती नदी । एवं अभेदपक्षमे जोर मी दोष है-- 
“मृद्‌ घटः शयुक्ण कुण्डम्‌, यह, सामानाधिकरण्य प्रतीति नहीं बन सकती 
क्योकि अत्यन्ताभेद होनेपर “घटो धटः” की तरह उक्त पत्यय मी असंगत 
जायगा । ओौर दूरसे खुवणमात्रके देखनेपर कटक आदि विदोषफी जिज्ञासा अनुमव- 
सिद्ध 2 । जिज्ञासा अज्ञात विंषयकी हाती है, ज्ञातकी नहीं, क्योकि विषयका 
ज्ञान विषयकी जिज्ञासाका निवर्तक दै। कटक ओर सुवण यदि अभिन्न, 
तो खुवणीके देखनेपर उससे अभिन्न करटक आदिका मीनज्ञान दहे द्यी जायगा, फिर 
जिज्ञासा न दोनी चाहिए) लेकिन होतीहै; इसरिए सुवण आदिसे करटक 
आदिका मेद मानना चाहिए एवं एक्का दो बार भान हाना चाहिए । 
खुवणेके करकको देखनेपर सुवण कटकसे अभिन है, अतः सुवण ओौर कटक-- 
इन दोनोकी प्रतीति साथ होनी चाहिए । तथा करक ओर कटकसे अभिन्न 
घुवणै कीमीसाथद्ी प्रतीति हानी चाहिए, पर हेती नहीं । एवं कटक 
सुवणम्‌” के सदश “ककं कुण्डरुम्‌" रेसा मी कटक ओौरः कुण्डरूका सामाना- 
धिकृरण्य प्रत्यय हना चाष्टिए, कारण कि सुवणैसे जमिन्न कटक ओर्‌ कुण्ड 
ये दोनों है । अतः करटकसे अभिन्न सुवण ओौर सुवणैसे अभिन्न कुण्डल दै, 
इसङिण 'तदभिन्नाभिन्नध्य तद्भिन्नत्वम्‌ इस न्यायसे उक्त प्रतीतिकी भआपत्ति 
स्ट दै, इत्यादि | 

समाघान--पिण्डख्पसे ओौर षटरूपसे कार्यकारणभाव नदीं दै, किन्तु मृत्तिका- 
खूपसे ओर घटरूपसे ही कायैकारणमाव माना जाता है, इसङिषए मृचिकाकी अनुदृत्ति 
होती है, पिण्डादिकी नहीं । "मद्‌ धरः" इत्यादि सामानाधिक्ररण्यप्रतीतिके रप 
सर्वथा अभेद नदीं है, किन्तु मेदसदिष्णु अभेद मानते दै अथात्‌ मेद॒ भौर 
अभैद्‌ दोनों मानते ै। भेद मानते & इसरिपए खवणैका ज्ञान हेनेपर मी 
तत्वाय कटक आदिकी जिज्ञासा नेमे कोई आपत्ति नदींहै। एवं एकका 
दौ बार भान मी नहीं ह सकता । तथा कटक, कुण्डरु आदिके परस्पर सामाना- 
निकंरण्यप्रत्ययद्धी आपत्ति मी नहीं हो सकती । . सारां्च यह है कि अभेद पक्षम 
पसक्तं दोषोका परिहार भेदपक्षसे हे जाता ह । 
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एकस्यां मदि पिण्डाद्याः कार्या; सन्ति सदसः । 

 _  यस्याऽभिव्यक्तिसामग्री स्यात्तेनाऽन्येऽतर संत्रताः । ६० ॥ 

रङ्का-अभेद ओर भेद--ये दोनो चिरुद्ध॒ धमं एकमे केसे रह 
सकते & १ यदि. दो विरुद्ध धर्मोको एकम मानो, तो गोख ओर अश्वत्वका भी 
एकत्र समविश्च हो जायगा । मा्वोमिं विरोध जमाव द्वारा ही हाता है! यदि 
भाव यर अभावका निरोध नहीं होगा, तो भावोँका मी विरोध सदा चान्त 
हा जायगा । 

समाधान ठीक है, समसत्ताक भाव जौर अमावमे अवश्य विरोध । 
ऽयावहारिकिस्ताक माव ओर अभाव एक आश्चयं नहीं रह सकते, इसि 
मेद ओर अमेदसे एककी व्यावहारिक सत्ता ओर दुसरी पारमार्थिक सत्ता 
मानने को दोष नहीं हे। | | | 

शङ्का--अच्छा तो किसकी पारमार्थिक सत्ता है ओौर किसकी यावहारिक ? 

तमाघान--अभेदकी पारमार्थिक सत्त ओौर मेदक भ्यावहारिक सत्ता हे) 

राङ्का-- क्यो | 

तमाघान--मेदकी पारमार्थिक सत्ता मानने आपति यद है कि 
अञनद एक ष्ट जर मेद्‌ भियमान दो पदार्थोकी जपेक्षा रखता दहै, जुयोगी 
ञओर प्रतियोगीके विना मेद नदीं बन सकताः इसक्िए भेदका उपजीन्य 
अभेद है । अभेदकी सिद्धिम मेदकी अपेक्षा नहीं हे, क्योकि जभेद्‌ एक हे । 
जौर अमेदसे लघव मी है । मृत्तिकेत्येव सस्यम्‌" इत्यादि श्रुतिसे कारण परमार्थं 
सत्‌ है, ओर कायै अनादि अविययापरयक्त सदसतसे अनिर्वचनीय है, यह ` 
वेदान्तियोका परमसिद्धान्त है । इस सिद्धान्तके अनुसार अवयवो द्वारा प्रथक्‌ 
जवयवोंका मारम्भ नहीं होता, किन्त मृत्तिकाकी विविध अवस्था तत्‌ तत्‌ 
क्का ग्यवहार दाता हे ॥ ५९ ॥ 

अच्छा पिण्ड यदि मृतिकाका कायदे, तो चावस्था भी घटकी तरद 
पिण्डका मान क्यो नहीं हाता, इस शङ्काका निराकरण करते दै-- 
(एकस्यां सदि" इत्यादि से ।  । 

एक ही मृत्तिके पिण्ड, कपार, घट, रकैरा, चण आदि हजारो कार्य 
होते है, उनम जिसकी अभिन्यक्तिसामभ्र ठोती है उस सामग्रीसे अन्य 
म म 2 जानि दैः उसल्दि दसरेका भान नदीं हता । जसे पिण्डरूप 
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पिण्डेनाऽऽवियते म्भः छुम्मेनाऽपि कारकम्‌ । 
_ _कपाठेनाऽऽकृतः कम्भ_एवमन्योन्यसंबरतिः ॥ &१॥ ___ 
कायेकी अभिन्यक्तिकी जनक सामभीके रहनेपर पिण्डकी ही अमित्यक्ति नियमसे 

हाती दै, कपारु, षर आदिकी नदीं होती । यद्यपि पिण्डावश्थासे भी कपार, घट 
जादि ह, किन्तु वे पिण्डखूप कार्यसे बावृत दै, इसङिए उनकी अभिव्यक्ति नहीं 
हाती । अभिव्यच्छिके न होनेसे यह निश्चय करना अयुक्त है कि उस अवस्थाय 
कार्यान्तर हे दी नहीं । यदि उनकी सत्ता न होती, तो उसकी उससे अभि- 
व्यक्ति कृभी नदीं द्येती । उक्त कारणसे उक्त कार्योकी अभिव्यक्ति होती है, अतः 
उत्पतिसे पूर्य तथा नाके सनन्तर अपनै कारणम का्य॑रहता है । नैयायिकं 
मी घटादिका प्रागभाव तथा ध्वंस उसके समवायी करणम मानते दै, उनके मतसें 
अमाव मावसे भिन्नं एक अरग पदार्थं है । अपने मते अमाव भावान्तरादमक है, 
तत््वान्तर नहीं है, क्योकि यह कद्धान्त दै--“भावान्तरममावोऽन्यो न कश्चिदनिङ्प- 
णात्‌ अन्योन्याभाव जैसे भावान्तरास्मक दै, वसे संसर्गाभाव भी भावात्मक ही दै 
प्रागमाव उत्पत्स्यमान वस्तुकी सुक्ष्मावस्थास्वरूप है ओौर ध्वंस स्वकारणमे छीन 
वस्तुकी सूक्ष्मावस्था हयी £, वस्तुसे अतिरिक्त नदी, मतणएव "वटः उत्पस्यते नघः? 
इत्यादि प्रतीति उपपन्न होती दहे, अन्यथा उक्त प्रतीति ददी निरार्म्बन दहो 
जायगी, क्योकि भतीत ओर अनागत अवस्थार्मे जब वस्तु है दी नही, तज सारुभ्बन 
प्रतीति होगी कैसे ? इसङिए अतीतादि अवस्थाओंसे युक्त विषय हयी उक्त: 
प्रतीतिका अवरुम्बन माना जाता है, इत्यादि विदेष फिर करेगे ॥ ६० ॥ 

(पिण्डेनाऽऽवियते' इत्यादि । पिण्डसे षट आवृत होता है, पिण्डावस्थारमे 
अनागत घठ मृतिका है, किन्तु पिण्डरूप सृत्तिकाके का्यसे आइृत होनेते अभि- 
व्यक्त नहीं होता, एवं कुम्भसे कपाङ आवृत हाता , इसरिए्‌ कुम्भकी 
अवस्थार्मे कपारुकी अभिन्यक्ति नहीं होती । 

दाङ्गा--कुम्भसे कपारुका आवरण कहना तो ठीक नहदीदहै, कारण 
कुम्भकी भरतीतिके समय कपार्का मान हाता दै। हां, यह बात वूसरी दै 
धंटके समय पिण्डका भान नहीं ह।ता, अतः उसे पिण्डका आवरण मारन | 

समाधान- दौ कपारोसे घटका आरम्भ हाता दै, घटके आरम्भसे पके जञ 
दौ कपाकी प्रथकूरूपसे परतीति दोती दै, वैसे घटदश्ामै प्रतीति नः 
होती, इस तात्पर्यसे कम्भसे कृपारफा भावरण कहा गया दै ॥ ६१ ॥ 
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कुम्मेनेव कपाराख्याः कुम्भां शा भान्त्यतो घटः । 
न कपाङेरा्रतथेख्न विमक्तैस्तदाढृतेः । ६२ ॥ 
यदि पिण्डाव्रतिः कुम्भः ङकारस्तर्हिं साध॑नः । 
भङ्खायेवाऽऽव्तेयल कुर्यान धघटनि्मितौ । ६३ ॥ 
एवं चोदयतस्तेऽत्र कोऽभिग्रायस्तमीरय । 
कियुत्प्तिं वारयसे किं वा दण्डादिसाधनम्‌ ॥ ६४ ॥ 
आद्य इष्टो दितीये तु मा दण्डादि निवायताम्‌ । 
(कुम्भेनेव' इत्यादि । 
रङक्का-- कुम्भके साथ दही कुम्भके अंचमूत कपार्का भान होता, 
इसङ्णि कुम्भ कपालुसे आदृत होता दै, यह कहना अनुभवविरुद्ध है । 
समाधान--कपास्मे जिस समय घरका ध्वंस होता है, उस समय दो कपा 
धट ठीन होता है । यद्यपि उस कारू सृुक्ष्मरूपसे घट उक्त कारणे है अवदय, 
विन्य कपारखूप कारयसे आवृत है, अतः पूर्वमे प्रतीत नदीं होता, इसलिए आवरण 
कहना समुचित दी है, इसी अमिप्रायसे (नाऽसतो विद्यते भावो नाऽमावो विदयते 
सतः” इत्यादि श्रीभगवद्धाक्य.हे ॥ ६२ ॥ 
यदि पिण्डाव्रतिः* इत्यादि । यदि पिण्डका आवरण घर दहे, तो कुखाङको 
दण्ड; चक्रं आदि साधन द्वारा आवरणके विनारके छर द्वी परयल करना 
- चहिए, घर॑की उत्पत्तिके ङिए नहीं । तास्पर्य यह है कि यदि पिण्ड द्वारा उत्पत्स्य- 
मानं घट आब्रेत दहै, वो उसक्री अभिव्यक्तिके किए पिण्डक विनाशमात्रका यल्ल 
करना चाहिए, धट बनानेके किए नही, क्योकि धरं तो स्रत्तिकामँ दै दी, 
अतः आव्रणक्रा भङ्ग करनेसे वह्‌ स्वयं अभिव्यक्त दो जायगा; पर रोक देखा जाता 
दै, तो यदी प्रतीत होताहै कि धट बनावे" एेसा सङ्कल्य करके ही घंट आदिक 
निमोण्मे कुरार आदिकी प्रबृत्ति होती है, “भतिबन्धकका विनाश कर घरण 
अभिव्यक्ति करं एेसा सङ्कषय कर उक्त कायोर्थी उस कार्म प्रवृत्त नही दोता, 
इसङिए सत्छायैवाद दीक नहीं है ॥ ६३ ॥ 
एवं चोदयत" त्यादि । इस ज्षैपसे आपका अभिधाय क्याष्ै, सो 
स्पष्ट कहिए, क्या धटकी उत्पत्तिं रोकमा चाहते है अथवा दण्ड आदि साधनका 
निराकरण करना आपको अभीष्ट है ?॥ ६४ ॥ 
(आद्य इष्टो" इत्यादि । पथम पक्षम घरकी उत्पच्चिका वारण तौ इश ही है, 
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घटाभिव्यक्तेहेतुत्वाद्‌ ग्राह्यं दण्डादिसाधनम्‌ ।॥ ६५ ॥ 
अनेकसाधना यस्मादभिन्यक्तिजंगत्यसौ 
वस्तुमेदादतो लोकसिद्ध साधनमिष्यताम्‌ ॥ ६६ ॥ 
दीपेन न्यलज्यते रूपं नवनीतं तथा घटः । 

दण्डादिना ततः सवं सदेव व्यक्तितः पुरा ॥ ६७ ॥ 
तमोविनाश्चनायेव दीपशेदस्त तावता । 

सदेव व्यज्यते सर्वमिति नेवाऽपनुद्यते ॥ ६८ ॥ 





क्योकि विध्यमान घट आादिक्री केवर अभिव्यक्ति अपेक्षित है, भपू्वोपित्ति नहीं । 
द्वितीय पक्ष है--दण्डादि साधनका निराकरण, सो मत कीजिए, कारण कि 
अभिन्यक्तिके साधनका यह प्रयोजन नदीं है किं मावरणमङ्गसे सर्वत्र कार्यकी 
अभिव्यक्ति हो; इस विषयमे अभिम शोकोंसे अविक विशद करगे । यहां यदी 
कहना है कि दण्ड घरकी अमिग्यक्तिका साधन है, इसरिए घटकी भभिन्यक्तिके 
किए दण्ड आदि साधनका अवश्य महण करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 


(अनेक °` इत्यादि । संसारम वत्‌-तत्‌ वस्तुर्ओकी अभिभ्यक्ति अनेक साधने 
होती है, इस कारणस्षे तत्‌-तत्‌ वस्तु्ओंकी अभिन्यक्तिके रए रोकसिद्ध तत्‌-तत्‌ 
साधन सक्कायैवादीकषो मी अमीष्ट ह | ६६ ॥ 

वस्तुभेदसे साधनमेदका उदाहरण देते दै “दीपेन इत्यादि । 

परदीपसे ख्पादिकी सभिव्यक्ति होती है । दधिसे आघत नवनीत ८ मक्खन ) 
मथनेसे भमिव्यक्त होता है एवं षटकी अभिव्यक्ति दण्ड आदिसे होती षै, 
इस प्रकार उन-उन वस्तुजओंकी अभिन्यक्तिका साधन एक भकारका नदीं द, किन्तु 
वस्तुके भेदसे अभि्यक्तिके साधन अनेक प्रकारके टँ । केवर सावरणभज्ज 
ही सव जगह सब वस्तुर्जकी सअभिव्यक्तिका साधन दै; यह नियम नही षै, 
अतः घटकी अभिव्यक्तिके साधन दण्ड आदि ह, अतः घटकी गमभिन्यक्तिके 
ङिए दण्ड साधन आवश्यक है । असत्कायैवादकी अपेक्षा सत्कार्यवादे विरोष 
केवर यह है कि अभिन्यक्तिसे पूर्वं कार्यं सत्‌ दै, असत्‌ नही है ॥६७॥ 


तमोविनाश्च०' इत्यादि । दीप तो केवर तमोनाश्चका दहेतु है, पकी 
अभिग्यक्िका नही. सपवी खसित्यक्ति लो वन्न. च्श्य्यो खोत्यी छि. व्य 
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भावाभावोतपनननष्टशब्दश्रत्ययभमेदधीः । 
अभिव्यक्तितिरोभवदैविभ्यादुपपद्यते ।। &९ ॥ 
व्यक्तो दीपेन मावः स्याजञातो व्यक्तस्तु दण्डतः। 
पिण्डाव्तस्त्वभावः स्याब्रष्टरछन्नः कपारुकेः ॥ ७० ॥ 


चक्चरहित अन्धेको दीप छानेपर मी खूपकी लमिन्यक्ति नहीं होती । ठीक है 
कि परदीप उक्त का्थमात्रका हेतु & ओर नेत्र दी वस्तुतः ख्पका अभिग्यञ्चक दैः 
प्र नेत्र सत्‌ खूपकी दी तो अभिव्यक्तिका साधन दै; अतः सत्‌की दी मभिन्यकति 
साधनोति होती दहै; इस सिद्धान्ते कोद बाधादीनपड़ी।॥ ६८॥ 


“भावाभावो °” इत्यादि । 

शाङ्क(---यदि उत्पत्तिसे पले विद्यमान घटकी सभि्यक्ति तथा नाश्ा- 
वस्था मी घरको पुक्षमरूपसे वतमान द्यी मानते दै, तो घट है, धट उत्पन्न 
इभा, तिरोहित हुमा, नष्ट हुमा इत्यादि अनेकविध प्रत्यय क्यो दते दं £ 
विषयके चैरक्षण्यके बिना तो भपतीतिका भेद दहता नहीं। जिस मतम 
अपूव उत्पत्ति तथा विनाश्च मानते दै, उस मतम अपूर्व उत्यप्धिके वाद्‌ घट 
उत्पन्न हुभा, तदनन्तर विद्यमान इमा ओौर तन्नादचदश्ामे (नश्यति! अनन्तर 
(नष्टः, यह ॒प्रतीतिमेद बिषयवेटक्षण्य दहोनेसे सूपाद दै । उत्पत्तिसे पूर्व 
तथा नाके बाद घट मादि कार्यका अभाव जौर वर्वमानकार्मे भावै; 
यह्‌ व्यवस्था उपपन्न होती है, अतः असत्कार्यवाद ही मानना चाहिए । 

समाघान-- उक्त ग्यवस्था सत्कायैवादमे मी बन सकती है; अतः 
उक्तं दोष हमरि मतम नदीं हो सकता है, इसीका अभिम शोकसे विवेचन 
किया जायगा ॥ ६९. ॥ 

भ्यज्लकके मेदसे अभिन्यक्ति ओौर तिरोभाव दो प्रकारके माने जाते दैः 
यह कहते ई--व्यक्तो दीपेन' इत्यादिसे । 
जब उत्पन्न इभा घट अन्धकारसे -आब्रूत रता दै, उस समय उसकी 
अमिग्यक्ति नदीं होती, प्रदीपक प्रकाद्यसे अभिव्यक्ति होती है; उस समय भाव 
अथीत्‌ विद्यमानताकी प्रतीति होती ह 1 अन्धकारसे आवत ॒धटकी जभिव्यकिका 
पाधन प्रदीपदै; दण्ड आदि नदीं । ओौर उत्प्तिसे पूर्व॑ घट आदि पिण्ड 
ञआआदिसे आवृत द, अतएव उनकी अभिव्यक्ति नही होती उस समय षरा 
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एवं व्यक्तयावरणयोबहुत्वादेक एव सन्‌ । 

उच्यते बहुभिः शब्देस्तदुदादियते पुनः ॥ ७१ ॥ 
कुल्या़तस्त्वसंस्प्ष्ः स्पृष्टो व्यक्तस्तु पाणिना । 
मोहाव्रतस्त्व विज्ञातो ज्ञातो व्यक्तः प्रमाणतः ॥ ७२॥ 


अमाक है, ठेस मानते हदो । दण्ड आदि दारा पिण्ड आदिकी जब निवृत्ति हती षै, 
तब घरफी अभिव्यक्ति दोती है । पिण्ड आदि पतिबन्धककी निकृ्तिका साधन 
दण्ड आदि हे; प्रदीप नहीं । नष्ट होनेपर भी घर खपुष्पादिकी तरह अ्यन्त असत्‌ 
नदीं होता; किन्तु कारणम ठीन हो जातादहै। कपा आदि द्वारा आवृत्त 
होनेसे उसकी अभिव्यक्ति नहीं होती । 
रङ्वा--यदि कपारु आदि दही घटके मावरकरद, तो कृपार्का नास 
होनेपर आवरणका भङ्ग हुजा दी, फिर घटकी अभिव्यक्ति क्यों नहीं होती ? 
समाधान--कपाल्का नाश्च भी चुणंस्वखूप है, अतः वहभी घरक 
अभिग्यक्तिमं कपारुके समान प्रतिबन्धक है, यह विषय आगो विरोष स्पष्ट होगा । 
इस प्रकार व्यज्ञक दो प्रकारके हैँ अर्थात्‌ कारक जर ज्ञापक्र । दण्ड आदि कारक 
ह जौर प्रदीप मादि ज्ञापक हैँ । ज्ञापकको नैयायिक आदि मी सत्‌का भिन्यश्चकफ 
मानते दै पर कारकके विषयमे उनका सिद्धान्त विपरीत है । सत्कार्यवादी दोनोको 
समानरूपसे ही सत्का अभिन्यज्ञक मानते है, यही दोनों मवमे सेद हे ॥ ७० ॥ 
“एवं व्यक्तया ० इत्यादि । उक्त भकारसे जभिन्यक्ति ओौर आवरण 
` विविध दै, अतः एक ही सत्‌ घट आदि अनेक शब्दोसे न्यवहत दोता ह । इसका 
उदाहरण पूरवेमे कह चुके दै, फिर भी स्पष्टीकरणके ए पुनः उदाहरण कहते है । 
भकृतमे पुनः कथन दोष नहीं है, किन्तु उक्ताथैको दर करनेसे गुण ह है ॥७१॥ 
ऊख्यावृतत ०” इत्यादि । कुञ्यसे--दीवार्से-- आदृत घटादि पकाशाक चश्चुरादिसे 
मसंखष्ट होता है, इसङिए्‌ वह अभिव्यक्त नदीं होता; प्रकाशक स्वसंबद्ध प्रकारयका 
ही प्रकाश करता हे । घरक प्रत्यक्ष चक्षु गौर त्वगिन्द्िय--इन दोनेसे होता 
है । जन्धकारसे आदृत घटका त्वाच प्रत्यक्ष होता है । उसमे भदीपादि व्यज्ञक नहीं 
माने जाते, इसकिए कुल्यका निदैशच किया गया है । कुल्य आदिसे जन्यवहितर धट 
जन्धकार्े स्थित हेनेपर भी दस्तादिसे व्यक्त दता है । मोहसे--अज्ञानसे-- 


आक्त घट अविज्ञात च्टठत्माता ४. ॥ पणा ये -उलान्व सोनिपत सान = __ 
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ननूदादहरणेष्वेषु तत्तदावृतिभङ्कतः । 

अन्या का स्यादभिव्यक्तियया कायं नियम्यते ।॥ ७३ ॥ 
अभिव्यक्तेरनन्यत्वे शिलया पिण्डभङ्गतः 
अभिव्यज्येत $म्भोऽयं विना दण्डादिसाधनेः ॥ ७४ ॥। 
उच्यते तावदज्ञातज्ञातोदाहरणेऽन्तिमे । 

मेदो विल्ञद एवाऽभिव्यक्त्यावरणमङ्गयोः । ७५५ ॥ 
अज्ञातत्वावगृष्टय्थमादित्सन्ते हि मानिनः । 

मानानि, मानसम्बन्धादज्ञातत्वं च नस्यति ॥ ७६ ॥ 


विषयावच्छिन्न चेतन्यमै रहनेवाञे घटके आवरक अज्ञानकी निवृत्ति होनेषर 
प्रर ज्ञात तथा व्यक्त कदराता ै । त्वगादि ओौर ज्ञान दोनों ज्ञापक ८ व्यज्लक ) 
हँ अथात्‌ सामनेके पदाथके ज्ञापक है, यह उभयमतसे सिद्ध है ।। ७२ ॥ 
` भननूदाहरणेष्वेषु' इत्यादि । पदे कटे गये उदाहरणोमि ऊुव्य, अज्ञान 
आदि आवरणोकि भङ्गके अतिरिक्त जओौर अभिव्यक्ति क्या है ? जिससे कार्यका 
नियमन करते- हो अथोत्‌ अभिष्यक्ति आवरणभङ्गते भिन्न है अथवा तत्स्वखूप ए 
मतिरिक्तकी उपरुञ्धि नहीं ह्योती, अतः प्रथम पक्ष समीचीन नहीं है ॥७३२॥ 
दवितीय पक्षम दोष देते ई अभिव्यक्ते०' इत्यादिसे । अभिव्यक्ति 
यदि, आवरणभङ्गस्वरूप दही होगी, तो पत्थरसे पिण्डका ध्वस् होनेपर भी घरकी 
अमिन्यक्ति दोनी चादिए, क्योकि आवरणध्वंस ही तो आपके मतसे कार्थकी 
सभिन्यक्ति है, अतः दण्डादि साघनोके निना मी घटादिकी भभिव्यक्ति होनी 
चादिए, पर होती नदीं है, इससे द्वितीय पक्ष भी साघु नद्यं है, उक्त दो कोरियोकि 
सिवा तीसरी कोटि हो नही सकती, इसलिए अभिन्यक्तिका निरूपण असंभव टै, 
सतः अमिभ्यक्तिवाद समीचीन नदीं है ॥७०॥ 
पूर्वेशङ्काका निराकरण करते ई उच्यते" इत्यादिसे । 
पू्ेमे कहा जा चुका है कि मोदसे घटके घावृत होनेपर वह अविज्ञात 
कहटाता है गौर प्रमाण ज्ञानसे ज्ञात होनेपर अभिव्यक्त होवा ३ । इस 
उवाहरणसे आवरणका सङ्ग ओौर मभिव्यक्ति-- हन दोनोमिं मेढ स्फुट प्रतीत 
होता है ॥ ७५ ॥ 
अज्ञातत्वा%' इत्यादि । -मामाणिक रोग अविज्ञात विषयमे संज्ञानकी 
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मातुमानाभिनिष्पचतिर्निष्पनन मेयतेति तत्‌ । 
मेयाभिसङ्घतं तच मेयाभत्वं ्रपधते ॥ ७७ ॥ 


ठरे, तो कारकका व्यापार दी व्यर्थं होगा । दृसरे पक्षम असवकी उत्पचिका 
परसङ्क होगा । यदि भङ्गकी अभिभ्यक्तिके ङ्िएि कारक्का व्यापार मानो, तो 
अभिव्यक्ति सत्‌ है या असत्‌ £ प्रथम पक्षम पूर्ववत्‌ कारकव्यापार व्यर्थ 
दोगा ओर द्वितीय पश्चमे उक्त दोषी दी आपत्ति होगी । उसकी अभिन्यक्ति 
माननेपर अभिन्यक्तिपरम्पराका स्वीकार करनेसे अनवस्था दोषकी आपत्ति होगी 
एवं कायौ भिष्यक्तिके पक्षम मी यह दोष है | | 

समाधान--दीक है, उदत्ति पक्षम मी धरटकी तरह उत्पत्ति यदि असत्‌ है, 
ती उसकमि मी उत्पत्ति मानियेगा एवै उयत्तिकी उत्पत्ति मी तो भसत्‌ ही 
होगी, पिर उसकी उत्पत्ति, इस रीतिसे उत्पत्तिकी परम्परा माननेसे मनवस्था दोष 
असत्‌-कायेवादीके मतम भी है । बीजाङ्कुरवत्‌ अनवस्था दोषका परिहार भी उभयमत 
साधारण है, जतः ्यश्चोभयोः समो दोषः परिहारस्तयोः समः” इस अभियुक्तोके शोकके 
मनुसार उस दोषका एक पक्षम उपन्यास करना योग्य नीं होगा । वस्तुतस्तु अनि- 
वेचनीयकायवादीके मतम वह अनुगुण है, दोष नहीं ह । अतः निर्वचनीय- 
का्यैवादीके मतम ह्ी वह दोष हो सकता ३ ॥ ७६ ॥ 

प्रथम भमाणज्ञान उसके बाद्‌ अज्ञानका नाच फर होता, यह स्पष्ट 
कहते है -'मातुमाना ०” इत्यादिसे । 
` प्रमाताका--मन्तःकरणवृत््यवच्छिन्न चेतन्यका--मन्तःकरण चक्षुरादि द्वारा 
रादि विषर्योके दशमे जाकर धशदिके आकारम परिणत होता दै; उस. 
विषयाकार अन्तःकरणके परिणाभको इति कदते दै, उस इत्चिसे अवच्छिन्न चैतन्य 
दी वस्तुतः ज्ञान है, इति ज्ञान नदीं दे, क्योकि वह्‌ इत्ति जड़ सन्तःकरणका 
परिणामविशेष होनेसे स्वयं दी जड़ दै; अतएव वह विषयकी भकारक नही हे, 
, किन्तु ज्ञानस्वरूप चेतन्यकी अवच्छेदक ठोनेसे ज्ञानशब्दसे उसका शाशमे केव 

व्यवहार होता है । घटादि विपरयके जाकारमे परिणत दृक्िमं प्रतिबिम्बित चैतन्य 

अथात्‌ चित्मतिफकिति वृत्ति घटादि निषयके भवरक अन्ञातका नाश्च छरती है । 
अकानका भङ्ग होनेके कारण वटादि विषय अनाव अपरोक्ष चिमे अध्यस्त 
होते ई, अतः वे जपरोक्षावभासके विषय होते ४ । आवरणभङ्ग इृत्तिका प्रयोजन 
है, इस मतके भनुसार उक्त विषयाकार मनोदति भ्रमाण ज्ञान है । भध्यस्त- 








(प) [अ 


द्वितीय ्द्लण । यावाज्ुवादसदहित । ६६५ 
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आत्मतादास्य होनेसे परकाद्वान्‌ अन्तःकरण ही प्रमाता है । वस्तुतः अज्ञानविरिष्ट 
चैतन्य प्रमेय है; किन्तु उसमे तादाल्म्यसे अध्यस्त वयादि विषय भी, मेयसदश 
होने, मेय कटे जाते हैँ । घरादि वस्तुतः मेय नदीं है, इसे भमेयाभः राब्दसे 
स्वयं अन्थकारने ही सूचित किया है । तादास्म्याध्यासके अनन्तर तद्धर्मोका भी 
विनिमय होता है; अतः मेयसादश्य स्फुट दी है । मेयाध्यस्त होनेसे मेयामस्वधाप्च 
आचरत आसाम घटका अध्यास रहता है; अतः अज्ञानसे आवृत आत्मा जेसे अवि- 
जात रहता है; वैसे ही अन्ञानाबृत घट भी अविज्ञात रहता है, क्योकि अचिष्ठानस्वदूप 
आस्म रहनेवाले अज्ञानका ध्यस्त घटादि मी व्यवहार होता है-- घटका अज्ञान 
हे, परक्रा अज्ञान है इत्यादि । बृचिके अनन्तर अनावृत चितम जव धरका अध्यास 
हता है; तब आत्मगत अज्ञानके नाराका व्यवहारं षरादिरमेँं भी होता है--घरके 
अन्ञानका ना हुआ तथा ञासमस्वूप अपरोक्ष भकाल्चका घटादिर्ते भी व्यवहार 
होता है--घरका अपरोक्ष ज्ञान हुमा इत्यादि । इस तात्पर्य्यसे कदते है---मेया- 
भवत्वं प्रपयतेः अथीत्‌ विषय भी मेय कहा जाता है । 

शङ्गा-घटाकारमं परिणत अन्तःकरणवृ्तिसे दी घट आदिका भान दो 
सकता है, फिर उसके छिर अज्ञानध्वंस माननेकी क्या आवदयकता ह ? 

समाधान-- जसे अन्धकारमें स्थित घटका चाद्चुष भान नहीं होता, कारण 
कि अन्धकार व्यवधायक है, प्रदीप आदि द्वारा तमोनिनृतिके अनन्तरं उसका 
भान होता है, यह रोक्मे दष्टहै, वैसे द्यी ज्ञानरूप अभिव्यक्ति ओरं 
घटके मध्यमे अज्ञान व्यवधायक है, इसर्णि तमकी तरद ॒ व्यवधायक ज्ञानक 
ध्वंसके बिना घट आदि विषयक अभिव्यक्ति नर्हीदहये सकती, अतः उसकी 
निवृत्ति आवश्यक है । 

दराङ्का--तव तो प्रथम प्रतिचन्धकस्वरूप अज्ञानकी निदृत्ति जर उसके. 
अनन्तर विषयक अभिन्यक्ि, एेसा क्रम दोना चाहिए । 

समाधान-पेसा नहीं दो सकता, क्योकि कोकर्म पटले प्रदीपके प्रकाश्का 
विषयके साथ सम्बन्ध होतादहै। धरगत प्रकाश्च समान देश ओौर का 
स्थित घटगत अन्धकारका निवततक होता है, क्योकि समानदेश्कारुस्थित 
विरोधिर्योमे द्यी निवत्य-निवतकभाव होता दहै, भिन्रदेखकारस्थितोमें नदीं । 
एवं प्रमाणज्ञान पूर्वमे होता है, पश्चात्‌ अज्ञानका नाष, क्योकि तमः जौर परकादकी 
तरदं ज्ञान ओर अज्ञानमे भी विरोध है। उथवधायक तमका अन्य निवसते 
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मेयाभत्वमभिन्यकति्मैश्येदज्ञातता तया 
घटोऽवगत इत्येतत्ततः सम्पद्यते फ़लम्‌ ॥ ७८ ॥ 
एवं दीपप्रकाशेन सप्रकाश्चो घटो भवेत्‌ । 
घटनिष्टप्रकाश्चोऽयं घटनिष्ठं तमो चदेव ॥ ७९ ॥ 
एवं दण्डादिना मृत्स्थो षटाकारः स्फुटो भवेत्‌ । 
पिण्डाकारस्तिरोधत्ते ततो दण्डाद्यपेश्ष्यते ॥ ८० ॥ 
च्मनुमूत नदीं दै, भतः प्रकाशच ही उसका निव्ैक माना जाता दै, इसरए पूर्वमे भक्ञान- 
रूप तमके नायका संभव दी नहीं है । व्यवधानकी निवृत्िके बिना विषयका प्रकाश्च 
नदीं द्यो सकता, इसक्ए पूवै पकाश्च ओौर उसके बाद तमोनाश, यदी युक्त ह । 
सी प्रकर पूवम घट आदि विषय अज्ञात रहते है, उसके बाद ॒बह्चन्दिय द्वारा 
च च्दाकार बुद्धिकी इत्ति होती है जौर उसके बाद ॒तदुष्याप्त अतएव तद्गत 
उशृज्ञानके ध्वंससे विरिष्ट घट आदि विषया अपरोक्ष व्यवहार होता षै ॥ ७७ ॥ 
भेयामत्व ०” इत्यादि । उक्त रीतिसे मेयतुल्य हदोनेके कारण धट आदि 
विषयकी जन अभिव्यक्ति होती है, तव उस अभिग्यक्तिसे पटावच््छिच्न चेतन्यनिषठ 
च्मज्ञानकी निवृत्ति कदी जाती है । वस्तुतः घटम अज्ञान ह ही नही, अतः जडे 
्मावरणकाय भी कुछ नदी रहता, जड़ तो स्वयं अप्रकारस्वूप है, गतः पकार 
उस्म परसि ही नहीं हे । ज्ञानरूप आतमामे ही पका दै, अवरः उसके निरोधक छिए 
्न्ञान मी उसमे माना जाता दै। हौ, विरोष यह है कि मवच्छेदकतासम्बन्धसे 
-ष्वर भादि विषयमे भी उसे मानकर "धर आदिका अज्ञान, इत्यादि निरोष यवहार 
दाता है जौर ञ्ञानकी निवृत्ति होनेपर “घटोऽवगतः' इत्यादि व्यवहार होता है । पहटे 
प्विषयकी जमि्यक्ति जौर उसके वाद्‌ फल अर्थाद्‌ हानोपादान मादि होते रै ॥७८॥ 
दान्तिकका निरूपण कर दष्टान्तमे अर्थात्‌ प्रकार ओर अन्धकारमें 
ज्विचत्यै-निवतेकमावका निरूपण कृरते है एवम्‌” इत्यादिसे । 
उक्त रीतिसे प्रदीपके प्रफ़ाशसे पहर घट सपकाञ्च अथात्‌ प्रकायवि्िष्ट होता 
दे» उसके मनन्तर धटनिष्ठ प्रकारा घटनिष्ठ तमक निवरदक होता है। विरोषियोका 
न्विवत्ये-निवर्वकभाव समानदे्काल्मे ही होता है, अतः षटनिष्ठ तमा रनिष्ठ 
कतार दी निवतेकं माना जाता है ॥ ७९ ॥ 
लापकके विषयमे निवत्ये-निवर्पकभावका समर्थन कर कारंकके विषये 
सं उसी निणेयक्रा तिदे करते है-- “एवं दण्डादिना! इत्यादिसे । 
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तिर्या पिण्डभङ्क त॒ व्यज्येताऽन्यत्तदा सदि । 
का विदलवूर्णीदि तेनाऽप्याघरतता घटे | ८१ ॥ 





उत्पततिसे पूर्य कारणम घट विमान है, किन्तु कारणके विशेष आकारसे वह्‌ 
आदृत है, अतः अन्धकारमे स्थित घटकी तरह उसका चक्षुसे भत्यक्ष नदीं 
होता । दण्ड आदि साधन द्वारा विरोधी आकारका मङ्ग करनेपर घटक 
अभिन्यक्ति होती 2 । अनायाससे समञ्चनेके ङ्एि किया गया पिण्डका उपादान 
उपरक्षण षै अर्थात्‌ उससे तिरोधायक कायान्तरका भी सङ्गह समञ्चना चाहिए । 
घरकी कारण यृत्तिकादही है, पिण्ड नहीं है, यह पूर्मं निणैय कर चुके है । 
मृचिकास्थ इभा घट ओौर सृतिकाका का्यान्त्र हुमा पिण्ड । वह पिण्ड भी धटकी 
अभिन्यक्तिमे प्रतिबन्धक है, अतः दण्ड आदि साधन द्वारा गृिण्डका भङ्ग 
करनेपर्‌ मूक कारण शृत्तिकामे रहनेवाले घरी अभिव्यक्ति होती है ॥ ८० ॥ 
यदि मृखिण्डक्े विनासे दी घटकी अभिव्यक्ति दोती है तो दण्ड 
आदिक्धी नियमसे अवेक्षा नदीं हो सकती, क्योकि पत्थर आादिसे भी पिण्डका 
भङ्ग कर सकते है, इस चङ्काका निराकरण करते द--शशिलया' इत्यादिसे । 
प्रमाणका व्यापार अर्थकी जमिन्यक्तिके उदेश्यते किया जाता है; इसरिए 
जिन साधनोसे कार्यके अनुकर जैसा आवरण भङ्ग हो, उन साधनों दवारा तादश 
आवरणभङ्ग तत्तत्कायौभिभ्यक्तिके छिए नियत है; अतएव तत्‌-तत्‌ कायंकी अभिव्यक्ति 
` का अभिाषी पुरुष नियमसे उन्दी साघरनोका उपादान करता हे, अन्यक नदी; अतएव 
कारणका सुर्य फल कार्थंकी अभिव्यक्ति है; आवरणभङ्ग आर्थिक दै; अतएव यह 
शङ्का समुचित नहं है कि आवरणभङ्ग अथीत्‌ पिण्डादिका विनाश तो कारणान्तरे 
मी हो सकता है; फिर दण्डादिका दी नियमसे उपादान क्यो किया जाय £ यदि 
कारणान्तरे पिण्डादिका भङ्ग किया जायगा; तो उससे विदरः चूणोदि जो खततिकाके 
कार्यान्तरद्ैः वे दी होगे जौर वे भी पिण्डके सश कायैकी अभिन्यक्तिके विरोधी 
है, इसछिए कारणके व्यापारी पदृत्ति काये अभिग्यक्तिके किए दी दती है; अतः 
निस प्रकारके भङ्गसे कार्यकी अभिव्यक्ति दोती हो; उस कार्की अभिव्यक्तिके 
ङिष्‌ नियत दण्ड आदिका ही उपादान करना उचित है; अतएव पूर्वोक्त धटक 
जभिव्यक्तिका साधन जआव्रणका भङ्ग है, उसके रिष प्रकरणभ्यापार दोता है, यह 
पश्च निःसार है; आवरणका भङ्ग तो साधनान्तरे भी दो सकता है; परं बह कायौ- 


९६८ बहदारण्यकयार्विकसार [ १ अध्याय 
~~ नचचन्च्च्न््व्च्च्च्ल्च्च्च्व्य्व्व्यच्च्य्व्व्व्व्च्य्व्व्व्व्व््य 
अतो नियतसमेबाऽ कार्याभिग्यकितिसाधनम्‌ । 
सदेव व्यज्यते कायं नाऽपूवै जायते ततः ॥ ८२ ॥ 
भाषामात्रविभेदोऽयमिति चेच्दवेदिकीम्‌ । 
त्यक्त्वा भाषां कायेसत्तां बद्‌ वेदिकमभाषया ॥ ८२ ॥ 


भिग्यक्िका प्रतिकृरु होनेसे सर्वथा कायार्थरयोको अनपेक्षित है; अतः 
कायेकी अभिव्यक्ति ठि ही यतन होता है; आवरणके भङ्गके लिए नदी, क्योकि 
वह तो आर्थिक दहे ॥ ८१॥ 
भक्रत जथका उपसंहार करते हँ -अतो नियतमेवाऽत्न" इत्यादिे । 
चूकि यत्न कार्थकी अभिन्यक्तिके किणि है, आवरणके भञ्जके किए नदय है, 
अतः कायकी अभिन्यक्तिके छिए्‌ दण्ड, चक्र आदि साधन मियत दै, अनियत नहीं 
हं । अपूर्वोतपत्ति पक्षमे जेसे जो साधन नियत , वैसे हयी सत्कार्यवादे भी ते नियत 
दी है, अनियत नदी है | 
राङ्का--यदि दोना पक्षम समान दही साधनः तो सत्कायैवादम ही 
विरोष आमह्‌ क्यो ? 
समाधान--असत्का्यवादमें विरोष दोष आगे स्पष्ट होगे ॥ ८२ ॥ 
'साषामात्र °' इत्यादि । 
शङ्का- यदि कायेके किए व्यक्तिवादीके मतम मी दण्ड आदि साधन 
आवश्यक रँ, तो उत्ति जओौर ग्यक्ति वस्तुतः एक ही पदाथ हुए, केयर चब्द्‌- 
का मेद्‌ इञा, क्योकि नेयायिकादि जिसको उत्पत्ति कते ष, उसे वेदान्ती 
रोग अमिन्यक्ति कहते दै, अतः दोनों मर्तोमे अथ एक ही है | 
समाधान-- यद्यपि स्थ एकदहीदहै, तो मी वेदिक शब्दका प्रयोग उचित 
1 सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” ।आसवेदमग्र यासीत्‌” इत्यादि श्रतियोमें 
प्रत्यक्ष जथके अभिधायी द॑" शब्दसे व्याङ्खत नामद्पात्मक समस्त जगद्‌का निर्दर 
कर यह प्रत्यक्ष गोचर विषय स्वोत्यत्तिसे पूवै अव्याकृत नामरूपते, बीज शक्तिके 
समान, कारणम सच्‌ ही था, यष कहा गया है, अतएव सद्‌ उत्पत्तिवादके निराकरणके 
ङि कथमसतः सजात" इस श्ुतिभ असते सत्काय केसे होगा ? कटा गय; चै | 
कारणम सत्व ओर असत्वका विवाद होनेपर मी कार्ये श्तिसे सत्त्वका ही प्रदर्हन 
किया गया है । तकंते मी सवकार्यवाद्‌ दी युक्तियुक्त पतीत होता ह । आभ्रबीजसे 
मादक दीं नियमसे पेदा होता दै, अन्य इद नदी, यदि जम बीजम असत 
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भूतभाविघटौ न स्तस्तव सन्तौ मते मम । 
तयोर्ञान सद्िषयं बतेमानस्य धीरि ॥ ८४ ॥ 





आन्न बरक्षफी उत्पत्ति होती ह, तो उसमें बृक्षान्तर भी भसत्‌ है, फिर उसकी भी 
उत्पत्ति क्यों नहीं होती ? यदि कदिये किं आमवीजमें आञ्नवृक्षजननकी दी छक्ति 
है, चक्षान्तरजननकी रक्त दै नहीं, इसकिए वृक्षान्तर नदीं होता, तो उत्पिसे पूर्व 
मी दृक्ष दै, यह मानना पड़ेगा, अन्यथा याने जब ब्रक्ष दी नहीं हेगा, तव उसका 
शक्तिके साथ सम्बन्ध कैसे होगा 2 सवका ` सतके साथ सम्बन्ध होता ड; 
असत्‌के साथ नही, इससे शक्ति द्वारा उत्त्तिसे पूर्वं कारणम काय दै, यह 
मानना आवर्यक हे । | 

शङ्का- यदि काकी भी सत्ता मानते हदो, तो अनेक सत्ताओके सिद्ध हदोनेसे 
अद्धैतवादका दी भङ्ग हो जायगा । 

समाधान- स्वतन्ने का्यकी सत्ता माननेसे उक्त आपत्ति होगी \ परन्तु 
कारणसत्ता ही कार्यम प्रतीत होती दै, एसा माननेसे उक्त आपत्ति नहीं होगी, 
अथवा कार्य व्यावहारि सत्ता है, परमार्थिक सत्ता नदद, इसङ्िए उक्त दोषका 
प्रसङ्ग ही नहीं हे, इस आश्चयसे कते &--अवैदिक श॒ब्दका त्यागकर वैविक 
दाब्दसे दी व्यवहार कीजिये अथात्‌ कायं सत्‌ होनेसे अपूर्वं उत्पन्न तो हो नदीं 
सकता, किन्तु कायकी अभिव्यक्ति ही कहनी प्ड़ेगी ॥ < ॥ . ` 

“भूतभावि ० इत्यादि । उत्पत्तिसे पूव भी काये सत्‌ है, किन्यु आवृत 
दोनेसे दृष्टिगोचर नदी होता, इसका तथा अभिन्यक्तिङिङ्गक अनुमानका परसङ्गं 
समाप्त हुमा । अव वतमान ओौर अतीत घट आदिके प्रत्ययभेदसे भी सत्काथ- 
का दी अनुमान होता है, इसका निखपण करते हैँ-- अतीत घट तथा भावी घट 
मापके ८ न्यायके ) मतसे भसव्‌ द, क्योकि भाप अतीतका ध्वंस ओर मावीका 
प्रागभाव मानते है, किन्तु मेरे ( बेदान्तीके ) मतम उक्त दोनों घट सत्‌ है, 
क्योकि वतमान घटके ज्ञानके समान अतीत ओौर अनागत घटका ज्ञान मी सद्धिषयक 
दी हाता दै, असद्विषयक नहीं हाता । अभिप्राय यह कि ज्ञान सविषयक होता 
षै । विषयके निना सविषयक ज्ञान नहीं होता, अतः (अतीतादिघरविषयकं 
ज्ञानम्‌ , सद्विषयकम्‌, घटज्ञानत्वात्‌ , वतैमानघरनज्ञानवत्‌" इस अनुमानसे भूत 
ओौर भावी घरका ज्ञान मी सद्विषयक ही सिद्ध होता है| यदि अतीत आदि द्यां 


६७०  बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ श्रध्याय 


अतीतानागतोऽर्थाऽसन्निति यद्युच्यते तदा । 
अतीतानागतन्ञान ान्तमेवेश्वरं भवेत्‌ ।। ८५ ॥ 
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घट भसत्‌ होता, तो उसका ज्ञान मी न होता । उसका ज्ञान जब आप मी मानते 
ही है, तब उक्त भनुमानसे यह सिद्ध होता दै कि जेसे वतमान घटका ज्ञान 
सद्विषयक ्ै, तैसे ही अतीत तथा अनागत घटज्ञान मी सद्विषयक दी है, अतः 
अतीत आदि दामे मी सृष्षमष्पसे घर आदि कायै रहता है, यह अवश्य 
मानना चाहिए । ओर भावी घटकी इच्छसे पुरुषकी प्रवृत्ति होती ै अथोत्‌ 
+वर बनावे, एेसी इच्छासे घटके निर्मीणमें कुखङकी प्रवृत्ति होती है, यह सभीके 
अनुभवसे सिद्ध है । यदि भावी घट असत्‌ होता, तो उसकी कामनासे धरके 
निमीणभे करख्की प्रवृत्ति दी नदीं होती, क्योकि खपुष्प . भादिकी इच्छसे 
तो किसीषी प्रवृत्ति नहीं देखी जाती है । तथा योगिर्योको जौर रईश्वरष्षो अतीत एव 
नागत घर आदिका प्रत्यक्ष होता दै, प्रत्यक्ष विषयके निना दोता नहीं 
क्योकि परव्यक्ष विद्यमाना दी 8, यह सबका सिद्धान्त है, इसलिए उक्त 
अवस्थार्मे मी धर आदि कायं विमान दी ई, यह मानना होगा ॥ ८४ ॥ 

‹अतीता०' इत्यादि ! अतीत तथा अनागत पदाथ-- घर भादि--गसत्‌ दैः 
यदि यह कहते हो, तो ईश्वर भौर योगिर्योका अतीत-जनागतविषयक ज्ञान जम 
हो जायगा ओौर उनको अमात्मक ज्ञान नदीं होता, यह सन आस्तिकंका सिद्धान्त 
है । अम मी आगेके बाधक ज्ञानके निना सिद्ध नदीं होता बाधक अधिक बलवान्‌ 
होता है । ईश्रके ज्ञान निरतिशय माने जाते द । ईश्वरादिका ज्ञान दुष्ट सामभ्रीसे 
उत्पन्न भी नरीं हाता, क्योकि वह नित्य निरतिश्चय है, इसङिए उसको चम कदनं 
तो सङ्गत ही है, अतः उनका परमात्मक ज्ञान दी माना जाता दै। यदि अतीत 
आदि दद्याम घट नदीं रहेगा, तो उनका ज्ञान भमात्मक कैसे होगा ? 

श्ङ्ा--ईश्वरफा ज्ञान समीचीन है, फिर मी वह धटकी उत्पत्तिसे पूर 
असदुघटविषयक दी है, एेसा क्यो नदीं मानते ? 

समाधान--उक्त अनुमानसे उत्पच्चिसे पदञे भी षट सत्‌ दी दहै, यह सिद्ध 
कर चुके है, इसङिए उसको असद्विषयक माननेसे अमकी आपत्ति हो जायगी । 
ओौर उसके भगे वाधक ज्ञानकी मी कृद्पना करनी पड्ेगी तथा बाधक ज्ञानम भी 
नाध्यज्ञानकी अपेक्षासे प्राबस्यके नियामक अतिश्चयविरोषकी मी कल्या न््य्यी 
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प्रागभावस्तथा ध्वंस इत्याया बाद्यदीरिताः : 
अभावाः बह्यकाये्वात्सदृषाः स्युषेटादिवत्‌ ॥ ८६ ॥ 
भावत्वस्याऽविरेषेऽपि यथा जटयुबोर्भिद्‌ | 
भावावान्तरभेदाः स्युः प्रागभावादयस्तथा । ८४ ॥ 





पडगी इत्यादि अनेक दोर्षोकी प्रसक्ति होगी, इसलिए अनागत अवस्थमे भी 
काकी सत्ताका स्वीकार करना दी ग्रे्ठहे ॥ ८५ ॥ 

श्रागभाव ०" इत्यादि । प्रागभाव जौर ध्वंस अतिरिक्त नदीं किन्तु 
अपने-अपने अधिकरणस्वखूप ही दै, क्योकि पिण्ड, कपारादिमे ही वे प्रतीत होते 
हैः । इ धटो भविष्यति इसं प्रतीतिको नैयायिक परागभावविषयक मानते हें | 
विचार करनेपर प्रागभाव पिण्डसे अतिरिक्तं कुछ मी दृष्टिगोचर नहीं होता । एवं 
ध्वंस मी “इह कपे धये ध्वस्तः इप्याकारक प्रतीतिसे केषाम रहनेवाले 
घटध्वंसको कपारुसे अतिरिक्त मानते है, विचार करनेपर वह भी पूर्ववत्‌ अधिकरण- 
भूत कपारु आदिसे अतिरिक्त सिद्ध नहीं होता, इसलिए प्रागमाव ओर ध्वंस्-- ये दोनों 
अधिकरणस्वरूप तथा भावात्मक है, इसे त्क द्वारा सिद्ध करके त्क स्वयं प्रमाण 
नहीं है, किन्तु प्रमाणका अनुग्राहक दता है, अतएव केवर तकंसे को 
पदार्थं तिद्ध नहीं होता, इसर्एि इस ॒तर्फकका अनचुराह्य अनुमान कहते दै 
वादयुक्त प्रागभाव आदि अमाव सद्रूप दः ब्रह्मकाय होनेसे, घट आदिके समान । 
ब्रह्मकाय होनेसे षर आदि जसे भावस्वखूप हँ वैसे दही पराभिमत अमाव मी 
ब्रह्मकाय होनेसे भावात्मक दी हे, तदतिरिक्त नहीं । काये ओौर कारणका तादार्म्य 
सम्बन्ध ही सयुक्तिकं दहै, समवाय आदिः सम्बन्धान्तरं नहीं । जव कारण 
 भावस्वरूप दै, तव तदात्मा कायै उससे विपरीत अभावात्मक कैसे हो सकता हे ? 
यह्‌ निष्कर्ष है ॥ ८६ ॥ 
^भावत्वस्या ० इत्यादि । 

राङ्गा--~यदि धट आदिके समान ब्रह्मकाय हेतुसे प्रागमावादिको भाव्वंखूपं 
कहते हो, तो प्रागभाव आदि घट आदिकी तरह भावात्मक दही क्यों नदीं 
प्रतीत होते 2 भावसे विलक्षण दी उनकी प्रतीति क्यो होती हे ? अथात्‌ विधि- 
मुखसे भावकी मतीति होती है यौर निषेध सुखसे अभावकी, यह क्यो? 

समाधान प्रथिवी ओर जल---ये दोनों भावस्वख्पद्रे. य तो आप भी 
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रोकम्रसिद्धिुष्टङ्ध्य कि मावत्वदुराग्रहात्‌ । 
कायं तवेति चेत्ते वा किं कायं वेदलङ्कने ॥ << ॥ 


मानते है, फिर मी गन्धवत्वरूपसे भौर शीतस्पशवत्त्वूपसे उन्ं विरुक्षण भी कहते 
हँ अर्थात्‌ भावत्व सामान्य धम एक होता है जौर विरोष- असाधारण ध्म- भिन्न. 
भिन्न होते है । भावम अवान्तर मेद मी होता ही है, क्योकि द्रव्य, गुण, कर्म 
सामान्य, विदोष जौर समवाय-ये छः मेद भावम मी मानतेद्ीदहो। मावका 
अवान्तर मेद अमाव दहे, अतः घषटादिसे विलक्षण है, णसा कहनेमे क्या आपि है ९ 
कुक नहीं है, तो अमावको भावात्मक हयी मानना ठीक है, भावसे अतिरिक्त मानना 
व्यर्थं है | ८७ ॥ 

घट आदिके समान प्रागमाव आदि भावविरोष ह्रै, एसा कहनेम आपका 
क्या अभिप्राय है £ क्या अभावको अतिरिक्त पदार्थे माननेसे अद्वितीय आस्माकी 
सिद्धि नदीं होगी? या एकविज्ञानसे सवक्ा विन्ञान होताहै, इस श्रौत 
प्रतिज्ञाकी असङ्गति होगी £ वस्तुतः ये दोनों मय नहीं है, क्योकि प्रथिवी आदि 
भार्वोके सहदा अभावकी भी ष्यावहारिक सत्ता स्वीकार कीजिये, विविष 
भोगजनक्त प्राणीके कर्मके मेदसे भार्वोमिं वैक्षण्य माना दी जाता है, इस आश्चयसे 
कहते हँ-- “लोकप्रसिद्ध ० ईत्यादिसे । 

रक्का-- पागमाव आदिमे अमाव शब्दकी रोके प्रसिद्धि है अथौत्‌ अमाव- 
शब्दसे दी. सदा उनका व्यवहार होते आया है । आप इस रोकमसिद्धिका उष्वन 
कर भावरूपसे उनका व्यवहार करते दै । जो सदासे अमावात्मकं होते आये द, 
न्ह जाप भावात्मक कहते दै, एेसा कहनेते आपको क्या खम है? फलरख्पं 
अतिायके विना रोकमसिद्धिका त्याग करना उचित नहीं है | 

समाधान-- सबसे प्राचीन वेद हँ ओर नित्य होनेसे वे अपौरुषेय दै, अतः वेदसे 
छोक-परसिद्धिका त्याग करते है । इसमे आपको कौन-सा फर मिङ्ता ष कि फरविरोषकरे 
बिना ही अभाव भावसे भिन्न तच्वान्तर है, एेसा कहते दहो ? वेदम भावके प्रथक्‌ 
स्वरूपका निर्देश मी नदीं है, इसङिए भावात्मक हयी जगत्‌ प्रतीत होता है । अभावक्रा 
ज्यवहार मी वेदम भावस्वरूपसे ही किया गया है, प्रथक्तत्वसे नदी । इस परिस्थितिमें 
वेदभसिद्धिका उष्छैवन कर अभावको भावसे भिन्न तत्व मानते है, इसमे जापको द्यी 
कौन-सा फर मिक्ता है £ इसङिएु यदह आक्षेप वेदान्तियोके ङि लागू नहीं 
ह्येता, प्रत्यत नैयायिको किण सी ॐ वयन -न्मन्येः जवः ~न >~ म - 
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सदेव सर्वमित्युक्त्वा व्यावत्यं कि भवेद । 

अभाव इति चेचार्हिं सोऽभ्युपेयो बखाखया ।॥ ९० ॥ 
वाटमम्युपगच्छामि शुल्यत्वं आन्तिकदिपितम्‌ । 
तननिवत्यांऽथ भावत्वं युक्तियुक्तमिदहोच्यते ॥ ९१॥ 








` वही भावस्व्ष कहरखाता है ओौर जब पटमिन्न्वेन उ्यवद्त होता है, तब परमिन्न 
घट कटा जाता है अथीत्‌ उस मभावत्व व्यवहारं होता है, अतएव भावान्तरम 
भावोऽन्यो न कथचिद निरूपणात्‌" इत्यादि वचन सङ्गत होते दै । 
'स्वरूपपरखूपाभ्यान्नित्य सदसदात्मके । 
वस्तुनि ज्ञायते किञ्चिद्रपं कैश्चिक्कदाचन ॥' 

यह शोक मी उक्त अथे प्रमाण है, इस विषयका निरूपण पूर्वमे कर 
। शुके दै, अतः मन्थके विस्तारके भयसे पुनः निरूपणसे विरत होते & ॥ ८९ ॥ 

सदेव सर्व ०› इत्यादि । “सदेव सौम्येदमर आसीत्‌, इस अरति एवचाग्द दै, 
सका अथ इतरव्यवच्छेद होता है, सतसे इतर असत्‌ दी हो सकता है, उसे 
आप मानते नदीं, अस्तत्‌का मी रूपान्तरसे भावे दी अन्तमीव करते परै 
इसर्एि यह प्रञ्न होता कि एवकारका व्यावत्यषैया नहीं यदिहैतो 
सतसे अतिरिक्त असत्‌ बरात्‌ मानना पड़ेगा । दूसरे पक्षम एवकार व्यथं 
होता है, पवकारके रहनेसे यह अथ होता है कि अभे अर्थात्‌ उत्पत्तिसे पूर्वं जगत्‌ 
सत्‌ दी था, असत्‌ नदीं था। यदि असत्‌ पदाथ शतिको अभिप्रेत न होता, तो वह 
प्रसक्त दी न दहो सकता, फिर उसके निराकरणके ङ्एि एवकारकी आवश्यकता 
ही क्या थी १ अतः इस विषय अद्वेतत्रादी दोनों ओरसे फंदेम फंसे दँ ॥९०॥ 

उसीका उ्तर देते है-- बाढम ० इत्यादिसे । 

एवकारका व्यावत्यै अपत्‌ है, यह सवदय कते ओौर मानते है, किन्तु बह 
शृसत्‌ परमतकर्पित श्रुन्यासमक है । शब्द परार्थं हे अथौत्‌ दुसरेको समञ्ञानेका 
असाधारण उपाय है) परमतसिद्ध पदाथकिं द्वारा समञ्चानेसे धिष्यकी 
शरद्धापूर्वैक श्रवण जादिमे प्रवृत्ति होती है । अन्यथा अविश्वास होनेका भय रहता है 
अर श्रत अमं पूणे विश्वास नहीं करता । बिना विश्वास श्त अथै निष्फक 
होता है; इसङिए ्रोवाके अनुम्रहके लिये श्रुतिने परमतसिद्ध॒ असत्‌ पदार्थकी 
ब्त छिए एवक्रारका उपादान किया है । वह जगत सतषट. पेया छने 
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कि प्रागभावः प्रध्वंसाद्धिद्यतेऽथ न भिद्यते। 

अभेदे तेऽपसिद्धान्तो मेदे मेदकम्ुच्यताम्‌ ॥ ९२ ॥ 
विरक्षणस्वरूपत्वं न तयोः श्ल्यमात्रयोः । 

न चौपाधिकमेदः स्याच्छृन्यस्योपाध्यसम्भवाच्‌ ॥ ९३ ।। 





श्रोता यह मी समक सकता है कि सत्‌ है ओौर असत्‌ भी है अर्थात्‌ जगत्‌ वो राशिं 
विभक्त है-- कोई सत्‌ ै को$ असत्‌ है या उत्पत्तिसे पूर्व असत्‌ है, उत्पत्तिके 
अनन्तर सत्‌ है जथवा खूपमेदसे उभयात्मकं यने सदसदात्मक ै, इत्यादि बोध 
न हो यह अवेक्षित है, अन्यथा परम पुरुषाभकी प्रापि ओौर अनथकी प्रापि हो 
जायगी, इसङिए परमतकल्पिति असत्‌की जावृत्तिके छ्एि एवकारषा 
उपादान क्षिया गया है 1 इससे यदह नदीं सिद्ध होता कि श्रुति असदृन्याबु्तिके 
सात्पयसे एवकारका उपादान है, दसरिए असत्‌का स्वीकार अवद्य करना दी 
पड़ेगा, क्योकि यदि एेसा नियम माना जाय, तो वादीके पक्षका अनुवाद करके 
प्रतिवादीका खण्डन करना हयी असंभव दहो जायगा । केवर अनुवाद करनेसे 
प्रतिवादीका अभिमत दो जायगा ओौर अभिमत पक्षका खण्डन करनेसे अप- 
सिद्धान्तनामक निमहस्थानसे निगृहीत हो जायगा, पुनः कथाम अधिकार दी 
नष्ट हो जायगा, रेसा होता नदीं । इसर्एि आन्तिसिद्ध असत्‌ पदाथेकी 
एवकारसे व्यादृचि छर युक्तियुक्त भावत्वका प्रतिपादन 'सदेव' इत्यादि अति 
करती है ॥ ९१ ॥ 

धक प्रागभावः" इत्यादि । यच्छा, अव आपसे प्र करते दईै-- प्रागभावको 
प्वंससे भिन्न मानते हो या अभिन्न १ अन्त्य पक्षम तो भपसिद्धान्त स्पष्ट £ । 
पथम पक्षे कौन मेदक धम है ? अभाव अनुपाख्य है, अतः भावमूत ध्मका 
आश्रय तो हो नहीं सकता, भेदक धर्मक बिना एक दृसंरेसे उ्यादृत्त है, यदह कैसे 
समञ्च सकते हो या किंसीको समञ्ा सकते हो £ असाधारण धर्मके बिना 
पदार्था निवेक होता नहीं ॥ ९२ ॥ | 

वास्तविक धम दही केवर मेदक नदीं होता, किन्तु जोपाधिकं धमं भी 
मेदक होता है। अमाव वास्तविक दो असाधारण धमनी दैः किन्तु 
जौपापिक शै, यदि यह किए, तो जौपाधिक धर्म कोन दै यदी बतङाइये, 
इस अभिभायतसे कहते ै--'विक्षण्‌ °! इत्यादिसे । 
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घटस्य प्रागभावो यः स पिण्डोपाधिको यदि । 

तदत्र माने वक्तव्य प्रत्यक्षं॑तु न युज्यते ॥ ९४ ॥ 
नीरूपप्रागभावस्य चाक्चुषत्वमसङ्गतम्‌ । 

पिण्डे श््टे प्रागभावो दृष्ट इत्येष ते खरमः ।॥ ९५ ॥ 


पागमाव अओौर ध्वंस ये दोनों इयन्यात्मक दै, अतः घट आओौर पटक सहदा उनका 
स्वरूप ही परस्पर विख्क्षण है, यह तो कह दी नहीं सकते । धट, पर आदि 
सावयव दँ तथा अनेक गुण जओौर धर्म॑ आदिके आश्रय द, इसङिए्‌ उन दोरनोमें 
स्वरूपका मेद्‌ तो सवके अनुभवसे सिद्ध दहै। पर ये दोनों अभाव तो निराकार 
अर सर्वथा परतन्त्र हैँ । ओौर आौषाधिक धर्म उनका मेदक है, यह मी कहना तभी 
वन सकता है, जव उपाधि सिद्धं हो, अतः प्रथम उपाधिका परिचय कराये ॥९३॥ 
धरस्य प्रागभाबो! इत्यादि । इस सखसिण्डमे धट होगा, इस प्रतीतिसे 
सिद्ध घरक प्रागभावका अयिकरण है-- शरषिण्ड ! (इस कपाख्म घर नष्ट हुमा 
इस प्रतीतिसरे सिद्ध घरक ष्वेका अधिकरण है- कपार । ये दोनों अधिकरण 
ही दोनों अमा्वोँकी उपाधि द । मुखिण्डड्त्तितव ओौर कपाखबृ्तित्वरूप उपाधिके 
भेदसे दोनों अभाव भिन्न हे, मषिण्डमें घरफ्रा प्रागभाव ओौर कपारूम घटका ध्वंस 
है, इसमे भमाण क्या है ? प्रत्यक्ष परमाण है कहना तो युक्त नदीं ै ॥ ९४ ॥ 
'नीरूपश्राग मावस्य' इत्यादि । नीरूप ( खूपन्युन्य ) प्रागभावका प्रत्यक्ष तो 
असङ्कत दै । अभिधाय यह दै कि उद्धूतरूपवाटे घट आदि दव्यके चाश्चुष 
प्रस्यक्र्मे उद्धूतखूप कारण है, रेसा नियम है  प्रागभावम जब खूप दी 
नदी हे; तन उद्धूत रूपकी संभावना ही केसे हो सकती है £ अतः प्रागभावका 
चाश्चुष प्रत्यश्च नहीं हो सकता । स्वाच परत्यक्षम उद्धूतस्परवत्ता नियामक है, 
इसरिए स्पद्द्यूल्य उक्त अभावके त्वाच प्रत्यक्षका मी सम्मव नद्यं है। 
अन्य इन्द्रियं गुणम्राहक दँ । भागभाव गुण न्दी है। मन वाद्य विषयका 
स्वयमाहक नद्धं हँ । इस प्रकार कारणोपर दृष्टि देनेसे परत्यक्षका कोई कारण नही 
षै । इस अभिप्राये कहते दै- प्रत्यक्ष तो ठीक नहीं है, अतः अन्य को$ 
प्रमाण किये । 
। द ङ्का-- यदि उद्धूतरूपवानका हयी चाक्षुष प्रत्यक्ष मानते हो, तो गुणे 
गुण नही रता इस नियमके अनुसार रूपमे उद्धूत रूप नदीं है, फिर उसक 
प्रत्यक्ष कैसे होगा ? 


दित्य ब्राह्मण | भाषाजुबादसहित | ६५७ 
प्रागमावव्यवहृतिर्यदि पिण्डदश्षस्तदा | 
सष एव प्रा्मवोऽस्तु किञुपाधितया तव ॥ ९६ ॥। 


व 





म्यी 





समाघान--उक्त नियम दभ्यविषयक हे, शुणादिविषयक रही, इसछिए 
गुणादिविषयक प्र्यक्षमं कोई आपत्ति नहीं है | प्रागभाव गुणादि नदीं है, इसदिषु 
उसके चाक्षुष मव्यक्चम उक्त नियम छमू है | 

राङ्क[-- आपके मतसे प्रागभाव क्या? 

समाधान--घटादिकी अपेक्षासे अधिकरण दरव्यदही को आप लेग प्रागमावं 
कहते है, उससे अतिर्कि पदाथान्तर प्रागभाव नहीं है । 

दाङ्ा--पपिण्डे पिण्डः यह प्रतीति नहीं होती पर "पिण्डे प्रागभावः! यह 
पतीति क्यो होतीडहे 

समाधान---उक्त प्रतीति आस्माश्रयादि दोषस्ते नहीं होती, सो ठीक दीद, 
अन्तिम प्रतीति अन्यकी अपक्षासे मेद मानकर आप रोगोँको अमासक होती हे, 
इस अभिभरायसे कहते है-- "पिण्डे दृष्टेः दव्यादि । पिण्डके देखनेपर पागमाव 
देखा जातादहै;, यह कहना आपका ख्मदहै ओौर रमसे किसी पदार्थकी 
वास्तविक सत्ता मानी नहीं जा सकती। आकाश नीरुषहै, इस प्रतीतिसे 
वस्तुतः आकाशम नीरुख्पकी सत्ता कोई नदीं मानता ॥ ९ ॥ | 

'श्रमभाव ०" इत्यादि । मृरिपण्डके देखनेवार्छका अक्सर यह्‌ . व्यवहार 
देख! जाता है कि इस पिण्डभं कुछ कारके बाद्‌ षट होगा, किन्तु अमी नहीं हैः 
अतः इस प्रणारीसे अथात्‌ इस व्यवहार द्वारा पिण्ड घरक प्रागभावका अस्तित्व 
सिद्ध होता है, यदि एेसा कडँ, तो इसका उत्तर यही है कि उक्त व्यवहारसे पिण्ड 
ही घटप्रागभावस्वशूप क्यो न माना जाय ? क्योकि शरृसिण्डके दशनके बिना 
प्रागभावका जव दशन होता दी नहीं है तब आवदयक होनेपर रिण्डको ह्वी 
प्रागभाव मानना युक्तियुक्त हे । पिण्ड उक्त प्रागभावकी उपाधि है, फेसा कहनेसे 
आपको क्या खभ दै 2 अ्थीत्‌ कुछ भी नहीं ओौरं दृपरी बात यहे कि जसे 
“घटोऽस्ति यह व्यवहार होता है, वैसे हयी यदि '्वटप्रागभावोऽस्ति' यह व्यवहार 
मानते हो, तो सच्वधर्मितया प्रतीयमान प्रागभाव मी घटादिके समान मावस्वूप ही 
सिद्धं दोगा, उससे विरुक्षण अभावस्वख्प नहीं । ओर आधाराधेयभाव जो 
प्रतीत होता है, उसे तो “राहोः सिरः के समान कल्पित मेद मानकर मी मान 








म. नः 
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पिण्डितप्रागभावसवे एकस्याऽप्यविरोधिनी । 
स्वतः पिण्डोऽप्यपेक्ष्याऽन्यं प्रागभावत्वमरसुते ॥ € ७ ॥ 
क म 0 अ 
गभावोऽस्ति दष्टश्ेत्येवं तत्सशदशने । 
भवस्येबोपपदेते न शन्यस्य निरात्मनः ॥ ९८ ॥ 





पि ज अन 








सकते है, निःस्वरूप अभाव अस्त्यथैका सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योकि वेसा 
मानना 'सदसतोस्सम्बन्धानर्ैत्वम्‌ः इस न्यायसे विरुद्ध है ॥ ९६ ॥ 

(पिण्डल ०” हृ्यादि । पिण्डस्व ओर घटपागमावख- ये दोनो धर्म एक दी 
पिण्ड व्यक्तिम खूप-रसकी परह रह सकते दै, इनम परस्पर कोड 
विरोध नदीं होता । | | 

राङ्का- विरोध क्यो नहीं है ? एक भावासक है ओौर दृसरा अभावासक 
 समाधान- परत ओौर घरभिन्नत्व ये दोनों धमन जेसे एक परभ्यक्तिं 
रहतेष्टै वैसे दी दो धर्मोकी एक ग्यक्तिमिं स्थिति विरुद्ध नहीं दै। 
वस्तुतस्तु एक दही व्यक्ति सपश्च अनेक धर्मोका व्यवहार होताहै। एक दी 
देवदत्तादि व्यक्तिमं पिता, पुत्र, जामाता, इवघुर इत्यादि व्यवह्‌ारसे पित्र, 
पुत्रत्व आदि अनेक धर्म माने जाते दै । एक व्यक्तिकी अपिक्षासे वे धर्म विरोधी 
अवदय द, लेकिन धमीन्तरकी अपेक्षसे विरुद्ध नहींदै। किसीका पिता 
किंसीका पुत्र, किष्ीका जामाता इप्यादि होता दीह । अतः उन-उनकी 
अपेक्षा उन-उन धर्मोका एक धर्मासि व्यवहार होता है, कैसे दी प्रक्रत भी 
कहते दै--पिण्डत्व ओरं प्रागमावस्वका एक व्यक्ति विरोध नहीं है, अपेक्षा 
मेदसे उक्त उभय स्थितिर्योका समर्थेन करते है-- स्वतः पिण्ड है पर घर्की 
उपेक्षसि वह प्रागभाव मी कदा जा सकताहै) जेसे घट अपने स्वह्पसे 


भावासक है ओौर पदादिष्पसे निदूप्यमाण तथा "पटभित्न इत्यादिसे प्रतीयमान 
अभावास्रक कहा जाता है | अतएव | 


शस्वृषूपपरकूपाम्यां नित्य सदसदास्मके | 
वस्तुनि ज्ञायते खूपं किञ्चित्‌ कैथिक्रदाचन ॥ ` 
'भावान्तरमभावोऽन्यो न कृश्चिदनिषखूपणात्‌ 
इत्यादि वचन संगत होते टँ ॥९७॥ 
1 | 
प्रागभायोः हत्यादि । प्रागभाव है, जौर देखा जाता हे, इत्यादि प्रतीतिको 
यदि प्रागभावविषृयक मानते हो; तो घटदिकरे समान प्रागभाव्र भी भागान्परक ली 
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युक्तियुक्तं वेदिकं च मतं त्यक्त्वा दुराग्रहात्‌ । 

| तकसमये मगः फ युधा परियुद्यसि ॥ ९९ ॥ 
अभावस्याऽपि भावत्वे कतः काय॑मसदधवेत्‌ । 
कारणस्य तु भावत्वमविवादं मतेऽपि ते ॥ १०० ॥ ` 





सिद्ध होता है; शन्यास्म नही, क्योकि निःस्वरूपमे कोई धर्म नहीं रह सकता । 
यदि किसी मी धर्मका आधार होगा, तो वह मिःस्वरूप कैसे हो सकता ह १ ॥९७॥ 

शुक्तियुक्तम्‌' इत्यादि । दुराप्रहसे युक्तियुक्त याने त्कैसिद्ध वेदिक 
मत्का त्याग केर कुतार्किकेकिं मतम फसकर क्यो अपनी मूखता प्रकाशित 
करते हो १ यदि घट भादिके अभावको अधिकरणभूत पर आदिसे भिन्न मानते हो, 
तो घटामावर्म मी तो घर नहीं है, इसरिएर उसर्मे मी घटका सभाव मानना 
पडेगा एवं उपस्त अभावर्मे फिर घटाभाव, इस प्रकार अनन्त घटाभाव मानने 
पगे, परन्तु इतने सभाव किसी प्रमाणसे सिद्ध नष्टीद। इसर्एि आखिरमें 
भावम रहनेवारे अमावको अधिकरणसे अतिरिक्त नही, किन्तु भथिकरण- 
स्वखूप ही मानोगे । फिर उसमे मी यह दाङ्का होगी कि अभावो 
अधिकरणस्वखूप माननेपर "षटाभावे घटाभावः यह प्रतीति कैसे होगी ? 
जाघार ओर आधेयके मेदके निना एेसी प्रतीति नही होती । इसका उत्तर काल्प- 
निकर मेद मानकर ही कर सकते दहो, दूसरा उपाय नदीं है । इसी प्रकार घट- 
प्रागभाव पिण्डादिस्वख्प दही हैः अतिरिक्त नहीं, पेसा स्वीकार करना 
उचित है ॥ ९९ ॥ | 

(अभावस्याऽपि' इत्यादि । किसी तरस्थकी रङ्काहेकि घटप्रागभावको 
यदि पिण्डातक ही मानोगे अत्‌ भावामक दही अभाव है, मावसे अतिरिक्त 
दसरा नदीं, यह मानोगे, तो प्रकृतमे सत्‌कार्यंवाद माननेका कया उपयोग हुआ ९ 

समाघधान-विचारसे यदि अमाव भाषासमक दी सिद्ध होता दहै, तो 
उत्पत्तिसे पूर्य कायं असत्‌ कैसे हो सकता है £ पिण्डे पिण्डसे सतिरिक्त घटके 
अमावका समर्थन यदि होता, तो यह्‌ संभव था कि असत्‌ षटादिकी उत्पति 
होती ै, इसङिर असत्छार्यवादकी किसी तरह कश्पना हो सकती, किन्तु मावसे 


अतिरिक्त अभाव अन्य तच्च हैदरी नहीं। यदि वह नरश्रङ्खके समान अत्यन्त 
अयन दोला. तो कारणक दयापाग्ये मी घतादिक्छी जत्पत्ति नीं रोती । घरादिकी 
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नन्वत्रैकं स्वतःसिद्धे प्रत्यग्रुपमनन्यष््‌ । 
वरित्वटं वेदसिद्वान्ते किमथे कायकारणे ।॥ १०१ ॥ 
एवम्भूतात्मबोधाथं कारणादि प्रसाध्यते । 
उपायः सोऽवतारायेत्याचारयरेतदीरणात्‌ ॥ १०२ ॥ 





उत्पत्ति देखते दै, अतः अत्यन्त असतसे विरक्षण भावालमक ही वह्‌ $, यह मानना 
पड्गा । केवर मेद इतना है कि पूर्वमे अव्याङ्ृतनामरूपसे षटादि था, इसरिए 
उस समय रोकिक काय॑के ठि क्षम नहीं हुजा जौर कारणके व्यापारके अनन्तर 
व्याङ्कप्तनामरूप ह्योनेपर रोकिक कार्यके किए समर्थं हुमा । जौर कारणको भावात्मक 
तो आप मी कहते दी द, अतः कारणक अंशम तो विवाद हयी नहीं ष । हमारे मतसे 
काये तथा कारणका अभेद दै, इसछिर मी कामं असत्‌ नहीं होता ॥ १०० ॥ 

^न॑न्वत्रेकम्‌” इत्यादि । ` ॑ 

शङ्का- "एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म, यद्धासा भासितमिदम्‌, (अत्रायं पुरषः स्वर्यं 
ज्योतिः इत्यादि श्चुतियौसे जद्वैत जक दी एक तच दै, यह वेदान्तका सिद्धान्त 
सिद्ध होता है, अतः इसके विपरीत कारणसक्ताकी सिद्धि क्यो करते हो? 
एसा करनेसे वेदान्तिरयोका अपसिद्धान्त होगा, इसलिए कार्यकारणका विचार 
ही व्यर्थ दहै जौर कारणकी सत्ता सिद्ध करना, तो अपने घरमे ज्वाङापर्षेपके 
सटंश अद्वैतका व्याघात करना है, अतः वद अत्यन्त अनुचित ै ॥१०१॥ 

समाधान--"एवं भूता ० इत्यादिसे । समस्त जगत्का कारण, नित्य, 
ददः बुद्धः सखक्तस्वरूपः, स्वर्यप्रकाश्च तथा प्रस्यगूरूप ब्रह्मात्मतक्वका बोष 
हौनेके श्रि कायेकारणका विचार करते द । यह विचार उक्त बोधक 
अवतार ( उत्पत्ति) का उपाय है, एसा पूर्वाचार्योनि कहा है; तात्ययै यह 
है कि देत बह्का ज्ञान अदधैतन्ञानके बिना नहीं हो सकता; अदरैतक्ञानमे 
धट, पट आदि द्वैत सव्यत्वका ग्रहण करानेवाखा भव्यक्ष बाधक है, इसङिपए 
यद विचार आवशयके है कि श्रुतिपदत भाजेकलन्नान कैसे हो सकता है 
जओौर ममाणः प्रमेय आदि छौकिक व्यवस्था मी व्यवहारदञ्चामे बनी रहे, इस 
जिज्ञासासे श्रतियोमे ध्यान देनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि श्रतिम प्रदरित उसके 
उपाय दी सर्वोत्तम उपायैः शति उच्च स्वरसे कहती है कि वाचारम्भणं 
चिकार नामधेयं म्र्तिकेत्येव सत्यम? अर्थी म॑सिक्कानि जिनमे घ. जागात् च्छानिः पा 
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सत्तत्वकमिदं सवेमिति संसाध्य यत्नतः । 
तस्यापि संविन्मात्रेण पृणतिबोच्यते स्वतः ।॥ १०३ ॥ 

बनते दँ, वे सव-के-सब गृत्तिका दी दै, उससे अतिरिक्त तत्त्वान्तर नदीं दँ एवं 

सुवणीदिके विकार सखुवणीदिसे भतिरिक्त नदीं है केवरु आकारसे वे भिन्न-भिन्न 
प्रतीत होते दँ ओौर घुवणेके सदश स्थायी नदीं होते, अतएव वागारम्भणामात्र 
हैँ अर्थात्‌ केवर कुछ समय तक इनका व्यवहार होता है । उपादानङ्प मृतिका, 
ख॒वण आआदिका व्यवहार उनके कायौन्तरोमे भी असुच्रत्त रहता है, अतएव तत्तत्‌ 
कायैकी अपेक्षा वे सत्य कद खाते &, इसी अभिमायसे श्वति कहती है--“सतरिकेत्येव 
सत्यम्‌, स॒त्तिका कारणकी उपरुक्षण दै अर्थात्‌ काकी अपेक्षा कारण परमाथ सत्‌ 
ह, इसीसे एकविज्ञानसे सब विज्ञात हो जाता है, यह श्रौत पभतिज्ञा मी उपपन्न होती 
है । यदि कारणसे वस्तुतः कायं अतिरिक्त माना जाय, तो कारणक विज्ञानसे 
उसप्ते अतिरिक्त कायैका विज्ञान केसे हो सकता है £ जो कारणको सत्‌ कते है 
ओर कायैको उत्पचरिसे पूर्वै असत्‌ कहते है, उनके मतम कार्यं ओौर कारणका अभद 
महीं बन सकता; अतएव वे लोग उनका मेद्‌ दी मानते है ओौर उत्पसिके वाद्‌ 
का्ैको सत्‌ कते दै । उनका मत “सर्वं खल्िदं ब्रह्म", नेहनानास्ति किश्चन,, 
(तस्वमसिः, ‹सर्वमात्मवामूत्‌, इत्यादि सैकड़ों श्रतियोसे विरुद्ध है । (सदेव सोम्येदमभ 
आसीत्‌", शदेतदास्म्यम्‌" इत्यादि शुतिर्योका उपक्रमोपसहार द्वारा उ्द्वैतमें ही 
परम तात्पर्यं है; यह पूर्वमे निरूपण कर चुके द, अतः फिर कटनेकी जावकश्यकता 
नहीं है । "एतस्मादात्मनः आकाशः" इत्यादि खष्टिवोधक श्चतियोंका वास्तविक तात्पर्य 
सरके प्रतिपादने नहीं है, किन्तु अध्यारोपापवादन्याथसे कारणसे अतिरिक्तं 
कायै नहीं है, इस प्रकार बोधन द्वारा अद्वैतमं ही परम तात्प है; "यतो वा इमानि 
मूतानि जाबन्ते येन॒ जातानि जीवन्ति यसयन्त्यभिसंविदाम्तिः इत्यादि श्रति 
समस्त कायं ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ है; ब्रहमद्ीमे स्थित्त है, ओौर उसीमै लीन 
होता है; यह प्रतिपादन करती है; इसका तादपयै यह है कि त्क्ष समस्त संसारकां 
उपादान ओौर निमित्त दोनो प्रकारका कारण है, इससे ईश्वर केवर निमि 
कारण है सैसारका उपादान कारण नदीं, यह सर्वथा श्रतिविरुद्ध है, इस 
विषयमे शङ्का खमाधानका ब्रह्मसूत्र ओर उसके भाष्य आदिम विस्तारख्पसे निरूपणं 
किया गया दहे, इसरिए विदोष जिज्ञाुंओंको वरहा दी देखना चाहिए ॥१०२॥ 

(सन्त्व ०' इत्यादि | उक्त प्रकारसे इस समस्त संसारम सतस्वङ्प 
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कारणादिनिषेधेन नन्वदेतममीष्सितम्‌ । 
तथा च नेति नेतीति बोधस्योत्तमता मता ॥ १०४ ॥ 











परम नक्षकी सत्ता है, क्योकि कार्यमात्रका कारण तत्व होता है, सनका कारण 
जदा दी है, इसङ्ए संसारम जह्मकी सत्ता मानी जाती दै, इस प्रकार श्रुति तथा 
तद्‌ नुङ्कर अनुमान आदि प्रमार्णोसे यन्लपूर्वक सिद्ध करके कारण भी वास्तविक 
सवितूमात्र ( बोधमात्र ) भवतएव पूर्ण जखण्ड परम ब्रक्षप्वरूप ह, यह का जाता 
हे । द्ष्टा दृशिमात्रः छद्धोऽपि प्रत्मयानुपदयः' इस योगसूत्रादिसे मी परमास्मा 
केवर ज्ञानस्वरूप है, यह स्पष्ट ह । 

शङ्का-- एक करणसे कोड कायं नहीं होता, क्योकि रोके समवायी, 
समवायी ओौर निमित्त इन तीन कारणोसे दी कार्योकी उत्पत्ति देखी जाती है, 
तथा सहकारी कारण भी अनेकविध देखे जाते है । 

समाधान-- किसी लोकिकं कारणस पूर्णं कार्यानुकूरू सामथ्यै नहीं दै, 
इसङिए सहकारी आदिके द्वारा कारणम पी सामथ्याधानके किए अन्यकी अपेक्षा 
युक्त दी है । ब्रह्म स्वतः सब कार्योत्पादनके ङिष्‌ परिपू दै, अपूर्ण नहीं $; अतः 
किसी सहकारीकी अपेक्षा नदीं रखता, अतएव “सत्यसंकस्प' कहा जाता है ॥१०३॥ 

क(रणादि ० इत्यादि । समी रौकिक कार्य कारणसे भभिन है, कारणकी 
सवस्थाविरोष दही काये दहै, अतिरिक्त नही, अतएव सूत्रसे भिन्न पट 
नदी दै, यह कहना ठीक ही दै। लौकिकं कारणमी बदाकायै दीष वे मी 
उक्त न्यायसे बरहमभिन्न नदीं दँ । “सर्वं खस्विदं ब्रह्म" इत्यादि शति्योसि मी यदी 
सिद्धान्त करिया गया है । “अर्थात आदेशो नेति नेति" इत्यादि श्चतिर्योनि सकर 
कायेकारणमावापन्न द्वैवका निषेध कर दवैतामावसे उपरुक्षित आत्मस्वरूपका 
ज्ञान ही मोक्षके किए उपयोगी षै, यह कहा ई । | 

र्वा-- “नेति नेतिः इत्यादि वाक्य द्वारा द्वितनिषेधन्ञान द्य यदि सुंक्तिक। 
कारण प्रतीत है, तो वदी ॒श्चु्जोको उपादेय होगा, ब्रह्म उपादेय नहीं होगा । 

समाधान--हां ठीक दै, द्वैवामावोपरुक्षित ब्रह्मस्वरूपमात्रविषयक निर्वि 
करपक ज्ञानका द्वेतनिषेधक्ञान उपयोगी दै; पर उपादेय नहीं है । फलकी प्राप्िसे 
पूर्वै साधन उपादेय होता है; अनन्तर वह मी मिथ्या होनेसे त्याज हयी है । क्योकि 
(अतोऽन्यदार्तम्‌, श्ितीयद्े भयं मवति,, यत्र हि द्वैतमिव भवति तदितर इतरं 
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चिदाभासेषु नानात्वं दुःखित्वाद्यवभासनात्‌ । 
बुद्धिद्रष्टृषु दुःखादेरारोपो अुद्यतां चरणाम्‌ ॥ १२३ ॥ ` 
अज्ञानायुपमर्देन यत्युष्टौ देतमासनम्‌ । 
स्वप्नविज्ञानवन्नदं वस्त॒तच्वावभासकमप्‌ ।। १२४॥ 
‹विदाभासेषु' इत्यादि । एकजीववादर्म जो यह आक्षेप किया जाता है कि 
सुख; दुःख आदिकी तथा बन्ध ओौर मोक्ष आदिकी व्यवस्था नहीं बन सक्ती । तात्पय 
यह्‌ है कि अनेकजीववादमे तो संसारम एक समय जीवमेदसे को घखी दै, कोद 
ठ खी ष, कोद ज्ञानी ह, कोद गरट्‌ ह, कोड बद्ध ६ ओर को मुत्त है, 
इत्यादि व्यवस्था शास्र नौर खोक टीक-ठीकृरूपसे बन सकती दै, पर एक- 
जीववादमे उक्त व्यवस्था सुसङ्जत नदीं हो सकती, कारण कि एक कार्म एक दी 
जीव परस्पर विरुद्ध घर्मोका अनुभव कैसे कर सकतादै? सो मी अविचार- 
मूरुक है, क्योकि चिदामासोमे नानात्व तो एकजीववादी मी मानते ही दै। 
अन्तःकरणक्ते भेदसे तदुपाधिक चैतन्य भी भिन्न दही है ओौर उक्त खख, 
दुःख आदि भाव चिदामासमै मानतेद्दी दैः किन्त साक्षी किसी धर्मको 
बाप्तविक नही मानते । आरोपित धर्मोका निषेध भी उसमे नदीं है, अतः 
चिदाभासमे रहनेषाले दःखादिके अवभाससे उसमे नानात्व इष्ट दहै ही नहीं, फेस 
कौन कहता है ? तथा मूढ़ पुरुष बुद्धिके साक्षी जीवे मोदसे ( अविवेकसे ) 
बुद्धिगत घर्मोकशा- सुख, दुःख आदि धर्माका--भारोप कर दुःख आदिसे 
युक्त होते ई, जेसे मक्नि दर्षणमें मुख देखकर दपैणगत माछिन्य प्रतिनिम्बमें 
प्रतीत हतादै, ओर प्रतिनिम्बको दी वस्तुतः सुख समन्न कर दुःखी होता 
है मौर कदता है कि मेरा सुख न जाने क्यों मछ्िनि ददो गयापए्वैसे दही प्रङृतमं 
मी समज्षना चाहिए ॥ १२३ ॥ 
'अज्ञानाञुपमर्दन' इत्यादि । 
काङ्का-- "अहं सुखी, दःखी! इत्यादि प्रतीति.. सबके अनुमवसे सिद्ध दे, 
पर केवर विवाद इस अंशम है किं यदह प्रतीति आसाम वस्ततः खख 
आदिष्छी बोधक दै अथवा आरोपित सुख आदिकी ? -नैयायिक भादि 
कहते है कि (नाऽहं सुखी! इत्यादि बाधक ज्ञान दहै नहीं, इसरिरए उक्त प्रतीति 


वस्तुतः आत्मसमवेत सुख. आदिकी दही बोधक है, अगर पसा दही माना 
याः मे चान्न व्यमा शवति ॐ 
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अथाऽपि तच्च विज्ञानहेतुस्वं दैतम्रच्छति । 
निद्रां हित्वा यथा स्वापानिमित्तादपि उद्धथते | १२५ ॥ 





समाधान-आत्मततत्वकी. भन्ञानदशार्मे जो जो प्रतीतिर्यो होती &, 
वे वस्तुतत्त्वकी भासक नदीं हती, जेसे निद्रकार्मे जो स्वभ्च देखा जाता ड, 
वह यथार्थवस्तुविषयक नही होता, किन्तु कल्ितवस्तुविषयक दही 
हता दहै, वैसे द्यी जाग्रवकालूमे जो घट, पर आदि विषयोका अवगाहन 
करनेवाले प्रत्यय हेते है, वे मी स्वमपरत्ययके समान परमार्थविषयक नहीं ह । 

र्का -- स्व्म-प्रस्य्योका तो प्रबोधदशामे स्पष्ट बाध होता है, इसलिए 
चे कल्पितयिषयक माने जाते ह । प्रनोधवश्चाके प्रत्यय सो वैसे दै नहीं, 
फिर वे कस्ितविषयक कैसे हो सकते ह 8 

समाधान -- तात्कालिक बाधामाव तो स्वायिक प्रत्ययो मी समान ही 
है, अतः उस विषयमे तो कुर कहना दी नहीं है, हौ प्रबोध-पव्ययका 
काान्तरमे बाध नदीं होता है, यह तो नहीं कट सकते, क्योकि ध्यत्र हि द्वैतमिव 
भवतिः इत्यादि श्विर्यों सआात्मतत्व-ज्ञानद्चाम निखिरु प्रपश्चका बाध स्पष्ठ 
कहतीं दँ । मस्मे मात्मतस्वके अज्ञानखूप उपादानसे दोनेवारा जगत्‌ , नब 
आत्मतत्त्वके ज्ञानसे जगतके उपादान अज्ञानके उच्छेदे उच्छिन्न दहता है, 
तन उन विषर्योका भान नहीं होताः क्योकि यत्र त्वस्य सर्वमालमेवामूत्‌ तत्केन 
कं पर्येत्‌ इत्यादि श्चति दी इस अर्थम भमाण है, इससे अज्ञानकारूमे प्रत्यक्ष 
आदिसे जवाधित होनेपर मी "देत परमाथ सत्‌ नहीं है यह्‌ सिद्धान्त अकाय्यं 
सिद्ध इभा ॥ ३२४ ॥ 

(अथाऽपि तच्छ ० इत्यादि । 

राद्का-- स्वामिक ज्ञानके समानं प्बोधक्रारुके प्रस्ययक्ो मी यदि मिथ्यां 
मानते दो, तो शत्यादिविषयक प्रत्यक्ष भी मिथ्या दी होगा, मिथ्या प्रत्यये 
विषय श्रुत्यादि मी मिथ्या दी मानने पड़ंगे, रेसी अवरस्थामे मिथ्याभूव रति द्वारा 
्रहमत्ञान दी कैसे होगा ? 

समाधान--मिथ्यामूत द्वैत भी वेदान्त-तच्वज्ञानक्षा क।रण हाता षै, जसे 
स्वापकार्मे स्वाप्मिक व्याघको देखकर मी भय होता है, उस भयते मनुष्य 


ज नोना ॥ ॥ 


६९६  बहदारण्यकवातिकसार [ १ अध्याय 
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साभ्यसाधनतां तस्मादज्ञानेकव्यपाश्रयाम्‌ । 
उचचैरनूद्य तत्तवं वेदान्ताः प्रस्यपादयन्‌ ।॥ १२२ ॥ 








शङ्का- जागनेका कारण जो स्वाभ्चिक व्या्दद्चन-जन्य भय है, वह तो 
वास्तविक दही है, मिथ्या नहीं है । 

सम।धान--तो भयका कारण क्या है? यदि स्वािक व्या्रका दन दहै ? 
सो वह मिथ्याद्दीहे। 

शङ्का--स्वभ्र-ज्ञानका विषय व्याघ्र मिथ्या दहै, परन्तु रज्जुज्ञान तो 
ह्वद्पसे सत्‌ ही है; ओर भयका कारण ज्ञान हीह । 

समाधान-- नहीं, केवर ज्ञान मयका कारण नहीं है, किन्छु व्याघ्रविषया- 
भुरञ्ञित ज्ञान मयका कारण है, अतः असत्‌ भी सत्के समान दही कारण 
होतार, एवं नाग जओौर नग इत्यादि स्प वणेप्रत्यय तथा हस्वत्वः 
दील आदि मरव्यय भञेदहदी मिथ्या, किन्तु उससे अथका बोध समीचीन 
ही हाता है, इत्यादि अनेक असत्‌-कारणत्वके उदाहरण है, अतः यहां दिङ्‌ 
मात्रका मदन किया गयादहै 1] १२५॥ 

साध्यसाधनताम्‌! इत्यादि । 

राङ्क[-- "एतस्मादास्मन आकाशः संभूतः इत्यादि अति्योसे खटिका 
प्रतिपादन करिया गया है, इसङ्ए कायै-कारणभाव अवास्तविक केसे हो 
सकता हे ? 

 समाघान--प्रतिपादन तो अवद्य किया गया है, किन्तु उस्म उक्त श्रुतियौका 

मुख्य तास्पय नहीं हे । 

राद्गा-- क्यों 

समाधान-उस अथेमे शखका मुख्य तादय माना जातादहे, जो अप्राप्त 
आओौर फख्वान्‌ होता हैः प्रङ्ृत्भ अज्ञानप्रयुक्त कायकारणभावका श्रुतियोसे 
अनुवाद करके (कायमान कारणमूत ब्रह्मस्वरूप दहै, अतिरिक्त नदीं है", 
इस अथेमे खष्ट्यादिकी बोधक श्चतिर्योका तायं है । यह प्रमाणान्तरसे प्राप्त नहीं 
है तथा इसका फर भी आरोपित द्वैतकी निवृत्ति करने समथे अद्वैत आत्मज्ञानके 
उत्पादन दारा आलेकसव लक्षण परम पुरुषार्थकी प्रासिदहै | दैत ज्ञानका 
कन्ठ भी फ श्रति्योने नहीं हे, प्रत्यत "द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति, इत्यादि 


दवितीय बाह्मण | भाषार्युबादसहित ६९७ 
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अकारणमकार्यं सत्‌ कायेकारणतामगात्‌ । 

मोहादेव, ततः शास्र मोहोच्छिस्ये प्रवतैते ।॥ १२७ ॥ 
नामरूपादिना येयमसत्येवाऽवभासते । 

माया तस्याः परं सौक्ष्म्यं सोहश्चब्देन भण्यते ॥ १२८ ॥ 





श्ुतिसे द्वैतकी निन्दा दी उपङ्न्व होती है, किसीकी निन्दा व्यथं नहीं की 
जाती, किन्तु निन्दा करनेका तात्पय त्यागमें रहता है; इस वासपर्यसे कहते &-- 
कायेका तत्व ज्म ही $, उसका वेदान्तोंने भरतिपादन करिया है ॥ १२६ ॥ 

अकारणमकायेम्‌' इत्यादि । सत्‌ ब्रह न किसीका वस्तुतः कारण द ओर 
न किसीका कायं ही है, किन्तु उदासीन होनेसे असंग किनमात्र है, अतः मोदसे 
ही कायेक्रारणमावापन्न प्रतीत होता है, इसङिपए कार्यकारण भावके प्र्संजक मोदके 
उच्छेदके छर्‌ ददी वेदान्तशाक्न भदृत्त होता है ॥ १२७ ॥ 

मोह राञ्दाथेका विवेचन करते दै "नामरूपा ° इव्यादिसे । 

इरोकमे उक्त नामरूपादिके आदि शब्दसे कर्मका संग्रह होता है । केवर 
का्यरिङ्ल्क अनुमानसे हयी गम्य माया नहीं है, किन्तु भनुभवस्ते मी सिद्ध दै, 
इसे फुर करनेके छिए “इयम्‌ चछब्दका महण है । 

दक्का--तव तो भमाणसिद्ध दोनेसे माया वस्सवास्मक ही सिद्ध होगी 2 

समाधान-इसीर्एि तो ङरोकरमे ससतीः मी कहा गया दै, अतः सत्‌ गौर 
अस्तसे अनिर्वचनीय माया दै, क्योकि तत्वतः मानगम्य नही है, प्रतीति वो 
आभाससाधारण है, इसर्एि वह वस्तुक्ी साधक नही है ! माया ओर अवियाका 
कोड रोग मेद्‌ मी मानते है पर वह प्रामाणिक नहीं है, क्योकि मेदे परमाण नही 
मिरुता सौर एेसा मानने प्रयोजन मी नहीं है, इसर्एि माया ओौर अविच 
दो पदाथ नहीं है, प्रव्युत उन दो शाब्दे एक द्यी अथैका अमिधान किया 
जाता है । इसङ्णए केवर ^माया' चब्दका उपादान किया गया है । अनव्यक्तनाम- 
रूप अतएव प्रत्यक्षके अयोग्य पश्चीक्रत पञ्च-महाभूतावस्थासे अतिरिक्त 
मायाका स्वरूप दहै, इसी युसृक््ष अंशको मोह कहते &। भावाथ यंहं 
इमा कि असती याने भनिर्वैचनीय माया नाम, खूप ओर कम ख्पसे 
न होनेसे अनुभवकी विषय है, इसीके सुसुष्षम अंशको मोह कहते 

॥ १२८ ॥ 
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६९८ बददारेण्यकवार्तिकसारं [ १ अध्याय 
निगीणारोषसं सारं शुद्ध संस्कारसंश्रयम्‌ । 
अव्याङृतमिति बरह्म मोहयोगेन भण्यते ॥ १२९ ॥ 
एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च । 
ख बायुज्यतिरापश्च भूमिर्विंखस्य धारिणी ॥ १३० ॥ 
श्रुतिः । नेवेह किंचनाग्र आसीन्मृत्युनेवेदमाघ्रतमासीत्‌ अशनायया 
अश्चनाया हि मरत्युस्तन्मनोऽद्करुताऽऽत्मन्वी स्यामिति सोऽचन्नचरतस्याचत 
आपोऽजायन्त । 





(निगीर्णा०' इत्यादि । 

राङ्ा--तद्वद तद्चऽ्याङ्ृतमासीव्‌ इत्यादि श्रुविसे सिद्ध होता ३ कि अव्या 
छत ही जगत्‌का कारण है, फिर आप ब्रह्मको कारण कैसे कहते द 

समाधान - निगीर्णारोषसंसारं--सपनेमे उपसंहैत अदोष पमपञ्च---अथात्‌ 
सुष्षभरूपसे समध्त संसार जिस्म विद्यमान है, एेसा अद्ध तथा संस्कारोका आश्रय 
ब्रह्म दी अन्याङृतश्चन्दसे कषहछाता है, वदी जगत्‌का कारण माना जाता है । शुद्ध 
युक्तिका आरूम्बन जो जक्ष है, उसकी व्याढृत्तिके छिए॒ 'संसकाराश्रय' विशेषण है 
ओर संसारी बह्मकी व्याद्रत्तिके ठिए्‌ शुद्धः विरोषण दिया गया दै । यदाप यदं 
बात मी ध्यान देने योग्य है कि अन्तयामी मी यष्टी कदराता है । अभ्याङ्ृृत ओौर 
अन्तयामीमे केवरु मेद इतना हीह कि उपाधिप्रषान अव्याङ्ृत & अर्थात्‌ 
अन्याङृतम दोनों विरोषण प्रधान होते हँ ओर अन्तयीमी उपदहितभधान है । पूर्वोक्त 
विरोषणसे विचष्ट ब्रह्म अव्याकृत है ओौर उक्त दो विरोषणोंस्ते उपलक्षित ब्म 
अना्यामी है, थह फङ्तिाथं है ॥ १२९ ॥ 


मूल कारणसे दी संपूर्णे खष्ट होती है, इसमे अथर्वणश्॒तिको भमाण देते 
है -- “एतस्मात्‌” इत्यादि । । 

राङ्गा-- यदि इसी मूर कारणसे खष्टि मानते है, तो प्रथमं जाकर 
खष्टिका निर्देश करना चादिषए, भाणकी खष्टिका निर्द नही करना चाहिए । 

समाधान-- दौ प्रकारका खष्टिनिर्देश श्रति्योमे पाया जाता है- एक 
कमविरिष्ट॒रष्टिका ओरं दसरा क्रमध्युन्य केवल दृष्टिका | द्वितीयके 
अनुसार अथर्वणश्वुतिका मन्थे उदाहरण दिया गया दै । (एतम्मानः च्छ्म 


हिताय ब्राह्मण ]  भापाजुवादसहित & ९९, 
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तत्राऽऽदौ सच्यवस्तूनां प्राणादीनां विचारणे | 
दक्ष मसोऽसुजत्तन वेदे सज्यं व्यचारयत्‌ ॥ १३१ ॥ 
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स्वै तथा सर्वशक्तिविरिष्ट बह्मसे प्राण, मन, सब इन्दिरा, आकाश, 
वायु, ग्नि, जरु ओर प्रथिवी आदि उ्पन्न इए । माव यहद कि खष्टि 
तमसे दी मानी जाती दहे, युगपत्‌ नही, परन्तु खष्ठिमक्रियाके निरदेशका 
सौर को$ पयोजन नहीं है, किन्तु मूरु कारणका ज्ञान दीह जिसका कि 
फर परम पुरषार्थकी प्रापि है! इसलिए मूर कारणके बोधनके किए किया 
गया सष्टिमात्रका निर्देश अनुपयोगी नहीं है । 

दाङ्गा--टीक है, पर प्रकृत मन्थे तो सर्वभथम मनकी उत्पत्ति बतराई 
गर हे, इसका क्या अभिप्राय है 8 

समाधान--खष्टि संकल्पपूवैक होती हे, संकल्पका असाधारण कारण मन 
षे, इसि प्रथम मनकी सखिका ही निर्देश युक्तियुक्त है । 

राङ्का- मनसे पठे तो कोद विषयदहै ही नही, तो मन किस विषयका 
सकस्प करेगा । 

समाधान-- मादस होता है, आप नेयायिकोके कुचक्र मे पड़ गये दः यहां 
सत्का्यैवाद है, असत्कार्यवाद नहीं हे । अन्य श्तियोसे सिद्ध आकाल्ादि करमसे युक्त 
सृष्टि अन्याक्रतनामरूप होकर संस्कारख्पसे मरु कारणम चतैमान है, इसीका 
अभिव्यक्त नामशूपावस्थाके स्एि मनको पययीखोचन करना हे, इसरिप वही 
मन सुकृदपक। विषय है, अतएव ^तन्मनोऽकुरत' इससे प्रथम मनका निर्दड 
क्रिया है । 


शङ्का-- मन भी तो इन्विर्योमिं आ जाता दै, फिर उसका प्रथक्‌ उपादान क्यों है १ 

समाधान- वेदान्ती खोग मनको इन्दियोसे अतिरिक्त मानते दै, इसमें 
गृह श्रति द्यी प्रमाण है, मनको इन्द्रिय मानना श्रुतिविरुद्ध है ।॥ १३० ॥ 

मनकी खष्टि जोर उसका फर कहते है-- "तत्रादौ" इत्यादिसे । 

श्रते (तन्मनोऽकुरुत यहांपर (तत्‌ शब्दस कारणका परामश नहींहो 
सकता, कारण कि ग्त्युरूप कारण पृलिज्ञ शन्दसे कहा गया दै, अतः उसके 
परामरशके तात्पर्यसे (सः यह निर्दृ्च होना चाहिये, इसषिए (तत्‌ शब्द मनका 


7मयसी चऋज्ता च । पननक्ो शीत अवसरस्य तम्नते चिन्तामयं त्थ्य प्रस्नः -स्नास् 
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न चाऽस्य मनसः खुष्टये प्रसव्येत मनोऽन्तरम्‌ । 
नहीदमतिगम्भीरं शक्य तकयितं नभिः ।॥ १३२ ॥ 
स तेन मनसा स्वस्मिन्‌ टलीनान्‌ वेदानचुस्मरन्‌ । 
 समन्वारोचयेदेवो वेदोक्तां घुष्िपद्धतिम्‌ ॥ १३३ ॥ .. 











किया । मनसे यथाक्रम स्थित सृज्यमान आकाशादि पदार्थोका स्मरण किया अथ 
इस कमसे इन पदार्थोकी खष्टि की जाय, यह सङ्कल्प किया 

शाङ्क[--- किसने 

समाधान-- मूर कारण आत्मान । अथवा मन शनल्दका अथं है--सङ्कख 
स त्रा्माने विराड्रूपसे आस्मच्चष्टिके उदेश्यसे हम विराडास्मा हँ, इस तात्प 
सङ्कस्प किया । सङ्कर्पस्वरूप मनक खष्टि दोनेपर सरष्टा हिरण्यगभ इस मन 
हम मनस्वी दँ इस जभिप्रायसे विरिष्ट हए । ब्रह्म सखिका कारण दहै तक्कारणः 
हिरण्यगभ हुए, अतएव हिरण्यगर्भः समव्तेताम्रे भूतस्य जातः पतिः, इत्या 
्रुतिका निर्देश भीहे॥१३२१॥ 

नन चाऽस्य मनसः इत्यादिसे ¦ | 

राङ्का--यदि संकस्प(सक मनकै विना खष्टि नहीं बन सकती दै, इसि 
सषटिसे पूर्वै मनकी खष्टि की, यह आप कहते है, तो मनकी सुषि कैसे इई 
क्योकि इसकी खष्टिके किए मी मनकी अपेक्षा होगी, इस प्रकार मनकी सृष्ठि 
अम्य मनक्री अपेक्षा बनी रहनेसे अनवस्था होगी ? 

समाघान--श्रतितास्पयगोचर अर्थम तक नहीं करना चाहिए य 
विषय अतिगहन है अथीत्‌ केवरु श्युतिसे दी गम्य है, त्कगम्य नहीं 3 
तकके अविषये तकंके प्रयुक्त होनेपर कतकं कदा जाता है; अतएव मनु आ 
वरषिर्योने कहा है कि 'तक्येतां मा कुतक्यताम्‌ । अतः सङ्कल्पसे अतिरिक्त कार्यो 

ङ्रप पूर्वैकत्वका नियम मानना चाहिये । सङ्कल्पके बिना मी सङ्कस्प होता है 

अन्य नहीं यह श्रुति-सम्मत अर्थ है ॥१३२॥ 

सख तेन मनसा! इव्यादिसे । मनकी खष्िका प्रयोजन कहते दहै खज्यमा 
पदाथके पय्योरोचनमे समर्थं मनसे आस्मार्मे लीन बेदोका उसने स्मरष् 
किया, स्मरणके बाद उस्म करमशः स्थित छञ्यमान पदार्थोक्ा सक्र 
स्मरण इजा, अनन्तर तत्‌-तत्‌ क्रमसे वतमान सभम भी तत्‌-तत्‌ पदार्थोकी खष्िकं 
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छः सवां मनस्यस्य प्रादुरासीयथायथम्‌ । 
दिरण्यगभे एषोऽभूदीश्चो मानसुषटितः १३४ ॥ 





पद्धति याने माग अथौत्‌ समी तरदके प्रकारो का उसने स्मरण क्रिया ॥ १३३ ॥ 
सृष्टिः सर्वा? इत्यादि । आत्माके समान मनस्वी दोनेके कारण वेद्‌- 
प्रतिपादित क्रमविरिष्ट॒सम्पूणे खष्टि इसकी स्मृतिविषय इई अत्‌ यथास्थित 
सिरु उज्यमान पदार्थोका स्मरण हइ सौर मानस खष्टिसे खज्यमान 
पदा्थंविषयक स्मरणाटी होनेसे यदी हिरण्यगम ईश इए ॥ १३४ ॥ 


शति-- शवेह किञ्नाग्र आसीत्‌" इत्यादिसे लेकर “अजायन्त' यहांतक । 
मनकी उत्पत्तिसि पूर्वं शस संसारमण्डस्मे कोद भमी विभक्तनामरूपवार 
नहीं था । 

शङ्का-- सो क्या शून्य था ? अथात्‌ छाय या कारण कुछ नहीं था 

समाधान-मनिभक्त-नामशूपातमक था, कन्ठ मृत्युखूपसे साबरत था। 
यदि कुछ न द्योता तो, किससे कोन आन्त कदा जाता £ वन्ध्यापुत्र आकाद्यके 
पुष्पसे छिपा 8 रेसा तो लोकम नही कहा जाता, पर यदां श्वुति 
स्पष्ट कहती £ कि यह सव कार्यं मूककारणमूत मृष्यसे आदत था, इसङिएु यद 
मानना आवदयक है कि खष्टिके पूर्वं आदबरृत मौर भावरक- ये दोनों पदाथ ये 
जीत्‌ कारणके समान कायं मी था, इससे स्पष्टतया सत्कार्यैवाद सिद्ध हाता है । 
अतएव घसत्‌ काये उत्पतन होता दै, यह नैयायिक मत, श्रतिविरुद्ध ॒दनेसेः 
वेदके अनुयायि्योको मान्य नहीं षै । कैवरु श्रतिसे दी नदीं पूर्वोक्त 
अनुमानसे भी उत्पत्तिसे पूं कार्की सत्ता सिद्ध कर चुके ई। गृद्युका क्या 
स्वरूप है £ इस जिज्ञासासे श्रति मव्युका रक्षण कहती दहै, भश्नाया-- 
बुक्षा--अर्थात्‌ खानेकी इच्छा-- दी रत्यु दै । 

शङ्का-- केसे 

समाधान-- जो पुरूष खानेकी इच्छा करता दै, वह हिंसा करता है । 

शङ्ा- खाना तो प्राणका धर्महै नौर प्राण उस्र समयं थाददी नदीः 
अतएव शति कती है-- "एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्दियाणि चः । 

समाधान-- दीक &, यहां प्राणचचन्दसे रक्षणा द्वारा भाणका कारण जद्य 
चिवक्षित है । -भञ्चनायावाम्‌ पाणक्षा दिवु ब्रह्म है| काये जौर कारणक मभेद 
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वा वान नान कन व्क कनका कानन 


छ्चतिः ॥ अचैतेवेमे कमभूदिति तदेवार्कस्याकत्वं क्द वा अस्मे 
भवति य एवमेतदककस्याकत्वं वेद ॥ १ ॥ 


माना जाता है, अतः उसका कारण ब्रह्म मी अश्चनायावान्‌ है । वस्तुतः वाग्‌ आदि 
इन्धियौ प्राणम टीन होती दहै, इसि प्राणम खव्युशाब्द प्रसिद्ध हे 
अतणव प्राणके कारण बहम मी यृस्युशब्दका मौपचारिकं प्रयोग होता 
्ै। तात्पय यह ष्टे कि स्रत्युशब्दसे रक्षित जगत्‌-कारणमे सम्पूणं जगत्‌ 
लुष्मरूपत्ते स्थित था, उस मूर कारणने सङ्कख्प किया कि हम मनस्वी ददः 
तदनन्तर वह मनस्वी हमा । मनस्वी होनेपर अचन्‌--अचयन्‌--आल्मानम 
अर्थात्‌ अपनेको उसने छ्ृत्कत्य ८ पूजित.) माना । खष्टिके विषयमे हम समं 
छै, इस प्रकार अपनी सामथ्यैका माछोचन दी भ्रकृतमें पूना है| अचांयुक्त 
स्वसे पूजाका साधन जरु उत्पन्न हुवा । 

शङ्धा-- जन्य श्रतिमे तो प्रथम आकाश्चकी उत्ति की गड दै जौर 
यर्पर प्रथम जरूकी उत्पति बतरई जाती है, इससे सन्देद होता है कि 
किसकी पटहे उत्पत्ति ठीक मानी जाय ४ 

समाघान--खन्य श्रत्तिके उक्त विरोधके परिहारके किए यर्दीकी श्चुतिका 
आकाश, वायु, अभि--इन वीर्नोकी खष्टिके बाद जरु उत्पन्न हुमा, यह अथं 
करना ठीक है, क्योकि वस्तुमे विकल्प नदी दोता ओौर दोषरहित हेनेसे 
चाध्यवाघकभाव भी श्रतिर्योमे नहीं दो सकता । 
| सश्वमेषाज्ग भौतिक अभिकी अकैनामसे मी उपासना ह्योवी दै, यद 
कहनेके किए अग्निम अर्कडाञ्दके भयोगका बीज श्र॒ति कहती है 
(अचते" इत्यादिसे । 

यह षण्ठ्यर्थम चतुर्थी हे । परन्तु भाष्यकारने चतुथ्यैथं दही मेँ चुर्थीको 
मानकर व्याख्यान किया दै! पूजा करते दी जरू उत्पन्न हुमा, णेसा उक्त 
मृ्युने माना; इस कारण सश्वमेधके साधन भगिनर्मे अकंत्व प्राप्त हुआ, जतः 
यदी उक्त अथे उक्त चब्दकी परदृचिका बीज है । “अर्‌, (अचे) ओौर (क' के 
सयुक्त होनेपर अर्क" शाब्द जनता दहै, स्थका मी-- पूजा भौर जकका मी- सम्बन्ध 
अतिने स्पष्ट दी कहा है--"कं शिरो जरमाख्यातम्‌" इस कोशसे ओर्‌ “कं बह्म 
इत्यादि श्रतिसे “क, शब्द सुख ओौर जरू दोर्नोका वाचक है । अपनी पररसाके 
समय सुख ओौर जल दोनों हुए, ईइसरिएि अथं मौर शाब्द दोर्नोका सम्ब 
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---------------------------- धि 0 
स त्रेधाऽऽत्मानं व्यज्कुरूतादित्य वतीयं वायु वृतीय~ स एष ग्राण्धा 
विरहितः तस्य प्राची दिक्‌ रिरोऽसौ चासौ च्म अथास्य प्रतीची दिक्‌ 
पुच्छमसौ चासौ च सक्थ्यौ दक्षिणा चोदीची च पाच यौः पृष्ठमन्तरिश्ष॒- 


दरमियघ्ुरः स एषोऽप्सु प्रतिष्ठितो यत्र छ चेति तदेव प्रतितिष्ठत्येवं 
विदच्‌ ।\ २॥ | 


प्रथम मन््रका तादयर्य--इस मक्रियामे है--मन्याकृत-भपच्च वि्चिष्ट ` मूर 
कारण ब्रह्यके संकल्पके अनन्तर अपञ्चीकृत आकार आदि ्पौच मूत हुए । वे 
ही सूत्र मी कहे जाते द । उसके बाद अपश्चीङृत-पञ्चमूतोपाचिक दिरण्यगमे ` 
हए, उने पञ्चीछ्ृत पञ्चमूतोपाधिक समस्त भपचरीराभिमानी विराद्‌ हुए, उनसे 
अण्डा, अण्डेते विराट्‌ जौर विरारूसे समस्त खट हुई । दिरणगभसे विराड्रूप 


अग्नि ह । अग्निस्वरूम विराड्‌ ही अरवमेषाज्ग संस्कृत अग्न षै, इस बुद्धिस 
उपासना प्रङ्ृतमें विवक्षित है ॥२॥ | ॑ 


+स तधा! इत्यादि । 


शङ्का- यहां स" शब्दसे विराडादमा प्रजापति अथवा सल्तासा दिरण्यगभे 
दन दौनभिं से किस्ठा परामरै दै 8 

समाधान सूत्रासमा हिरप्यगभका पराम है, क्योकि उनका श रीर अप- 
श्वीकृतसुक्रास्मक होनेते उ्यवहयारके योग्य नर है जौर (स एष एेसी माष्य- 
कारकी व्याख्या है ! “सः से उक्त पूर्ैकारुस्थ जौर “एषः से उक्त वतेमानकारुस्थ- 
इन दोरनाका जभेद प्रतीत दोता है ! इसलिथ्‌ “एष' इस वाक्यशेषके अनुरोषसे "सः 
शब्दसे हिरण्यगभका ही परामश ॒टीक दै विरा्का परामश ठीक नदीं हैः 
मतः "पष" पद व्यथे हो जायगा! विभागका फू प्रर्ृतर्मे उपासनालकं 
ष्यवदार दी दै । 

ङ्का विभागका पकार कैसा है? 


समाधान--बायु मौर अभिकी जपक्षा तीसरा आदित्य तथा अग्नि जौर भादि 
त्यी अपेक्षत तीसरा वायु तथा वायु जर आदित्यकी अथेकषासे तीसरा अग्नि, इस 
भकार विमाग सम्षना चाप्‌ । यथपि ` शति आदित्य भौर .वायुका दी 
माम ह, ग्निक्न नही दै, तथापि तृतीयत्र तीसरेके बिना नद्यै हो सकता, 
इसङिए्‌ वीसरा अमि दी समज्लना चादि । - . 


शङ्का--यहं बिमाग निराद्के शरीरा उपमदेन करके दी किया गया 


~. ~~~ ~~~ 


मै 
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होगा, क्योकि एक काके रहनेपर फिर उसमे दूसरा काय नहीं होता । जिस 
सुवणीसे कुण्डरु बना है, उसी सुवणसे "कुण्डरुके रहते” पुनः केयूर नदीं बन सकता 
अर्थात्‌ कुण्डर ओर केयूर एक समयम एक उपादाने नहीं रह सकते । 

, समाधान- नदी, जेसे एक दी ख्त्तिकामे कपारु ओर घर दोनों कायै 
साथ रहते दै, उसी प्रकार विराट्के रहते दी इन कार्योका आरम्भ हुआ । वास्तवे 
कोई कायै मविरुद्ध होनेसे पूर्वै कार्यके साथद्दी एक कारणम रहता दी ई, 
जेसे कपार ओौर घट । जो विरुद कार्यं होतादहै, वह कार्यान्तरके साथ एक 
कारणमें नदीं रहता, जैसे पिण्ड ओर घर । प्रक्ृतमें विरोध न होनेसे पूर्वका्यैके 
स्वरूपके उपमर्दैनके बिना दी उत्तर कायं होता है। इस भथमोत्पन्न अवमे धाङ्ग 
सअकैनामक अग्निम अरवमेधाज्ग भदवदष्टिके समान इष्टिका विधान करते हैँ । यदं 
स पूर्वोक्त उत्पत्ति अग्निकी स्तुतिके ङि ह, यह नदीं मूरना चादिए्‌ । इस प्रकार 
द्युद्धजन्मा अग्नि है, अतः उसकी उपासना कटयाणकरे छिए्‌ अव्य करनी चादर; 
यह तात्प है । दिका विधान कहते &- इस उक्त अग्निमें पूर्यं॑दिरा सिर दै, 
ईशान ओौर अग्निकोण बाहु दै, पश्चिम दिया पुच्छ दै, नैर्जत्य ओौर वायव्य दोनों 
पुडा है, दक्षिण जौर उत्तर दोनों पाद्व है, चौ प्रष्ठ 2, उदर भाकाञ्च दै, उरं 
(छाती) प्रथिवी है । यद अग्नि जरम प्रतिष्ठित दे, जथीत्‌ रोकात्मक अग्नि माका- 
छादि सित जख्मेँ भरतिष्ठित दै, क्योकि पञ्च॒ मदामृत सब जगत्‌के कारण दैः 
काये कारणर्मे ` प्रतिष्ठित रहता है, यह बेदान्तसिद्धान्त है । इस उपासनाका 
फर यह है किं उपासक जां कीं मी जाता दैः वहीं दम प्रतिष्ठा पातादहै। 
यदपर वार्तिकके अनुसार भक्रियाका निर्देश सुखावबोधके छ्िएटि ङ्खिते दै-- 
यद्ध तथा संसारीसे व्यावृत्त संस्काराश्रय अतएव अपने उपसंहार कर रक्खा दै 
निखिरु प्रपञ्चक्ा जिसने रेसा त्रक्ष व्याङृत है जौर उससे उपहित अन्तर्यामी हे । 
शन दोनोमँ मेद इतना ही है कि संस्कारनिशिष्ट व्याकृत कहराता है ओर सं्कारो- 
परक्षित अन्तयांमी कषराता है । 

अव्यक्त-नामरूप भत्यक्षायोग्य अपञ्चीक्ृतमदहाभूतानस्थाविरिक्त  अपश्ची- 
कैतमहाभूतोपादान मायाका सृष्ष्॑मरूप मोद दै, यदी साभास चिवज्ञान मी कह- 
ङाताष्ै। यदी वस्तुतः मरव्युश्चब्दक्ा अर्थं प्रक्कतर्मे विवक्षित &ै। मपश्ची- 
कृतभूतान्तरसदित अणुतर जलत्मश माया कराती है । पूर्वोक्त मोद भी 
मायाका सूङ्ष्मरूपः होनेसे मायासक द्यी दहै। भेद इतना दै कि . वद जपञ्चीकृत 
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मूतान्तरका उपादान दहै, अतएव उसकी अपेक्षा माया स्थूरू दै । इसीसे सनुभवकी 

विषय भी होती है । पूर्वोक्त मोहसे अपञ्चीक्रत पञ्चभूतादमक सूत्र हआ, सूज्नोपाधिक 
अपञ्चीकृत मूतश्रीराभिमानी दिरण्यगभ इञा, वदी सूत्रात्मा मी कहराता है । 
उसने संकद्प किया कि हम मनस्वी हो, अतः संकल्पात्मक मन हु । मनसे वेदशा 
स्मरण किया, तदुपरान्त सक्रम सृष्टिका परिज्ञान हआ । उसके बाद आकाञादिकी 
सृष्टि की, अथवा उक्त दहिरण्यगभ विराङ्की ृष्टिके र्एि संकृ्पात्मक 
मनकी इच्छा की, अनन्तर मनस्वी हुए । सृष्टम हम समथ दैः इस प्रकार स्व- 
सामर्थ्यक्ना आलोचन किया । अची करनेके समय जरु उत्पन्न हुआ । प्रकृत जर 
उपलक्षण है--पश्चीकृत मूतमात्रका । ये पश्चीकृत पञ्चमूत सैके चुत्र कषे जाते 
ह । मृत्यु जसे सुत्रासमा इए, वेसे अक मी इए । 


अन्य श्तिमे स्रधिका दृक्षया प्रकार मीडे, उसे “अपो वा इसत द्ितीय 
मन्त्रसे कते ह । पञ्चीकृत भूतान्तरसदित जरु सूत्र क्टखाता है, उससे 
विराडकी उत्पतति पटे कह चुके दै । वस्तुतः खृष्टिम तात्य नदीं 
है, किन्तु अगिकी स्तुतिमे हैः, इसछिए्‌ श्ति्योमिं परस्पर विरोध नदीं हैः 
यह निष्कष `हे । सत्रे विराइकी उत्पत्ति अथर्वण श्रुति स्पष्ट है--तथादिः 
'आपोह वा इदमग्र आघुः सरङिर्मेव ता अकामयन्त कथन्नु प्रजायेमहीति ता 
अश्राग्य॑स्तास्तपोऽतप्यन्त तासु तपस्तप्यमानासु तास्वन्तर्दिरिण्यमण्ड संबभुवः यह 
बृहदाण्यक ओर शतपथ श्रुतिकी प्रकृत अथे एकवाक्यता है । सूत्रात्मा 
नानारस है । प्रथम सूक्ष्म शरीरकी खष्टिकी पश्चात्‌ स्थुरु चरीरकी । स्थुखुरारीरा- 
भिमानी विराड्‌ प्रजापति है । प्रजापति सरष्टा कहराता दै, इसलिए सूत्रासमा तथा 
विराड्‌ दोनों प्रजापति दै । प्रकृत प्रजापति अथात्‌ सूत्रात्मा भरजापति क्रियाविज्ञान- 
राच्छिस्वरूप है, जतः उसका काये विराड्‌ मी उक्त राछिद्धयरूप ही है । सुत्रात्मां 
विराड्‌ हए, इसका अभिप्राय यह है कि जसे घटकी उत्पत्तिसे घटाक्यश्चो जातः" 
यह्‌ व्यवहार होता है, चैसे ही पिण्डकी उत्पत्तिसे तदवच्छिन्ने विराडमे मी “जातः! 
यह व्यवहार समञ्चना - चाहिए ! सक्षम गौर स्थुंरु--इन दो श्रीरोसे अव॑च््छिन्न 
जविदयासंवृत परमेश्वर दी रोकन्नयशदीरसपन्न अगिन करते है । 
 शङ्का--परमेश्वर दी यदि ररीरद्वयावच्छि्न होकर सूत्र ओर विराड्‌ दै; 
` यी विराइकी तरद व्यष्टिस्वरूप मानिये १ विराडकी क्या 
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सोऽकामयत द्वितीयो म आत्मा जायेतेति स॒ मनसा वाचं मिथुनः 
समभवत्‌ अशनाया प्रत्युः तयद्रेत आसीत्स संवत्सरोऽभवव ॥ 





समाधान--जेसे आकार कुम्भावच्छित्र ओौर क्रूपावच्छिन हकर कुम्भाश्च 
इूपाकाश कटहलाता है मौर स्वभावसे आकारा कटखाता दै, वैसे ही सूतररूप मात्मा विराद्‌ 
देह की उत्पत्तिकर जर वदवच्छि्न हकर सध्यात्म, अधिमूत जौर अधिदेव-- 
इन उपाषि्ोरमे भविष्ट होकर व्यष्टि कदराता है। विराड्‌-शरीररहित समष्टि 
कटा जाता है । सारांश यह हुजा कि सूत्र सकष्मसमष्टि है गौर विराद्‌ स्थूल- 
समष्टि टै॥ २॥ 
जिस सृत्युने पश्चीकृत पञ्चमूत ओौर उनके कार्यके क्रमसे विराडासमाकी खि 
की है, उसने किस व्यापारे खष्टि की, इस आकांक्षाकी चान्तिके छिए चतुर्थं 
मन्त्रका अवतार है मथवा अत्ता सग्निकी सखष्टि कहकर अत्ता स्थितिके छिए 
मनकी ष्टि माकांक्षित दै, इसकिए्‌ उत्तर मन्त्रसे अन्नकी सष्टि कहते दै यहं 
वार्विकोक्त सङ्गति है । त 
सोऽकामयत' इत्यादि । खद्छुकी इच्छा इई कि मेश दूसरा रीर हो, 
जिससे भे शरीरी हो जाऊ । यहां आत्मा शरीरके तासर्थसे कषा गया ह, 
क्योकि आत्ममेद्‌ तो द्वैते हे नदीं । देसी कामना कृरनेपर मनसे बेदवाणीका 
` स्मरण किया स्थात्‌ वेदस्थितत सृष्िभक्रियाका स्मरण किया । 
राङ्का- किसने स्मरण किया 
समाधान --जश्यनायासे रक्षित श्लयुने, क्योकि अशनाया ही श्रदयु ष, 
स्वयं तिने चरतयुक्ा यद लक्षण बतलाया द, इससे मन्यवहित पूरव विराड्‌ 
» जौर भायः जग्यवहित पूर्वैका पराम सर्वनाम (तत्‌" शब्दसे होता है, इस 
भमके निवारणके किए पुनः पृ्युशब्दका भयोग श्रतिमे जाया है । मन जओौर 
वाकूके मिथुनसे जो रेत--बीज-इुञ, वही प्रथम-शरीरी प्रजापतिकी उत्पत्तिका 
कारण इभा, कोकपसिद्ध वीय्यके अमके वारणके किए प्रकृतमें ज्ञानकर्मखूप बीज 
विवक्षित है, यह भाष्यकारने स्पष्ट किया है । 
` शङ्का-- प्रजापति तो अमी उत्यन दही नहीं हुए, फिर इनका ज्ञानकर्म ही 
कटा ? जिस्नका कि ददीन सरल्युने कर पाया । | ( 
समाधान मजापतिके पूर्वजन्मकी ज्ञानक्रियाका दुन किया, संसार 
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णाक काका कजा।ःःःःः 
जनादि है, जिन ज्ञानकर्मोकिे अवदिष्ट रहनेपर प्रख्य हो जाता है, 
बने हयी रहते दै £? कर्पके आदिम जिनके जेसे ज्ञानकम॑रहते र, उन्दीकि 
भनुसार उनका श्ुमाद्युभ जन्म होता दै, यह शाखशा सिद्धान्त दहै। अतः 
प्रजापतिके जन्मके क्षएि उसके क्ानकर्मका पयौरोचन करना आवइयक दहै । 
जिस्तका सबसे उत्तम ज्ञानकम होगा, वदी पजापति दो सकतादै। योग्य 
स्थानके रछ्एि योग्य ज्ञानकर्मकी समीक्षा उचित दी है। वह बीजरूपे 
जरम प्रवेश कर खण्डाङ्पसे गभेगत होकर संवत्सर हुआ । संवत्सर कार बनाने- 
वाखा प्रजापति संवत्सर इआ । संवत्सरकारुके निमौता प्रजापतिसे 
पूर्वं कार नहीं थां अर्थात्‌ प्रजापति ददी आदित्यास्मक द । प्रजापतिसे पूव आदित्य 
नहीं था । आदित्यसे दी संवत्सर बनता दै, बारह रारिर्योमे सूथका 
परिभ्रमण पृण होनेसे संवत्सर होता है । यदि प्रजापति नहीं ये, तो आदित्य मी ` 
नहीं था, एेसी अवस्थामें सवत्र नदीं था, यह स्पष्ट दी दै । 
रङ्का-- कितने कुमे सण्डेसे गमे हुआ ? 
समाधान--एक वर्षमे अर्थात्‌ जितने कारुका संवत्सर होता 2, उतने 
कारके बाद अण्डा फोड़ा, उपसे प्रजापति उत्यश् हुए । मृत्युने जातमात्र 
अभिस्वरूप प्रथमदारीरी कुमारको ` दग्धोदरकी पूर्चिके क्रि खाना चाहा, 
वह कुमार मू्युी इस क्रियासे, स्वाभाविक भविचासे, भयमीव हुमा जौर | 
उसने (माण एेसा ्चब्द किया । वदी राब्द हुभा । | 
शङ्का--जविवेकिर्योदी निन्य कमम पर्ृत्तिम्ङेदी हो, पर प्रजापति तो 
विवेकी दै, अतः उनकी अपने पुत्रके भक्षणूप निन्य कर्म परवृत्ति केसे इदे ? 
समाधान-- “पश्वादि भिश्चाविशेषाव्‌, इत्यादि मष्यसे स्पष्ट किया गया है कि 
उथवहारदञ्चामे विद्धानोंकी मी परवरचि भविद्वानोके सदश दोती है । श्चुवििपासा- 
कुर पुरूष क्या नही करता यह इतिहासे स्पष्ट है । अत्ता ओौर अन्न--इनका 
यह स्वमाव दी ्ै, इसकिए प्राणी सन्नभक्षणमे परवृत्ति उचित दी है, अत्ता 
अन्नको देखकर खानेके किए मह बाता दी षै, यह स्वमाव रोकम्रसिद्ध है । 
दाङ्ा--अच्छा तो प्रजापतिने मक्षण क्यो नहीं किया ९ 
` समाधान-कुमारके भाण शब्बसेवे डर गये, विंरोष आगे कहै । 
 ; आंण दी शब्द्‌ हुभा सथीत्‌ चब्दका सगै इजा, इस उपनिषद्का यह वार्तिक 
सरादुसारी अथं दै | 
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क्रियाविज्ञानश्क्त्यात्मा छल्ष्मादष्टशरीरभुत्‌ । 
स्थूलभूतानि सुष्ठाऽ रेतो विन्यदधात्स्वकम्‌ ॥ १३५ ॥ 
देतेकत्वात्मकल्ञानकर्मणी पूर्वसश्चिते । 

भावना च तयोरेतत्‌ त्रं रेतोऽभिधीयते ॥ १३६ ॥ 
भूतानां सार एकत्र सद्खीभूयाऽथ रेतसा । 
यतोऽण्डमभवत्तेन विधाता -गभवानभूत्‌ ॥ १३७॥ 


¶क्रियाविन्ञान ° इत्यादि । जानक्रियाशक्तिस्वष्प होनेसे अदृष्ट शरीरो 
धारण करनेवले अथवा घषमौदिशरीरवाले. प्रजापतिने स्थर भूरतोकी खष्टि कर 
उनम स्वरेतका-- अपने वीर्यका- निषेक किया ॥ १३५ ॥ 

पकृतम खोकपरसिद्ध॒रेतका अर्थं वीय संगत नहीं हो सकता, . अतः शरतिमें 
सभिप्रत रेतःराब्दके अर्थक प्रदईन करते दै--्रैतेकत्वा ०” इत्यादिसे । 

दैव नानारस दै, अतः उपासना मी अनेके ठै; क्योकि उपास्यके 
भेदसे उपासनाए्‌ भी भिन्न भिन्न होती दै, इसमे किसीका विवाद नहीं ३ + 
यदा उपास्य न्दम है; उसकी विविध उपाधियोँसे अनेक प्रकारङी मवस्था 
श्रति ओर स्प्तिययोमे परसिद्ध "है । यर्हपर द्वैतका तात्प. उसकी उपासने 
है । उपासनाजन्य आस्नेकत्विज्ञान, ज्ञानसयुचित- ज्ञानसहित- कर्म॑तथा 
इन दोनोकी भावना-- ये तीनों हयी रेतःच्चब्दरके अर्थरूपसे प्रकृतमे विवक्षित हैँ 
अथोत्‌ ये तीनों रेत करते टै ॥ १३६ ॥ 

भूतानां सार' इत्यादि । उक्त त्रितयासक रेतके द्वारा पोच भूतोके सार एक 
जगह संहत याने इकट्वा हुए । वे दी अण्डके छपसे परिणत हुए । उसीसे विधाता 
दिरण्यगमे गभवान्‌ हए । ` 

शङ्का--ज्ञान, कर्मं ओर उनकी मावना--ये तीनों अपनी सत्चामात्रसे खष्टिके 
देतु ह १ मथवा उन तीर्नोक्ठा केवल ददीन खष्िका कारण है £ प्रथम पक्षे 
वेद्‌ द्वारा खष्टिका आलोचन व्यर्थं होगा । द्वितीय पक्षम किस समय उसे 
दशन इञा, यह कहना होगा । 

समाधान--प्रजापतिकी फरावस्थामे अर्थात्‌ खष्टिके आरम्मकारूमे हेतु- 
भृत ज्ञानके किए वेदका स्मरण किया; उस समय जन्मान्तरमे संचित 


९० 
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हिरण्यगभेगभो यः स संवत्सरतामगात्‌ । 
श्रतिः ॥ न ह पुरा ततः संवत्सर आस तमेतावन्तं कालमविभयाबान्‌ 

संबत्सरस्तमेतावतः कालस्य परस्तादखुजत तं जातमभिन्याददात्स भाणम- 
करोत्सेव वागमवत्‌ ।॥ ४ ॥ 

दिरण्यगभेः काठेन हीनोऽण्डं काटसंयुतम्‌ ॥ १३८ ॥ 

अण्डं भिचखान्तरस्रजदिराजं पुरुष प्रथः । 

क्रियाविन्ञानश्लक््यात्मा विराजोपहितो ह्यभूत्‌ ।॥ १३९ ॥ 

नामरूपादिमदेदसम्बन्धात्‌ तदिरक्षणम्‌ ¦ 

अरूपोऽपि हि घ्रूत्राटभा लक््यते रूपवानिव ॥ १४० ॥ 


सूक्मरूपसे स्थित ज्ञान आदि तीनोँश्ा स्मरण हुञा। आविभेत ज्ञान आदि 
तीनोसे विशिष्ट॒भजापति उन ती्नोसेि पश्चीङ्त मूर्तोकी खष्टि कर स्थावर ओौर 
जञ्गम खष्टिके देतुमूत अण्डेसे गभेवान्‌ इए स्थात्‌ पोच मूर्तोके उत्पादककी 
सष्ठि कर उसी अण्डे प्रविष्ट हुए । इसीके अनुसार यद मनुका वचन है- 
अप एव ससजीऽऽदौ तादु नीजमवाखजव्‌ । 
तदण्डमभवद्धिमं सससांद्युसमप्रभम्‌ ॥ 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वयं जक्षा सर्वरोकपितामहः ।' इत्यादि ॥१२५७॥ 
रा ङ्का- हिरण्यगभे कितने समय तक गभेवान्‌ रहे ? 
समाधान--(ईहिरण्यग भः इत्यादिसे । दिरण्यगभके गकी, उक्त पश्च. 
भूतात्मक अण्डेकी; जो किं आदित्यातममक विराडकी उत्पत्ति द्वारा संबत्सरका 
सारम्भक हु, सवत्सरके बाद खषटि इद । हिरण्यगभे सवत्सर रहित ये, 
कारण कि आदिस्यकी उत्यत्तिसे पूर्वै संवत्सर था दी नहीं । संवत्सर सूर्यके 
उदय तथा अस्तसे होचा है, अतः वह सूर्यके मधीनद्ै; इस समय भी 
एक वर्षं कारह मासक्रा होता है यह प्रसिद्ध है, इसी भरसिद्ध॒ परिमाणसे यद उत्तर 
देना संमव है कि एक वषे तक हिरण्यगथ गर्भवान्‌ ये ॥ १३८ ॥ 
‹अण्ड भित्वा इत्यादि । क्रियाविज्ञानश्चक्तिसे उक्त दिरण्यगने 
सेवत्सरके बाद अण्डको नीचसे फोड्कर विराट्नामक पुरुषा. उत्पादन 
केया ॥ १३९ ॥ 


(नामरूपादि ०" इत्यादि । यद्यपि सूत्रार्मा स्वयं नाम जौर रूपसे रदित दै, 


दवितीय ब्राह्मणं ] भषचुवादसरहितं ७१९ 


= ^= यो 


~~~“ ~~~. ~~~ ~~~ ~~ -~-- ~-------------~--- 


[शि नि नि 9 शा त रक ष्क कर. 


बक्ष्मस्थूलश्चरीराभ्यां चिदाभाम्यामविद्यया । 

युतः कूटस्थ ईशोऽपि सशरीरो वभूव ह ॥ १४१ ॥ 
सवै शरीरी प्रथमः स बै पुरुष उच्यते । 

आदिकन्तां स भूतानां बक्मोपास्य इहेरितः १४२ ॥ 


तथापि नाम ओौर रूपवानके देहके संबन्धसे नामख्पवानके सदश्च रक्षित होता द, 
सतः नाम जौर खूपके ओौपाधिक्‌ होनेते वह वस्तुतः अनाम-रूपातमक ही है ॥१४०॥ 

घष्ष्मस्थुर ०' इत्यादि । “चितः अभिव्यक्तिर्ययोस्ते ताभ्यां चिदाभाभ्यास्‌? 
अथौत्‌ चेतन्यरतिविभ्ित स्थर ओर्‌ सक्षम दो शरीरे कूटस्य परमात्मा मी 
रीर सहित होकर शरीरीके समान र्षित हुए । हिरण्यगर्भका शरीर अपश्च - 
छत भूतात्मक होनेसे उकम दारीर है ओौर विराडका पश्चीकृतपश्च॑मूतात्मक दारीर दै; 
अतः वह स्थ शरीर टै; उन दोनो परमलमा दी प्रतिष्ठित है। यहां “अपिः 
दाश्द प्वकाराथक है । इससे परमात्मा दी प्रतिष्ठित है, अन्य प्रतिष्ठित नहीं षै, 
यह फलिता हुआ । 

दङ्का--तो क्या अक्ष वास्तविकं संसारी 2 £ 

समाधन---अविश्चाते ही उसका शरीरके साथ संबन्ध हमा है, इसङ्िएु वहं 
दारीरवारन्‌के समान कहा जाता दै} वस्तुतः वह शरीरवान्‌ है नहीं । आचेपित 
वस्तुमे रहनेवाले गुण ओर दोषका अषिष्ठानमे ऊं प्रमाव नदीं पड़ता, वह अनेक 
बार कष चुके है ॥१४१॥ 

स वै शरीरी" इत्यादि । वही सूत्रात्मा विराड़भावापन्नं अर्थाच विराड्‌ 
होकरं प्रथम शरीरी, पुरुष वथा समस्त ॒भूतोका कर्ती कहरांता है ओौर 
उसी बर्मा यहां उपास्यत्वरूपसे निर्देश भी किया गया है । 

वार्तिके श्रद्षीमरे समवतेतः एेसा (चतुथं चरण" ङ्ख है ओौर उसकी दीकामें 
उक्ताथकी पुष्टिके छिए पुराणवाक्यको प्रमाण पंस उष्ठुत करते दहै "स" 
इत्यादिसे। इससे यह प्रतीत होता है कि वार्चिंककारने पुराणश्षोकका अविकरू निर्देश 
किया दै, किन्तु वार्तिकृसारकारने प्रकरणके अनुसार चतुथं चरण बदरू दिया है | 
अतः अपनी व्याख्यामें दोनों अर्था समावे्च कर यह ङ्खिना अनुचित नदीं 
है कि वह उत्यन्न हुमा जौर वी उपाप्यत्वख्पसे निर्दिष्ट & । 

राका विराड मी ष्टस्य जदीद; यह पूर्वमे कद चुके ह; फिर 
उनकी उत्पत्ति कैसे | 
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आशमायादिमचखात्‌ स स्वभावबर्चोदितः 
दिरण्यगभेस्तं पुत्रमत्त॒ दारितवान्‌ यखम्‌ ॥ १४३ ॥ 
भिनत्ति स्वमर्यादां नान्वयाधप्यपेक्षते । 

अस्य द्ग्धोदरस्याऽथैको न इ्यादसाम्प्रतम्‌ ॥ १४४ ॥ 





 समाधान-जेसे धरके उत्पन्न दहोनेपर घटाकाश्चकी उत्यत्तिक्ा उयवहार 
होता दै, वेसे दी शरीरस्वरूप उपाधिकी उत्पत्तिसे उससे उपहित उक्त. पुरुषमे मी 
उत्पत्तिका ओौपचारिक प्रयोग होता है ॥१४२॥ 
अश्लनाया०' इस्यादि । ग्रसनस्वभाव मृस्युस्वरूप दहिरण्यगभे श्चधा ओौर 
पिपासाते जाकर हनेके कारण दिंसास्वभावसे प्रेरित होकर ज्येष्ठ पुत्र विराड्का 
क्षण करनेके किए प्रवृत्त हुए ओौर उन्होने सुख बाया । 
शङ्का-- ब्रह्मस्वरूप प्रजापति (म्रप्यु) विराट्‌ विवेकी दै, इसमे तो 
सन्देह है नदी, फिर मयादा-भज्ग करनेके र्ण उनकी एेसे अतिनिन्य कर्मने 
प्रवृत्ति क्यों हर ! 
समाधान-श्ुधा जौर पिपासासे ग्याकुरु पुरुष कौन-सा जघन्य क्म नहीं 
करता । विश्वामित्र आदि मदर्िर्योकी मी अभक्ष्यके भक्षणमें प्रवृत्ति हुई थी, यह 
पुशणपरिीर्नपरायण व्यक्तिसे छिपा नदीं है । गौर सदसत्‌-कार्यमात्र जगतका 
कारण ईश्वर दहै, अन्यथा सर्पादिम वह स्वभाव कहंसि आता? हंसपर भी 
दष्टि दीजिए । अत्ताने याने मत्युखान्बसे पुकारे जानेवाले  प्रजापतिने सपने 
भेक्षणके छप्‌ अचकी सृष्टि की । अन्नके बिना अन्नादकी स्थिति ही असम्भव है; 
, अतएव सन्न देखकर अचका सुख नाना ठीक द्वी है । - इस तात्पर्यसेः श्चतिने कहा 
है--पतबका प्राण अन्न हैः ॥ १४३ ॥ 
 उक्ता्थेका दी स्पष्टीकरण करते ई “भिनक्ति' इत्यादिते । श्ुत्िपासासे 
व्याकर मनुष्य प्रायः सदाचार-मयौदाका भङ्ग करता ३ । 
दाङ्वा--फ़िर मी अत्ताको अपना स्वरूप तथा अन्ना स्वख्प सो देखना 
चाहिए । 
समाधान-- नदीं, वह यह नदीं देखता कि यद जपने वंक्षका है या व॑द्यान्तरणा 
ददै, केवर यदी -देखता है कं बह अन्हे जौर म अनाद्‌ द । अन्नादकी तुष्िके 
` किम्ट.मल्न है; इस जभिभायसे कहते दै--.को न क्यादसास्रतम्‌ । कौन श्चुषा 
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स्वभावग्रेरितो येष प्राण्यदष्टवञ्जुगः । 

रोदनोस्थरवत्रस्तः स्वभावं चिच्छिदे मयात्‌ ॥ १४५७ ॥। 

अत्यन्तमपि शराणां स्वस्व मावेकहेतुतः । 

तित्तिरादिसमुत्पाते वेपशथुजञायते मयात्‌ ॥ १४८ ॥ 

इत्थं विचारयामास विरतः पत्रभक्षणात्‌ । 

अन्नबीजं विराद्देदस्तन्न भक्ष्यं फलार्थिना ॥ १४९ ॥ 

विचायं तेन बीजेन भोक्ठमोज्ये ससञे सः । 

अभ्रयाद्या इह भोक्तारो वेदयज्ञादि भोम्यकम्‌ । १५० ॥ 

3 अर्थे विवास करनेके र्णएि इस इतिदृत्तका उदेख श्रुतिने किया 
॥ १४६ ॥ 

व्याघ्र जसे पञ्चका मक्षण करता दै, वैसे गल्युने कुमारका भक्षण क्यों 
नहीं किया ? इसपर कहते दै-- “स्वभाव °› इत्यादिसे । 

प्राणिर्योकी जन्मान्तरङ्रत दुम जओौर अद्युम कर्मोकिं अनुरूप दी वतेमान 
जन्मभे प्रवृत्ति शती है; इसर्िएि मृत्युने मी पूर्वैजन्मङृत कर्मवासनानुसारी 
हिसंस्वभावसे प्रेरित होकर मी कुमारके रोदनशब्दसे भयमीत होकर अपने 
हिसाक्वभावक्छो व्याग दिषा ॥ १४७ ॥ 

‹अत्यन्त ० इत्यादिसे । 

राङ्क--अतिदर-वीर प्रजापति गत्युंको भ॑य क्यों हम ? 

समाधान -इयुरवीरको मी अतर्कित शब्ड सुनकर भय होतादहै, यह 
प्रकतिक्ा स्वभाव है । तिचिर पक्षिविशेषके अचानक शब्दसे वीरको मी भय 
होवा है ओर वह फांप उठता है; इसी प्रकार प्रजापतिने कुमारके अचानक दाब्दसे 
भीर होकर अपना र्हिसास्वभाव तत्कारमे छोड़ दिया ॥ १५०८ ॥ 

“इत्यम्‌ इत्यादि । पुत्रके भक्षणसे उपरत होकर प्रजापतिने यन्ना बीज 
मूर कारण विराईका देह है; अन्नार्थिर्योको उसके मूका भक्षण नद्यं करना 
चाहिए; यह विचार किया । अभिप्राय यह है कि बीजतसे प्रचुर अश्न दोगा जौर 
उससे अधिक कारु तक तपि दोती रहेगी । मौर बीजके स्वल्प होनेसे बहुत 
थोडे समय तक कुछ तृप्ति रदेगी । इपकिए प्रचुर अन्न चादनेवार्खेकछो मूलका भक्षण 
नहीं करना चाहिए ओौर न रोग करते ही ष ॥ १४९ ॥ | | 

“विचार्थ' इत्यादि । कुमारके सुखके शाब्दसे मीत ॒प्रजापतिने विराड्रूपी 
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स्वरूपातुषमर्देन स विराट्‌ देवतात्ममिः । 
आत्मानं व्यभजत्‌ स्थृरेखिधा वाय्वभिभायुभिः ॥ १५१ ॥ 
श्रतिः ।। स रेक्षत यदिवा इममभिमर्स्ये कनीयोऽन्नं करिष्य इति 
स तया वाचा तेनात्मनेद ५ सर्वमसुजत यदिदं किञ्चर्चो यजूर<षि सामानि 
च्छदा «सि यज्ञान्प्रजाः; पश्चन्‌ स॒ यद्यदेवासुजत तत्तदत्तमधियतत स्व वा 
अत्तीति तददितेरदितित्व« सर्वस्येतस्यात्ता मवति सर्वेमस्यान्न भवति य 
एवमेतद दितेरदितित्वं वेद ॥ ५ ॥ 


बीजसे ओौर उसके . मुखसे उत्पन्न शब्दसे वाच्य-वाचकात्मक जगत्‌की इष्टि की। 
अमि आदि भोक्ता दै गौर वेद, यज्ञ आदि भोग्य है, इन दो वर्गोमिं जगत्‌ अन्तभूत 
है ॥ १५० ॥ 

“स्वरूपायुपमर्देन' रत्यादि । विराट्‌ सव देवतार्ओंका आत्मा है; अतः 
विरादने स्वात्मभूत अभि, मानु तथा वायु देवता द्वारा अपना शरीर पूर्ववत्‌ रखकर 
अपने तीन विभाग किये अथौत्‌ अभि, वायु जौर आदित्यकी खष्टि की ॥१५१॥ 

“स एेश्षत' इत्यादि । कुमार श्चन्दसे भयभीत प्रजापतिने कुमारके भक्षणसे 
विरित होकर विचार किया कि यदि इतकी दसा करगे, तो थोड़ा दी अन्न होगा 
इसलिए इसके द्वारा समधिक अन्न उत्पन्न करर, इस अभिभायसे कुमारकी वाणीसे 
दाड्द नामकछी ओर उप्त कुमारसे वाच्य अथजातकी इष्टिकी । नाम- 
रूपासक दी सव प्रपश्च है । 

शङ्का---विराडकी खष्टि करनेपर स्थावरजगमारमक निलिरु प्रपश्चरी स्ट 
तो हो दही चुकी, फिर “इदं सर्वम्‌ इत्यादिसे पुनः सृष्टि प्रतीत होती ड, 
सो क्यों ? 

समाधान-- यहां सर्वशब्दका संकोच कर उससे ऋगादि वेद, यज्ञ-कती, 
पश्यु आदि विवक्षित हैँ । प्रजापतिने स्वखष्टमात्रके भक्षणकी इच्छा की । इसीसे 
अदिति, शब्दका निर्वै चन श्ुति स्वयं करती दै--"यस्मादत्ति तस्माददितेरदितित्वम्‌! 
परजापतिम प्रजापतित्व है, अतएव “अदितिर्यौः, इत्यादि मन्न दहै । प्रजापतिमें 
अदितिनामस्वख्प गुणक ध्यानका फरू श्रुति कहती है-- सन उपासकका अन्न 
होवा षै, जो उक्त भकारसे परजापतिम भदितित्वको जानता रै अर्थात्‌ प्रजापति 
होनेपर स्वात्मा होकर सव अन्न खाता है ॥५॥ 
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इत्थ महाभाग एष वहिस्तेन विराद्धिया । 

उपास्य हति संस्तौति ध्येयोऽश्वः स्तूयते तथा ॥ १५२ ॥ 
स विराडस्वमेधेनं यजेयेति व्यचारयत्‌ । 

विराजः प्राण उत्रन्तो विचारभमकरितात्‌ ॥ १५३ ॥ 





इत्थ महामाग' इत्यादि । ईस प्रकार भभ प्रतिष्ठित दै, साक्षात्‌ विशे 
ररीरसे अभि उद्त्र हुई दै इसलिए विरा्नुद्धिसे अमिश्टी उपासना 
करनी चाहिए । हसीङिए श्रति अभिकरी स्तुति करती है। इसी प्रकार 
अरव  प्रजापतिबुद्धिसे उपासना करनी चाहिए, अतः भ्रखकी मी स्तुति 
ध्यानाथे दी दै। 

शङ्भा- उपासना ओर उसके फरश्ा निरूपण करनेके अनन्तर इपर ` 
परकरणकी समाति ही उचित है, उत्तर प्रन्थकी क्या भावश्यकता ए ? 

समाधान-सप्मतिष्ठितल्ल सौर अदितिव--हइन दो गुणोपे विशिष्ट 
प्रजापतिकी उपापनाके विधानके भनन्तर प्रजापति दी अश्वादि नामपरदृत्तिके 
बीन दै इस, अथेश्ञा प्रतिपादन करनेके ठिए्‌ उत्तर ग्रन्था आरम्भ कसते 
ह ॥ ३५२ ॥ 

स॒ विराड्‌ इत्यादि । उप विराने विचार किया कि भूयान्‌ यागसे ये 
स्वमेधनामक य्नृसे फिर याग कर| इतर यागकी अपेक्षा अदवमेभ यागमे 
दक्षिणा अधिक देनी पड़ती दै, इसि अखमेष भूयान्‌ याग कात है । ` 
` शङ्का--अमी तो प्रजापतिने कोई याग किया दी नहीं, किन्तु करनेवे दै, 
फिर मूयःशब्दका प्रयोग क्यों जाया £ द्वितीय बार फिर उसी कार्यको करनेके 
तात्ययेसे उक्त शब्दफ़रा प्रयोग होता है | 
 समाधान--प्रजापति अतीत जन्मे अखमेध इर चुके दै, बही यजमान .. 

सप्ति दिरण्यगभेकी अवस्थामे दै; दोनो अवश्या अपनेको एक ही मानकर भूय 
रब्दका प्रयोग क्रिया हैः सो ठीक दी है। . अतीत काठी अद्वमेषवासना 
हिरण्यगभे्ी व्यान मी अभिव्यक्त हरै तदनुसार मूयःरब्द पर्त इभा, 
क्योकि कतां जौर मोक्ता भभिच्न नहीं माना जाता । 

शङ्का पह. तो देश्षर दै भौर “षं कम, हस न्यायसे करम दुःत[सक टै, 
निस्य युखी देखरकी दुःसासमक कर्म करनेको इच्छा क्यों हुई ! 
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प्राणोत्रान्तौ विराजोऽस्य देह उच्छनतां गतः । 
श्रुतिः ॥ सोऽकामयत भूयसा यज्ञेन भूयो यजेयेति सोऽश्राम्यत्स 
तपोऽतप्यत तस्य श्रान्तस्य तपनस्य यश्लोवीयश्युदक्रामत्‌ प्राणा वें 
यश्चोवीय॑तत्प्राणेषूत्कान्तेषु शरीर ६ शधयित॒मभधियत तस्य शरीर एव मन 
आसीत्‌ ॥६॥ सोऽकामयत मेध्य म॒ इद < स्यादात्मन्व्यनेन स्यामिति 
ततोऽश्वः समभवद्यद्वत्तन्मे्यमभूत्‌ इति तदेवाडवमेधस्याइ्वमेधत्वम्‌ । 
यतोऽच्वयत्ततोऽक्वाख्यां वैराजो देह आप्तवान्‌ ॥ १५४ ॥ 


समाधान-- व्यवहारद दामे कार्यमान्न प्रकृतिके अधीन रहता है, इसरिए प्रकृति- 
वश सूत्रात्माफी भी कम करनेकी इच्छा इई । फरभोक्ताकी पूवीवस्था ८ तस्क 
कतृ अवस्था ) ही प्रकृति कदी जाती हे । पूवीवस्थासें सदवमेधष किया था; अतः 
फखावस्था्े प्रजापतिकी अदवमेघके अनुष्ठानकी इच्छा इदे । अतएव “प्रककर्तिं 
यान्ति भूतानि निग्रहः #ि करिष्यति" यह भगवद्धाक्य मी संगत होता 8 । प्रजापतिने 
तप किया, विचारश्चमसे खिन्न भजापतिके प्राण निकर गये । श्चतिर्मे माणको 
यञ्च जौर वीय कदा दहै, क्योकि यश्च ओर वीर्यका हेतु प्राण हैः प्राणक्ते चिना 
कोई यशस्वी अथवा बरी नहीं हो सकता ॥१५३॥ 

श्राणोत्करान्तौः इत्यादि । पराण निकर जानेपर विराट्का देह पूरु 
उठा ओौर अपवित्र हो गया । शारीरसे अरूग होनेपर भमी पजापविक्ा मन उसी 
शरीरम सरुून था । जेसे कोई आसक्त पुरुष दूरं देरा चरा जाता है, तो मी उसका 
चिच मिय वस्तुर्म रगा दी रदता दै, वैसे प्रजापतिका मन उक्त शरीरम था । विराट्‌का 
देह ८ यतोऽश्वयत्‌ , अतः ) अश्व नामक इ । प्रजापतिके शारीरम अदवश्चब्दकी 
भवृ्तिका बीज यदी निवेचन है । देदतादास्म्यस्ते प्रजापति मी अद्व कटे जाते है । 

रक्का- माण निकर्नेपर पभजापतिका मन रारीरमें क्यों संख्गन था ? 

समाधान-- तत्वज्ञान तो उसे था नदी, इसदिएः फिर -दारीरमें सानेके छण 
शरीर दीम मनं खगा रह गया, अतएव भगवानने कटा है- “सदा तद्धाव- 
भावितः, । 

रङ्का-- फिर मी त्यक्तका पुनः परिग्रह करना तो उचित नहीं है । 

 समाधान--असमीचीन ज्ञानसे पसे कार्यमिं परवृत्ति होती है । 
` शङ्का- अच्छा; मान छिया फं प्रजापतिका मन उस शरीरम सखन 
था । फिर क्याहुमा १॥ १५४॥ | 
९१ 
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---------------------~----------- च चयस 


सोऽकामत मेष्य मे श॒रीरं स्यादिति प्रथः । 
कामयिता विवेश्चाऽस्मादमेध्यं मेन्यतामगात्‌ ।॥ १५५ ॥ 
अश्वयन्सेन्यममवदङदइबमेधस्ततो विराट्‌ । 
अश्वाइवमेधौ स्तयते ज्ञानकर्मप्रबत्तये ।॥ १५६ ॥ 
अश्वाहवमेधवष्टीनामर्थवादेन संस्तवात्‌ । 
ज्ञानकर्मविधानेन तस्य स्यादेकवाक्यता ॥ १५७ ॥ 
इति- वातिंकसारे प्रथमाध्याये द्वितीयमचित्राद्यण समाप्तम्‌. ॥ 


.-- - समाधान--'सोऽकामयत' इत्यादिसे । उस प्रु॒विराड्की इच्छा इई कि 
मेर रारीर पवित्र हो जाय एसी कामनां करके वे फिर उसी शरीरम प्रविष्ट हुए । 
प्रजापतिके पुनः प्रवेशसे अपवित्र उक्त शारीरं फिर पवित्र हो गया । अशरीरक्तो 
कामना कैसे हई १ यह शङ्का नदीं करनी चादिए, क्योकि प्रजापतिं समथ द, इसङ्पिः 
अशरीरो भी कामना दहोनेमे कोई आपत्ति नदीं दै। प्राक्त प्राणियों दी 
उक्त नियम है । सइवकी पज पतिरूपसे स्तुति की गई हे, इसरिणए वह उपास्य 
दै, यह फडिति मथ हुमा ॥१५५॥ 
ङ्का--उक्त निर्वचनसे अश्च प्रजापतिस्वख्प हो सकता है, रिरि मी 
अद्वमेष यज्ञ प्रजापतिश्चरूप कैसे कदा जा सकता है 8 
समाधान--“अरवयत्‌' इत्यादिसे । शरीर ओौर भराणके वियोगसे “अश्वयत्‌ 
पराणके प्रवेशसे मेध्य हुभा, अतः प्रजापविका रारीर अवमेध कहा जाता है। जीर 
देहके तादाल्म्यसे प्रजापति भी अङ्वमेध कहरति & । सदवमेध याग ॒ ओर 
सदवकी उपासना--इन वोनोमें पुरुष की प्ृत्ति हो, इसकिए सवमेव याग 
जौर उसके अङ्गमूत अदव--इन दो्नोकी स्तुति की गद है । 
रद्का-- उक्त यागक्षा अङ्ग अदव ओर अश्वमेषयागात्मक सम्ि--इन 
दोर्नोकी स्तुति जोर उपासना पूरवैमे कह - चुके ; ण्ठिरि “एष- द वा अश्वमेधम्‌ ' 
इत््नादि उत्तरं अरन्थका सारम्भ कर्यो हुआ ? - ‡ 
समाधान --उक्त अशवकी उपासना तथा "नचेह इत्यादिसे उक्त अग्निकी उपा~ 
सना-ये दोनों भिन्न-भिन्न कमं नहीं ह, किन्तु एक दी-कर्म है, दस अर्थक्की सिद्धिके लिए 
उत्तर अन्थका आरम्म है अर्थात्‌ “एष ह चे “मर्वेवि, पर्यन्त श्रुतिका आरम्भ है ॥ १५५६॥ 
` (अ्वादवमेध०? इत्यादि । जश्च, उश्वमेष जर म्वि--इन तीनोँकी 
अथवादसे स्तुति की गई है, अतः ज्ञान ८ उपासना ), कर्म ( अश्वमेष याग ) इन 





कै ॥ 
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श्रतिः ॥ एष ह वा अश्वमेध वेद्‌ य एनमेवं बवेद्‌ तमनवरुद्धथेवामन्यत 
त संवत्सरस्य परस्तादात्मन आलभत पशुन देवताभ्यः प्रत्यौहव्‌ त- 
स्मात्सर्वदेबत्य प्रोितं प्राजापत्यमारभन्ते । 


दोर्नोका विधान है, इसर्एि दोनों ब्रह्म्णोकी एकवक्यता है । यदि भिन्न 

वाक्य होते, तोये दो कम स्वतन्त्र दहदोते। एकवाक््यतके न हदोनेपर दी तो 
घनेक वाक्य माने जाते द्र । प्रकृते एकवाक्यता होती &ै, इसरिषं 
एक ही उपासना मानना समुचित है । 

शङ्का-- दोनो उपासना स्वतन्त्र क्यो नही है 

समाधान--पूर्वं वाक्यम विधायक पद नहीं, हसिर्‌ परदोकी संगति 
नहीं बनती । इसर्िए्‌ विधिविदिष्ट उत्तर वाक्यकी प्रवृत्ति इई । 

दाङ्धा-- पूर्य वाक्यभे मी तो 'अदितित्वं वेदः यह विधिप्पष्टदही दहै, किर 
विपि नहीं दै, यह कयो कहते हो ? 

समाधान- हां है, किन्तु गुणविषिमात्र है, प्रधानविधि नदीं है । प्रधान- 
विधि (अश्वमेधं वेद, यदी है । पूर्वं॑वाक्ष्थमे विधि नदीं दै, यह कहनेकौ 
तात्य्थं यह है कि वह प्रधान विवि नहींहै। "एष ह वा इत्यादि ्रतिका अर्थं 
यह है--जो कोई उपासक प्रजापतिरूप अश्र ओौर भगििको वक्ष्यमाण 
परकारपे पूर्णतया जानता है, बही अश्वमेव जानता है, अतः विहित प्रकारसे दी 
जानमा चाहिए । अवद रन इस प्रकार दै प्रजापति ने अपने शरीरकी सकरुकाट- 
छोकादि धम विरिष्ट अश्वषूपसे कस्पना की । 

दश्ा- क्यों एेसी कल्पना की ? 

समाधान-फिर अश्वमेध यज्ञ॒ करं, इस संकश्पसे अपने देदर्मे अश्चकी 
कल्पना की । 

शद्ा- अश्वमेध तो प्रजापतिदेवतात्मक दहै, प्रजापति स्वयं देवता दै 
उनसे अन्य दूसरा प्रजापति देवता है दी तदी, इसिए उनका उक्त यागे भधि- 
कार दी नहीं, फिर उनकी प्रदत्ति क्यों हुई ? 

समाधान-उपासमाके छिए यह अर्थवाद दै, वस्तुतः उक्त याग करने 
पवत्ति हरै, यह तात्प नदी ह । 

शङ्ा--जच्छा तो उक्त संकल्पके वादः उन्होने क्ष्या करिया 
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समाधान-सकरुरोकामक उक्त अश्वको बे-रोक-टोक एक वषं तक 
छोड़ विया । 
शङ्का-- फिर ? 
समाघान-एक वर्षके बाद आत्माके ङ्िए उसका मारूम्भन किया ओौर 
उक्त प्रजापतिने स्वांशभूत अग्न्यादि देवता्ओंको चास्नरविधिके अनुसार मरामीण 
पञ्च ( मजा आदि ) जर आरण्य ८ जङ्गली गवय जादि) पञ्च दियि। भाव 
यह है कि जैसे प्रजापतिने उपासना की षै, वेते दी दृ्रोको भी उपासना करनी 
चाहिए । पर विरक्त जओौर सुखश्च इस उपासनाके अधिकारी नहीं, क्योकि वे 
प्रजापतित्व रूप फएरूकी पमरािसे मी विरक्त हँ ओौर प्रतीके अहंमहके मी अधिकारी 
महीं हँ । प्रजापतिकी उच्ि्किं अनुसार ही यागिक रोग मी प्रजापतिके काये दी 
ह; इसङिए प्रोक्षित ( मन्न्रपूत ) जरसे संस्कृत घोटेको सर्वैदेवत्य तथा भाजापत्य 
मानकर उसका आरम्भ न करते  । सर्बेदेवस्य होनेमे देतु है--प्राजापत्य- मज 
पति सर्वदेवात्मक टँ । इस पकार उपासना ककर उसका फरु कहते है- जो 
उपासना रा मनसे संपादित उक्त अव ओर अगि-इन दो साघनोंसे अश्वमेष 
होता दै ओौर जो बाद्च अश्च ओर अगिनि-इनसे मी अश्वमेघ होता है, इन दोनो 
मानसिक ओौर कायिक यज्ञोके फर सविता ८ सूर्य ) दीद! उक्तसू्यं दीकी 
संवत्सररूपसे भावना करनी चाहिए । 
लङ्ा--अश्वमेषका फरु खूप सविता कौन है ? सूयैमण्डर अथवा 
उसके देवता । | 
समाघान-दैवता । 
शङ्का- र्सवत्सर आदित्यका सात्मा कैसे है 
समाधान-- सूयं कारुसे परिच्छिन्न है, अतएव कारुसे भिन्न नदी है । 
भादित्यके उदय ओौर अघ्तसे क्रमश्च: दिन ओौर रात्रि बनती है जौर तीस दिनका 
भास होता 8 सौर तीन सौ साठ दिनिका संवत्सर होता ै, इस पर॑परासे 
सवत्सरका निमोता सूयं है निर्माता ओौर निर्मेयका तादात्य उचित 
ही दै। सश्वमेध अक है, यह ककर ममि मी अर्क है, यह श्रति कहती 
है । 'जयमग्निरकंः' इति--खभिप्राय यह्‌ है कि पार्थिव संस्कृत अग्नि कतुका अङ्ग 
है, यह ततेजोरसो निरवतैतागनिः' इस श्वतिने कहा है, सो अग्नि फार्मा अर्कं 
ही हे मथवा भरकराब्दसे अनिष्ठा हयी निर्दश्च दै, अनि दयी सविता ह । 
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छष हइ वा अच्वमेधो य एष तपति तस्य संवत्सर आत्मा 
अयमभिरकस्तस्येमे रोका आत्मानस्तावेतावर्करमेधौ सो पुनरेकैव देवता 
भवति शत्युरेवाप पुनर्त्युं जयति नैनं मृत्युराप्नोति श्त्युरस्यात्मा भवति 
एतासां देवतानामेको भवति ॥७।। 


इत्युपनिषदि दितीयममित्राह्मण समापम्‌ । 


शङ्का--पूर्वोक्त भग्निको आदित्य क्यों कहते हो £ संस्छृत अग्नि जन्य है 
जओौर आदित्यङूप अग्नि सन्य दै, यही योन कहा जाय £ 

समाधान-- “तस्य प्राची" इत्यादि बाक्यसे ोकास्क अग्निर्मे जिस चित्यत्वका 
पूर्वमे निर्देश किया गय। है, उसी ोकास्मकस्वको यहां मी कहते दै, इसङिणु इसी 
सग्निमे आदित्यत्व इष्ट है, यह्‌ श्रतिवाक्यसे स्पष्ट प्रतीत द्योता है, अतः वदी 
ग्राह्य है, अथान्तर ग्राह्य नदीं है | 

शङ्का--समादित्य अवमे दै, यह पूर्वमे का गया है; अइवमेधका हेवु 
अग्नि है; इस परिस्थितिमे आदित्य ओौर अग्नि-ये दोनों साध्य-- साधन 
स्वरूप ही होगे जथीत्‌ अङ्वमेवका साध्य फलखास्मा आदित्य दै ओौर साघन 
संस्कृत चित्य अगि दै; फिर इन दोनोंका अभेद कैसे £ 

समाधान क्रतुफरात्मा सविता ओर क्रतुसाधनात्मा चित्य अभ्नि-ये 
दोनो उपासनाके किए भिन्नम्यापार्ीर दे, यह कहनेषर मी वस्तुतः दोर्नो प्राणाख्य 
देवता एक ही $; भिन्न नदीं है; इस अभिप्रायसे श्रुति कती है--“सा पुनरेकैव 
देवता भवति ।' 

शङकका--फौन एक देवता दै ? 

समाधान--“मृद्युरेव' गत्युको दी अशनाया ओौर पिपासासे युक्त स्थर प्रपच्च॑का 
संहार करनेवारी जो प्राणाख्य देवता उपासनाके रि पूर्वमे कदी गद है; वदी 
उपासनावान्‌ पुरूषकी आसा है । 

राङ्का-- चधा मौर पिपासासे संयुक्त प्राणाख्य देवता यदि उपास्कृकी भाता 
होगी, तो श्चसिपासायुक्त पुरुष अतिदुःखी होगा; इसङ्िए्‌ यह उपासना ही अनथे- 
करी है, अतः इस उपासनामे किस सचेताकी प्रवृत्ति होगी £ अथोत्‌ किसीकी नदीं 
होगी, सतः यह उपासना व्यथं है । | 
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समाघान- मत्युका आसा निरुपाधिक होनेसे जर, अमर तथा नित्यानन्द- 
स्वप परमासमा ही है, यदि उपासकका सी वदी भासा होगा; तो सब उपद्रवोसे 
रहित परम सुखी क्यो न होगा, इसरिएि परमपुरषाथेहेदुक होनेसे प्रकृत उपासना 
आवश्यक द । 

दाङ्ा- इस उपासनाका परमपुरषाथ फल कसे होगा ! इसका फर तो मृत्यु 
स्वरूपकी प्रापि कहते $, जसे भसमाके साथ संबन्ध होनैसे देह नष्ट होती है, वेसे 
आ्माके साथ उक्त संबन्धका भी नाश होगा, पिरि आत्मा मी विनइवर दो जायगा 

समाधान- नदी, आतमाका नाच नही हता; वह तो अमर दैः यह कद- 
चके है । 

शङ्का- तो आसवान्‌ मृव्युके संबन्धसे उपासकका शरीर भी नष्ट नहीं होगा; 
तो अश्चरीरत्र ही व्याहत हो जायगा ? 

समाधान--प्राणासाड्पसे अवस्थित उपासफ विद्वान्‌ प्रारढ्ध कर्मके भोगे 
अनन्तर व्षैमान शारीरका स्याग तो अव्य करता दी 2; किन्तु सब सम्बन्धोँका 
विच्छेद होनेसे फिर मरणाथे शरीरान्तर धारण नहीं करना पडता, इस तापयसे 
रति कहती ै- मृद्युस्वखूप होता है, फिर मरयु्ठो जीत ठेता है, फिर 
नहीं मरता । सौर भमि आदि सम्पूणं देवतार्ओंक्ा आत्मा ८ अभिन्न ) हो जाता 
्ै, अर्थात्‌ एक हो जाता है । 


वार्तिकसारके भाषानुवादमं द्वितीय अभिव्राक्षण समाप | 
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अध्यात्मिकपरिच्छेदं परित्यज्याधिदे विके । 
रूपे स्वरूपबुद्धिर्या सा तत्प्रा्िरितीर्थते ॥ २ ॥ 
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निणेयके र्षि ही उत्तर ब्राह्मणका अवतार है--इन दोर्नोमिं हेतुेठ॒मद्भाव 
सङ्गति ई । 

(रतीये' इत्यादि । हिरण्यगमंकी पराके ङि शुद्धि आदि गुणसे युक्त 
प्राणकी उपासनाका वृतीय ब्राह्मणे निदूपण करते है ॥ १९ ॥ 

आध्यात्मिक ०' इत्यादि । देहपरिच्छेदके अभिमानका त्याग कर आषि- 
दैविक अग्न्यादि देवताके स्वरूपम अपने स्वरूपकी बृद्धि दी (तसाः शब्दसे यहां 
इष्ट हे । ताप्प्य यदह है कि उक्त प्रजापतिकी दो प्रकारकी सन्तान एक देवता 
यर दूसरे घुर । भरजापतिके पाण ओौर वागादि दश्च इन्दियां मन, उुद्धियेदी 
अपत्यत्वरूपसे विवक्षित दै । शाख्रजन्य ज्ञान जौर कर्मसे भावित वागादिवृचियां देवता 
हँ । जओौरवे दही स्वाभाविक कर्म-ज्ञानसे भावित घुर ह । 'मघुषु स्वेषु रमन्ते इति 
यञुराः' यह असुर चब्दकी उयुदत्ति है । इन देवाघुरोको शाख्गीय ओौर लौकिक 
कायम परस्पर स्पद्धी होने र्गी । देवताओंने चाहा कि शास््रीय कर्म करे जौर 
अघुरोने चाहा कि जिस कायसे वर्तमान कार्म खुख दो वदी कर, शास््रकी इसमे 
क्या आवकयकता है £ इस परिस्थितिमे कमी देवता विजयी होते थे, तो चाख्लीय 
कमानुष्ठान होता था ौर जब केवर रौकिक सुखार्थं मदृत्ति होती तो असुरोकी 
विजय होती थी । देवकी विजयका ऊचासे-ऊचा फर प्रजापतित्वष्छी प्ा्ि है 
ओर अघुरोकी विजयका फक नीचेसे नीचा स्थावरत्व पाति है ।  दोनेकिं 
समान दोनेपर मनुष्यखकी प्राप्ति होती है । किन्तु देवता थोडे ये जौर अघो 
सख्या बहुत अधिक थी, इसङिए्‌ देवताओंका अविक पराजय होता था। 
बार-बार पराजय होनेपर देवतार्जोने विचार किया कि बिना प्रकर्षके हम रोग 
विजयी नदीं हो सरकैगे, -अतः. उद्धीय करसं द्वारा अयुरोका पराजय कर अपने 
` वास्तविकं देवस्वरूपको प्रा कर, इस भकार देवता्ोंका परस्पर पराम 
निश्चित हुमा । उद्धीथ कमस यदं मन्त्र-जप विविक्षित टै, जो आगे करेगे । 
तदनन्तर वागभिमानी देषतासे देवने फा किं हम रोगोकि रयाणके हिप 
जौद्धात्र कर्म करो । वागने कहा जच्छा, ओर उद्धान किया । 

 शङ्ा--किंसका उद्धान किया. 
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समाधान--जिस बदनादिव्यापारसे वागादि ससुदायको खुखविरोष होता है, 
उसीका उद्वान किया । किन्तु केवर देवतार्थं उद्धान न कर अपने स्वाथके खिए मी 
उद्ान किया । नौ स्तोत्रौका पवमान होता दे । तीन पवमानोंसे सबके भोगके रिप 
गान करिया भौर नौ स्तो्त्रोसे केवर अपने फरुके छिए-“वाचि यो भोगस्तम््‌' इत्यादि 
श्रुतिसिद्ध॒ कल्याण भोगके छिए--उद्वान किया । वाक्‌ इन्द्ियने स्वाथके रिप 
उद्धान किया था, इससे अघुरोको विन्न करनेका अवसर मिखा । भसुरोने आपसे 
विचार किया कि देवता लोग श्चासख्रजनित्त कर्मवासनासे हम असुरोका अतिक्रमण 
करना चाहते टै! इससे हम लोर्गोका बड़ा अनिष्ट होगा; अतः इसका प्रतीकार 
अघहय करना ्वादिए । वैसा विचार करनेके वाद उद्धान करनेवाली बाक्के पास 
पुन कर उन्होने स्वाभाविक स्वविषयासङ्गलक्षण पापसे उसको विद्ध किया, अतः 
वाक्‌ बेदिक कर्मे पराङ्मुख इई । वाक कर्मेन्द्रियमात्रका उपलक्षण है । एवं 
ध्ाण जादि ज्ञानेन्दियोने मी पूर्ववत्‌ पापविद्ध होकर भपने-मपने ओेयःकर्मका 
व्याग कर दिया । यहां इच्दिर्योकी निन्दाका तात्प यद है किं कल्याणार्थिर्योको 
इन्द्रियोकी उपासना न करनी चादिए ! इस प्रकार इन्दियोसे निरा होकर 
उक्तं देवता्ओँने आसन्य प्राणसे कटा जौर भासन्य प्राणने उद्धीथका गान किया । 
उस्र समय भी अघुरगण भराणको पापसे संयुक्त करनेके ङि पहुचे, पर 
पत्थरके -ऊपर फेंके गये मिड्धीके टेटेके समान स्वयं असुर ही चुर-वचूर हो गये । 
अघुरोका नाञ्च ॒होनेपर वागादि. इद्धियां अपनेको अग्न्यादि देवतास्वरूप समञ्चन 
र्गी । देवताखूप तो पठे भी थी; किन्तु पापके ससर्भसे पिण्डाभिमानी होकर 
अपनेको मूर गई थी । प्रतिबन्धककी निद््ति होनेपर उन्दः अपने वास्तविक 
स्वरूपका परिज्ञान हमा । जसे वागादि इन्द्रियसञदायरूप यजमान प्राणात्म 
भावनासे अपने पिण्डमात्रपरिच्छिन्नाभिमानका त्यागकर विराटस्वरूप हो जावा 
हे; वैसे प्राणोपासक भी प्राणात्मभावनासे पिण्डपरिच्छेदके अभिमानका त्याग कर 
विरादस्वूप होता दै । 

शङ्का-- विराड्‌ तो रोकसमष्टि होनेसे अचेतन है, इसङ्िए वह उपास्य 
नदीं हो सकता मौर अविराङ्‌भाव फर मी नदी दो सकता, क्योकि चेतन उपासक 
अचेतनातसमा कैसे होगा 

समाधान--देवताविग्रह ८ सकल्देवत्रालमक ›) विराडात्मा ` क्रियाल्लसिक्धी 
प्रधानताप्ते प्राण ककाता है ओर ज्ञानशक्तिकी भधानवासे दिरण्यगर्भ 

९२ | 
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अदवार्न्युपासतनस्याऽपि फरमेतन्न चेतरत्‌ । 

तथप्युपास्यमेदेन भिन्नेवोपास्तिरिष्यते ।॥ ३ ॥ 
एकत्वेऽपीडवरस्याऽस्य गुणभेदेन भिन्नता । 
स्थुलखष्ष्मक्षरीराख्यौ विरादभ्राणौ हि तौ गुणौ ॥ ४ ॥ 
पूर्वस्य स्थूरघुख्यत्वमिह घखक्ष्मस्य मुख्यता । 

तथा च घ्मदेदोत्थाद्धवेत्‌ स्थुलाष्टिवेचितः ॥ ५ ॥ 

कहा जाता है, वद चेतन्याभासविंचिष्ट 8; इसक्िए उपासना सौर 
तथाकथित उसा फरु य्ह टीकषै। उक्त फर्प्राधि भी ओपचारिक 
है । वस्तुतः ब्रह्मप्वरूप जीव अज्ञानवशर पनेको भिन्न मानता दै। तस्व- 
ज्ञानसे अज्ञानका नाश्य दहोनेपर बनक्षस्वरूपष्छा अनुभव करता & । यद प्रकार 
जीव ओौर दिरण्यगभके स्वखूपके विषयमे नदीं है| यह विषय इसङिप 
संक्षेपसे श्खिा है कि इसपर आगे विचार छिया जायगा ॥ २ ॥ 


(अश्वाग्न्य ° इत्यादि । अद्व॒ ओौर ग्निकी उपासनाका भी यष्टी फर है, 
अतिरि्छि नहीं । 


शद्का-- यदि दोनों उपासनार्ओंका एक हयी फर दहै, तो उपासनार्जोका 
मेद क्यों मानते हो ? | 
 समाघान--उपास्य प्राणात्मा दिरण्यगभ जर अश्वाग्निदारीर विराडगासमा- 
ये दोनों उपास्य भिन्न ई, इसङ्ए्‌ उपासना भी भिन्न है, अतएव सायुज्य फर्की 
प्राति समान दहोनेपर मी मनोमयत्व आदि गुणक मेदसे परमात्माष्धी उपासना 
भिन्न-मिन्न मानी जाती है, यह सिद्धान्त माना गया है ॥ ३॥ 
धकत्वेऽपीडवर ० इत्यादि । ईइवरकी उपासनाके समान भतम स्थूल- 
सरीरवाख विराद्‌ ओर सुक्ष्म दारीरवाखा सत्रासा प्राण अर्थात्‌ हिरण्यगरभ-- 
इन दोरनोकि गुणक मेदसे भकृत उपासना भी भिन्न ही है; एक नहीं है । अन्यथा 
सायुज्यफर्क जओौरं क्रमञ्ुक्तिफर्क विविध गुणेसि विचष्ट उपासना मी 
एकत्वापत्ि हो जायसी, जो इष्ट नरी 2 ।॥ ® ॥ 
पूर्वस्य स्थूल ०' इत्यादि । पूर्वकी उपासना स्थूर शरीर पान दै, ओर 
उत्तरकी उपासनामे सुषम शरीर भवान है, इस भकार स्थूलसे सुष्ष्मका विवेचन होता 
1 समष्टश्रीरामिमानी विराड्का मूर सृक्ष्म-शरीरात्मा दिरण्यगमे ३, दिरण्यगरसका 
सूरू अव्वक्त ब्रहम दै मायाके मोहापरनामक सृष्मखूपसे . रदित छुद्र ब्रह्म मब्यक्तं 
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आतमविद्याधिकारेऽस्मिन्नुपास्त्यादि यदुच्यते । 
तद्धिवेकोपयोग्येव तस्मात्प्राणो विविच्यते | & ॥ 
स्थूलस्य सुविवे चत्वादादौ मन्दं प्रतीरितम्‌ । 
उत्तमं प्रत्यसौ प्राणो दुरविंबेचो विविच्यते ॥ ७ ॥ 
पौर्वापयमतो युक्तं॑विराय्प्राणार्यविद्ययोः । 
यख्य प्राणयुपासीत छद्धयादिगुणसंयुतम्‌ ।॥ ८ ॥ 


कहा जाता है । शुद्ध ब्रह्मके यथाथ ज्ञानसे भज्ञानकी निश्चि द्वारा कवल्यकी परासि 
होती है; अतः मोक्षार्थी स्थूर जौर सूक्ष्म अरीरी विवेचना द्वारा युद्ध मह्मका - 
जिज्ञाघु होता है । इसीके किए प्रकृतमें दोनों उपासनार्पे बतखाई गर है । दोनों 
उपासनार्जका फक परम पुरुषां ही दै । यदी करम-सुक्तिका साषन है ॥५॥ 
आत्मविद्या ०' इत्यादि । | 
राङ्का-- मात्मविद्याके ८ बक्षविचाके ) अविकरणमे विराट्‌ दिरण्यगर्भकी 
ॐपासनाका विधान करनेका जमिभाय क्या है ? | 
समाधान--प्रकृत उपाप्ननाका तात्ययै यदह है कि उपास्तमाते ही उपाध्यकरे 
त्वका साक्षात्कार होता &। जो जिस स्वरूपकी उपासना कर्ता है, उसको 
उस तत्वका साक्षात्कार होतादै। जव उक्त उपासना द्वारा उक्तं त्का 
साक्षात्कार होगा, तव यह स्पष्ट प्रतीत होगा । इन दोनो वस्तुतः उपापि- 
मात्रका मेद है, मूर ततव एक दही है एवं प्राणात्मा हिरण्यगस्ने मी अपञ्चीकृत 
पचमूतोपाधिमात्रासे मिन्न कटे जाते दै, वस्सुतः मूर तस्व ऋ ह्यीषै | 
इस भणाकीसे ब्रह्मका यथार्थं स्वरूप ८ विवेकं ) ज्ञात होता दै, अतः यह विषेक 
म्रहमचिवेकका सर्वथा उपयोगी ६, इसङिए प्राणका विवेक आगे किया जाता ॥६॥ 
“स्थूलस्य इत्यादि । स्थूखका विवेक , मन्दबुद्धियोको स्वल्प ॒प्रयलसे 
हो जाता है इसकिए प्रथम स्थूरु स्वरूपका विवेचन किया, उसके बाद जिनकी 
उक्त विचारसे कुशाम्र ञुद्धि हो जायगी या प्राचीन घसंस्कारसे ओ जन्मे हयी 
कुशाम्रवुद्धि दै, उन भधिकारियोकि किए, निरूपणक्े पूवे जिसका विवेचन नष्टीं हो 
सकता दै, पेसे सक्षम उपाधिसे युक्तं प्राणका विवेक करते र ॥ ५७ ॥ 
“पौर्वापियमतो' इत्यादि । अविकारियोके अमुरोधसे अन्धका विषय 
ना चाहिए, दसङिए पूर्वमे स्थूजोपाधि अतव शुविवेक विराेका निनेक 
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वागादयो न शुद्धाः स्युर्विषयासङ्गद्षिताः | 
युख्यप्राणस्तु शद्धः स्याद्विषयासङ्गवजनात्‌ ॥ ९ ॥ 
कर पश्चात्‌ सृष्षम दर्धिेक प्राणका विवेक किया । इन विचाओंम पौवोपय-- 
पूर्वोपिरभाव---सय॒चित दी ह| मुख्य (आसन्य) प्राणकी उपासना करनी चाहिए । 
राङ्का-- प्राणडाब्दसे तो वागादि इन्दियोका भी हण होता है, फिर 
आसन्य (मुख्य) भाणकी ही उपासना प्रकृते विवक्षित है, इसमे क्या परमाण है 
समाधान-- वागादि इद्दियां स्वाभाविक विषयासङ्गसे दूषित दै जौर 
मुख्य प्राणम उक्त दोषकरा संपर्क नहीं दहै, इसङ्एि उक्त प्राण विद्युद्धि आदि 
गुणोसे युक्त दै, जो भागेके मन्त्रौसे स्पष्ट है, इस अभिपरायसे खुद्भ्यादिगुणसंयुतम्‌ 
यह्‌ मुख्य प्राणका विरोषण कदा गया है । . शुद्धि भादि गुण द्वारा मुख्य प्राणकी 
प्रचंसा जौर उक्त दोष द्वारा इन्द्रिर्योकी निन्दा श्रतिने स्रयकीदहै। निष्प्यो- 
जन स्तुति गौर निन्दा समुचित नहीं होती, इसि ग्रहणक छिए स्तुति ओर 
स्यागके किए निन्दा की जावी है । अतः उन श्रुतिर्योका तात्पर्यं ्राणकी उपसना 
करती चाद्दिए, वागादि गौण प्राणोकी उपाप्नना नही करनी चा्टिए” इसीमें हे । 
तालयैविषय अर्थम ही शब्द्‌ प्रमाण माना जाता दहै ॥ ८ ॥ 

"वागादयः इत्यादि । रूप; स्परो आदि विषर्योकि आसङ्गसे वागादि गौण 
प्राण दृषित है, शुद्ध नदीं दै जौर उक्त दोषरदहित मुख्य प्राण द्ध है ओर 
डुद्धकी दी उपासना करनी चाहिए, दुषितकी नहीं, यह सारांश है । 

दाङ्का--्रया हः इत्यादि शति ज्ञानका निषूपण नदीं करती है, किन्तु 
वक्ष्यमाण भभ्यारोह-जप-विधिषी रेष होनेसे जथवाद्‌ है | 

समांधान-- "य एवे वेद्‌ इत्यादि वाक्यसे विहित प्राणोपास्नाका बोधक दही 
उक्त वाक्य दै, जपविधिका रेष नहीं है, वेदन ओर उपासना ये पर्यायवाची 
शब्द षै, यह पूर्वमे कह चुके द । 

राङ्का--भच्छा उक्त श्रुतिवाक्य जपविधिदेष मत हो, किन्तु जौद्धात्र कर्मके 
प्रस्तावकी सन्निधिम पुराकल्पका रया ह” इत्यादि वाक्यसे श्रवण दै, इसरिए उस 
विधिका शेष हे, ज्ञाननिषपणपरक नहीं ह । 

समाधान--बदि उक्त कमं विधिरोष होता, तो कर्मके प्रकरणम इसका 
पाठ होता, क्योकि कर्मकाण्डोपयोगियोका दी कर्मकषाण्डमे पाठ अपेक्षित है सौर 
सकरा पाठ ज्ञानकाण्डमै दहै, भतः प्रक्षरणके मेदे स्पष्ट प्रतीत होता दै मि 
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यह ज्ञानोपयोगी है, कर्मोपियोगी नहीं है । यद्यपि जपविधि समान प्रकरणम 
तथापि उसका रोष न होने्मे यह मी कारण दहै कि प्राणकी स्तुति ओौर 
वागादिकी निन्दाक्ा अवण दहै, इसख्िएि प्राणोपास्नाकी विधि स्पष्ट है | 

रङ्का- अर्थवादसे विधिकी कल्पना कीं देखी जाती ह ? 

समाधान- हा "आयुर्घृतम्‌" “यस्य पणमयी जहुः" इत्यादि वाक्योसे स्त॒तोकी 
विधि स्पष्ट है, इसङ्ए यहां मी स्तुतिसे विधिकी कल्पना मानी जाती है मौर 
यह मी कारण दहै कि प्राणकी उपासनाका फर "मृल्युमतिक्ान्तो दीप्यते" इस 
वचनसे स्पष्ट छपसे निर्दिष्ट है । 

श्का- इन्द्रियादिके विषयमे यह तो अवदय कहा गया दै कि प्रकृत 
उपासनासे वागादि अगन्यादिस्वखूप हदो जाते दँ जौर अग्न्यादि देवातमक होनेपर 
अमर हो जते है, परन्तु प्राणात्मा दहिरण्यगभरूप फर्की प्राप्ति उन्हे होती &, 
यह कहां कहा गया हे ? 

समाधान--जैसे प्राणकी उपासना कर वागादि वास्तविक स्वस्वरूपापन्न हो 
जाते द, उसी प्रकार भराणोपासक भी वास्तविक हिरण्यगभेस्वरूपापन्न हो 
जाता दै; दष्टन्तमे मी उपासना द्वारा दिरण्यगर्भकी प्रापि मवश्य होती है, इसछिर 
उस फर्की प्राधिर्मे उसकी उपाप्नना निमित्त है । 

रङ्का--अदुष्ट भाणकी उपास्नकी विधि दहो सकती दै; ठेकिन पाणं 
विद्यद्धि आदि गुणोंसे विशिष्ट है, इसमे क्या परमाण है क्योकि उपासना म।रोपित 
गुणसे मी हो सकती दै मौर उक्त वाक्यका उपासनाविधिमें तात्पय॑॑होनेसे विद्यु 
दथादि जथर्म तात्पय नहीं दो सकता ? 

समाधान-- जिस भकार प्राणकी उपासनामे उक्त वाक्या तात्पर्य दै;. 
उसी पकार विद्यद्धयादि गुणमें मी अवान्तर तार्यं है । उपासना, उपाघ्य ओौर 
गुणवर्ाण--ये तीनों समान ही प्रमाणसे सिद्ध दे । उदाहरणके छिए देवताधिकरणका 
स्मरण कीजिये, वहांपर माष्यकारने सिद्धान्त क्रिया दहै कि विग्रहमत्यायक 
दैवताके स्तावक मन्त्रोसे देवता विग्रहवती है; यह सिद्ध होता है। मीमांसकछोने 
कहा कि नही, उन मरन्नोँका तात्पयं देवताजोंकी स्वुतिमे 2, विमहर्मे नहीं, श्सका 
उत्तर दै-- जिन मन्तरेकि वाच्यार्थे प्रमाणान्तरका विरोध होता है; जैसे श्रजापति 
रात्मनो वपामुदखिदत्‌" इत्यादि, उनका स्वा्थमे ताद्य नहीं है; किन्तु स्तुति 
हयी तात्य माना. जाता दै भौर. जिनके भर्थ्ने प्रमाणसे बाध नदी, जैसे 
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यख्य प्राणोऽदमस्म्येष आसुरेरप्रधर्षितः । 
दिरण्यगभेदेवस्य त्रीणि रूपाणि सन्तिमे । १० ॥ 
अयास्य इति नामेक तथाऽऽर्खिरस इत्यपि । 
दरित्येतानि नामानि तेषामर्थो मयि स्थितः ॥ ११ ॥ 


८मनिनर्हिमस्य भेषजम्‌, "वायुर्वै क्षेपिष्ठा देवताः इत्यादि, उनका स्तुतिम महा 

तात्य है; ओर अवान्तर तात्पयै वाच्यार्थे मी माना जातादहै। दो अर्थमिं 
महातातपय माननेपर वाक्यमेदका भय रता है; यदहांपर वाच्याथेमे प्रमाण- 
विरोध न होनेसे भ्राणोपासनाके विधायक मर्न्त्रोका वि्युद्धयादि गुणसे विद्िष्ट 
प्राणकयी उपासना तात्पय है, इसङ्ए दोनोमें निर्दिष्ट मन्त्र ही प्रमाण ह । निष्डषे 
यह निकडा कि मूताथवादोका स्वाथे भरामाण्य माना जाता ई; जमूताथेवादका नदीं! 

राङ्का--प्रमाणान्तरका सवाद मीतो नहीं है? 

समाधान-- शाज्लीय अथे प्रमाणान्तरके संवादकी ल्पेक्षा नहीं, नेसे 
आसन्यतवादि गुण पराणमें मिथ्या नहीं है, वेतसे विद्युद्धयादि गुण मी सत्यदीदहै। 

ङ्का प्राणम आसन्यस्वादि जैसे प्माणान्तरयोभ्य ै; वैसे द्यी विश्युद्धयादि 
गुण भी प्रमाणान्तरयोग्य होना चाहिए 1 विञ्यद्धयादिः प्रमाणान्तरयोग्यः, ` 
प्राणगुणत्वात्‌ , आआसन्यत्ववत्‌, इस अनुमानसे विद्युद्धयादि भी प्रमाणान्तर- 
योग्य होना चाहिए ? 

समाधान--उक्त अनुमानमे श्रुतिमात्रागम्यध्वं उपापि है। विंश्यद्धयादि 
गुण श्रतिमात्रगम्य होनेसे धमीदिके समान प्रमाणाभ्तरथोश्य नदीं है, इसंङ्िए 
--इन अर्थो सवादकी अपेक्षा नहीं 2 । ओर समीचीने रजतनज्ञानपे रजतप्राप्षि 
रोक्मे दृष्ट दै, विपरीत ज्ञानसे वास्तविक अर्थक्रा छाभे महीं होता । भरक्रतमें 
विदयुद्धयादि गुणनिशिष्ठ भाणका ज्ञान समीचीन ह; संतः उंसंका फर ( मृत्युभावाति- 
करमणपराप्ति ) मी समीचीन होगा, उक्त फएरकी पाधिमे प्रमाणका विरोध न होनेसे 
सत्य मानते है, तो विद्युद्धथादि गुण मी भाणे वस्तुतः देँ ही, इत्यादि विस्तर 


वार्भिकमें देखिए ॥ ९ ॥ 
श्युख्यप्राणो" इत्यादि । अघुरोसे अपराजित यदह [ प्राण समदने स्मा कि] 


आसन्य सुरूय प्राण भं ही द्भ जौर हिरण्यगभ देवताके तीन द्रप सुक्षमे दै ॥१ ०॥ 
(अयास्यः इत्यादि । अयास्य; यदह एक नाम, भङ्गिरस, यह वृसरा नाम 
जोर वृर्‌, यह तीसरा नामः इन तीनों नामौका मर्थ युस्मे स्थितदै॥ ११॥ 
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अयमास्ेऽन्तरस्तीति देवा मां प्राणसुचिरश । 
तेनाऽयास्योऽभर्वे सर्व॑प्राणिवक्रस्थितत्वतः ॥ १२॥ 


न इत्यादि । वागादि गौण प्राणने आत्मस्वरूप पाणकी उपासना 


करके पिण्डमात्न-परिच्छिन्नत्वायिमानका स्याग कर अपरिच्छिन्न देवतास्वरूपदी 
प्ा्िके अनन्तर स्मरण करके परस्पर यह का कि हम लोगौको ृत्युभावसे 
छुड़ाकर जिस दयाम देवतास्वरूपक्ो प्रात कराया, वह कँ है । लोकम 
उपकार करनेवाक्ञेका स्मरण करते दी है । वितर्कके बाद उसे कार्यकरण-संघातात्मामें 
देखा अर्थात्‌ सखस्थ आकाश्चमे भाणको देखा । 

चङ्का-- प्राणको आस्यम देखा इतना द्यी परिचयके छि पर्य्याप्ति ट ? 
फिर “अन्तः” यह विरषण क्यों दिया ? 

समाधान-आस्यमें प्राणके समान खमिन्दिय मी है, उसके वारणे छिप 
अस्तः" यह विरोषण 2, अन्यथा त्वगिद्ियभँ मी पराणस्वकी प्रसक्ति हो जायगी । 
उक्त विशोषण देनेसे खगिन्दरिय सुखम है, सुखस्थ आकारे नदी, ओौर प्राण 
मुख विवरसंचारी होनेसे समुखस्थ लाखा & । 

श ङ्का-- "सन्तः" शढ्दका मध्य अथ है, मध्यस्य आकाद्य नदीं दै, इसक्िए 
उक्त विदोषण देनेपर मी .त्वगुकी व्याहृति कैसे होती है ? - प्राण जेसे सुखके 
मध्ये संचरण करनेसे खस्थ कदा जाता है, वैसे उक्त इन्द्रिय मी शरीरन्यापक 
होनेसे सुखके मध्यमे स्थित ही दै । | 

समाघान--त्वगिन्द्रिय आस्यपय्येन्त रहती दै, वाक्‌ ( जिह्‌। ) मी आघ्यके 
मध्यमात्नमे नहीं है । जौर नासिक्रापयैन्त आस्य है, इस मतम वाग्‌ ८ जिह्वा ) 
तद्रत है मी नहीं, सुख जओौर नासिका इन दोके मध्यमे पाण संचारी है, इसकिए 
अन्तः" इस विदोषणसे इतर इन्दियोंकी व्याडृचि ओौर मुख्य प्राणका संग्रह होता 
है । अथवा अन्तः राढ्द अवसानवाची है, सज इन्द्रियां स्वापकाले प्राणमं 
छीन होती दै, इसकिए सवसानमे प्राणस्वरूप होनेसे इन्द्ियोका पाण दी 
आत्मा है, अत्तएव स्वापकार्म “राण तर्हि वागप्येति? इस श्वतिने वाक्से उक्षित 
इन्द्रियमात्रके ख्यका भाणे बोधन क्रियादहै ओौर नेमि जेसे (अर भर्पिति 
रहते द वैसे. दी सकर भूत-भौतिक पदाथ प्राणमे छीन होते दँ ओौर उसीसे 
उत्पन्न दोते द, इत्यादि स्पष्ट कटा गया दहै । मथवा वागादि. देवतानि पूर्वकस्पमे 
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अङ्गानां सारभूतत्वादहमाङ्गिरसोऽमवम्‌ । 
पाप्मनो दूरभूतत्वात्‌ दूना प्राप्तवानहम्‌ ॥ १२ ॥ 











` देवभावप्रापक महान्‌ उपकारी भराणको देखकर कहा था कि यह उदार प्राण 

आ्यके “अन्तः मध्य है, इस कारण प्राणका (अयास्यः यह नाम पडा । इस 

अग्तिम तात्प्थसे वार्तिकमे छ्िखते ईदै--“अयमास्येऽन्तः' इति । देवता्मे 

सुखके भीतर अुञ्चको देखकर “अयमास्येऽन्तः' यह का इसङिए्‌ (निखिर प्राणियोकिं 

मुखमे स्थित होनेसे › मे मयास्य इमा अथात्‌ (अयास्य! मेरा नाम हआ ॥२२॥ 

‹अङ्गानां सार इत्यादि । अङ्जोका कार्यैकरणलक्षण शरीरोंकर प्राण द्यी 

रस-- सारभूत- दै, इसकिषए मे “आज्गिरसः इजा । यह रोके परसिद्ध दी दै-- 

जिन अज्गोमे प्राणका संचार नदीं दोता अर्थात्‌ जो मङ्ग प्राणसंबन्धसे शल्य हो जाते 

टै, वे सच मीरस मतएव सूख जाते दै, ओौर जिनमे प्राणका संबन्ध रहता 

ह, वे नदीं घूखते । इससे उक्त ॒रौकिक अन्वयन्यतिरेकसे स्पष्ट हुजा किं प्राण 
अङ्गका रस है । ष 

शङ्का-- यदि प्राण उपास्यतखषूपसे इष्ट हो, तो उसका गुणगान करना 

उचित होवा, पर प्राण उपास्यत्वरूपसे इष्ट द्वी नहीं है, क्योकि उपासनाके 

प्रयोजक .वि्चद्धि आदि गुण दहो गये दै परन्तु विचार करनेपरं॒प्राणर्मे वि्यद्धि 

आदि गुर्णोक्ा संचय नदीं हे । यद्यपि विषयासङ्गलक्षण दोष स्वतः प्राणम 

नहीं है, तथापि उस दोषसे दूषित वागादिके संबन्धसे परंपरया वह अव्रिदयुद्ध दी 

ध नहींहै। | | 

-प्सा वा एषा देवता दुनीमः इस श्रुतिसे स्पष्ट प्रतीव होता है कि 

परासे मी दोषका संबन्ध नहीं है, इस आश्यको श्रुति स्वयं 

-- दरम्‌ इत्यादिसे । इस प्राण देवतासे पाप दूर रदता दै, इस 

दुः, नाम षड़ादै।! यद्यपि प्राणके समीपम दी विषया- 

ह, पर यह आकादाके समान . पंसर्मी होनेसे मानो दूर हीः 

प्राणनामकी स्याति ही श्राण विदयुद्ध है" इस अर्थकी ज्ञापक दै, 

पसे भाण इष्ट है । यद्यपि पूव गुर्णोका बोधन करनेसे दी 

वका.बोध होता है, तथापि "दुः इत्यादि गुणप्ते "पापसंबन्धकी 

णसे उक्त -उपासना द्दृ दती दै -जौर उक्तं गुणसे विद्िष् 
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यागतो ना काना काना 
कुम न  ा 1 0 पि 





वागदिदेवताभ्योऽदं पाप्मानमपहत्य ताः । 
अगन्यादिभावमनयं ते यथायथमासते ॥ १४ ॥ 
मदर्थमन्नं सम्पाद्य तद्‌ यज्ञे तेन देवताः । 
वागादयो मदास्मानस्तप्यन्त्वहमिषेतराः ॥ १५ ॥ 





'वागादिदेवता०' इत्यादि । भेने- मुख्य प्राणने-- वागादि देवतामोंसे 
पापका अपहरण कृर उन वागादि हच्धिर्योको अग्न्यादि देवताका स्वहूप प्राप्त 
करवाया ओर वे यथायथ--अपने-जपने देवताके-- स्वखूपको प्राप हई । 
वाग्‌ अम्निदेवतास्वरूप हुई, प्राण वायुदेषठास्वरूप इभा इत्यादि । जिस 
इन्दियदी जो देवता है, उस इन्दियने अपनेको उस देववाक्रा स्वख्प समञ्चा 
तात्य यह रै कि वस्तुतः वागादि इन्द्रिय ततदेवतास्वष्प तो दै दी, किन्तु 
परिच्छेदामिमानसे सपनेको देवतासे मिन्न जानती ह | ध्येय प्राणके विज्चानसे 
उसके भक्ञानकी निवृत्ति होती है मौर भावनाके भरकरषसे ध्येय प्राणम देवताभाव 
होता है । वागादि देवता अपने-मपने भयिष्ठाता देवताफा स्वरूप दी अपनेको 
मानते है । 

श्- माणी उपासनासे वागादि. ईन्दो तत्‌-तत्‌ देवतास्वष्प इई 
इससे पकृतम प्राणोपसकको क्या छाम इमा £ पराणकी उपासनाक्षा तत्‌-तत्‌ 
देवाव फरु तो मान नही सकते, क्योकि एेसा माननेसे इष॒ उपासनामे 
इन्दियोंका दी अधिकार होगा, जीवा अधिकार नहीं होगा । 

समाधान-- वागादि इन्द्रियां प्राणकी उपासनासे देवतात्वके प्रतिबन्धक पपका 
नाशकर तत्‌-तत्‌ देवस्वूप होती दै, इस कथनसे सूचित होता ्ै कि उपासक 
मी भने प्राणकी सालमस्वष्पते उपासना कर भावनाके बरसे प्राणाख्य वैराज- 
पदक, पूवे यजमानके समान, खम करता षै ॥ १४ ॥ | 

'भातमने' इत्यादि शुतिक्रा थं कहते दै--*मदर्थमननम्‌' इत्यादिसे । 

सपने ठ्श भन्न मौर भायका सम्पादन कर उससे. भै भोजन 
करता दं । मेरे मोजनसे ही वागादि. सन देवता तृप्तं शै, क्योंकि वागादि मेरे ही 
सवप दै, इषि मेरी वरह वे मी तृ हों । १ 

. कठा अन्न जन्नश्न्दसे विवक्षित षै गौर पका अच्च (आच' -दष्दका अथं 
इन दो्नोका भोक्ता भाण दी दै; इसीसे सव इन्दियोकी स्थिति दथा पुष्टि होती 





तृय बाह्मण | भाषाचुवादसहित ५३५ 
भता श्रष्ठः पुरो गन्ता द्यन्नादोऽस्मि तथाऽधिपः । 
 ऋग्यजुःसामरूपोऽहं सा चामश्वेति साम तत्‌ ।॥ १६ ॥ 


है । प्रजापतिने अन्नका स्वीकार किया, इसमे केवर चति द्वी परमाण नहीं, 
किन्तु का्यलिङ्गक अनुमान मी प्रमाण है। कायेभूत प्राणियों द्वारा अन्ञकां 
स्वीकार देखा जाता है, अतः यह अनायाससे ज्ञात दयता है कि कारणमूत प्रज- 
पतिने भी भन्नकरा स्वीकार किया था; अन्यथा उसके कायमूत प्राणियों भी यद 
स्रभाव न आता, क्योकि कारणानुसारी द्यी कायै होता दै; यह सर्वसंमत सिद्धान्त है । 

शङ्का--अन्नके मक्षणसे सवका समान उपकार होता दै; फिर पाण द्यी मोक्ता 
है दृसरा नही, इस पकार अवधारण करनेका क्या मतङ्ब है 

समाधान--दठीक दहै, भंक्षणते सभीका समान उपकार दता है, किन्तुं 

प्राणके मोजनके द्वारा ही सर्वत्र उपकार होवा दै; स्वतः उपकार नदीं हीत; 

इसकिर अवधारण है कि प्राण दी मोक्ताहै । 

शक्का-- यदि भाणने प्वारथेके छि भी भगान कियाद, तो वागादिकी 
तरह भाण ` मी पापविद्धं क्यो नहीं हुमा । 

समाधान--अन्न।दयागानसे तराणम पापप्रवेशरूप दोषैकी संमावनां उचितं 
नहीं है, क्योकि रारीरेन्छियादिकी स्थितिके ठिए ही प्राणने उक्त गान किया थां, 
वागादिके समान केवर स्वाभके किए नही, अतएव श्रति दै-- "भन्न प्राणे प्रतिष्ठि 
तम्‌" प्राणे स्थित अन्नं स्थर देह तथा इतर प्रार्णोका-वागादि इच्िर्योका--पाङन 
करता है; वागादि इन्र्योकी स्थिति प्राणके अन्नादि भक्षणके अधीन है । आंखें 
धी डाट्नेसे आंखका उपकार नहीं होता; किन्तु भाणकनरैकं भक्षणे उपकार 
होता है, यह प्रसिद्ध दी है । 

देहाकारसे परिणत्त अन्नम प्राण प्रतिष्ठित है, तदनुसारिणी वागादि इन्वियोक्ी 
स्थिति दै, इसकिए्‌ प्राणकी स्थितिके ठिए मन्न दै ॥१५॥ 

वागादिके समान प्राण पापविद्ध नहीं हुभा, यह कहनेके अनन्तर उत्तर भन्थक्ा 
तासप्यै कहते दै --'मत श्रेष्ठ” इत्यादिते । 

ध्येयमूत प्राणम भती, श्रष्ठः, पुरोगन्ता, अन्नाद ओौर अधिप हइव्यादि गुर्णोका 
विधान करनेके रिप उत्तर मन्थ है | “उत्तर, वाक्यसे भतां इत्यादि एक एके गुणका 
विधान ह, क्योकि श्यति एफ एक गुणका फर प्रथक्‌ खूपपे कट्या गया दै, जेसे 
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दघ्ना जुष्यादिन्द्रियकामस्य' इस श्रतिसे अभिहोत्रमे केवर दधिदप गुणका 
विधान किया जाता है । तात्प यह है कि अमित्रं जुहुयात्‌ इस वचनसे 
अग्निहोत्रा विधानद्ो हयी चुका दै । इसमे होमसराधनकी अपेक्षासे दध्ना जु्टोतिः 
(पयसा जुहोति, इन वाक्योसे दध्यादिका विधान मी है, पुनः ¶दघा जुहुयात्‌” इसका 
क्या प्रयोजन है £ इसका उप्तर यदह कहा गया है कि उक्तं वाक्ये इन्द्रियफर 
श्रुत है, अतः इच्धियफर्के-ङिए ही गुणविधि है, एवं प्रङ्ृत॒गुणबोधक वाक्यो 
मत्तीदि फर श्रुत दै, अतः तदथं दह्ीये गुण निधेय दैः तात्पर्य यह है कि 
प्राणने - अपने किए सन्नाद्यक्ा गान किया, तो वागादि इन्द्रर्योने कदा कि 
आपने अपने ङिष्‌ सअन्नाद्यका गान किया, इसरङ्िए अन्न भाप ददी के छिए 
होगा, किन्तु हम खोर्गोकी स्थिति मी अन्नके चिना नदीं हो सकती, अतः हम 
छोगौके ङिए मी अन्नक्ना विभाग कीजिए } प्राणने उत्तर दिया कि अन्न मेरे व्यापारके 
बिना साप ोर्गोका पोषण नहीं कर सकता, इसङ्िए यदि आप रोग अन्नार्थी है, 
तो शीर मेरे चारो तरफ बैष्यि । मेरे मोजनसे सव वागादि देवता त्त होगे । 

शाङ्क{-- प्राणके भोजनसे वागाविकी तृ्ि कैसे होगी ? चैत्रके भोजनसे 
भेत्र तो तृप्त नहीं होता । - 

समांघान-- सक्त अन्नं तीन राशिमे विभक्त होता है अर्थात्‌ तीन परकारसै 
क्त अन्नका परिणाम होता है--एक स्थर, दूसरा मध्यम ओर तीसरा भणुंतर । 
स्थुरु भाग पुरीष बाहर निकर जाता है, मध्यम भाग रसादि द्वारा 
स्थुरु देहका वद्धेक ८ पोषक ) होता दहै गौर जो सृक्म अश्च दै, वह नाड़ी द्वारा 
वागादि देवताओंको तृप्त करता है । 

राङ्क--आप कहते दै कि सुक्ष्म अश्च नाडिरयोमिं प्रविष्ट होकर इन्धिर्योको 
आप्यायित करता , सो ठीक ६ै, किन्तु अन्नके रससे आत्माकी मी तृप्ति होती है, 
सतः सात्मा भी वागादिके समान भौतिक क्यों नदी माना जाता ? | | 

समाघधान--क्राये-करण-संघातषी स्थिति एवं उपचयक्े किए अनल है । 
परकृतमे स्थिति द्यी वुष्टिरूपसे विवक्षित है । उपचय तो शरीरम प्रसिद्ध ही, 
आत्मा अन्ननिमित्तक वुटि जर उपचय दोनों नदी है, इसकिए उसमे मौतिकत्वकी 
आाङ्का नहीं है । 

रोङ्का-तुष्ठिजन्य घुख भी शरीरम टी मानना चाहिए । यदि यह दृष्ट है, 
ती शरीरम दी वचैतम्यकी भापत्ति होगी | 
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समाधान- नहीं, उससे सुख आत्मार्मे दी दोता है, अचेतन पदाथ खुखका 
आश्य नहीं होता । धनादिकी वृद्धिस्ते आत्मा खख होता दहै, यदह सर्वस्म्मत दै, 
उसके समान प्रकृते मी समञ्ना चाहिए । र्पोच कर्मन्दर्या, पोच ज्ञानेन्द्रर्यौ, 
पाच प्राण; बुद्धि ओौर मन ये सन्रह ८ १७) आत्मा ८ मोक्ता ) के ङिए करण ह | 
पाणके कथनके अनन्तर सन वागादि अपने जीवनके छ्िए चारों ओर जसे बैठे, चेसे 
ही प्राणोपासकके चारो तरफ ज्ञातिके रोग तैठते है । 

ाङ्का--प्राणवेत्ताके चारों तरफ ज्ञातिजन वैठ सकते है, किन्तु वागादिके 
समानवे तृप्त कैसे हदो सकते प्राणके समान आधितोको तृप्त करनेकी 
सामथ्यै उपासक नहीं है । 

 समाधान--विद्याकी सामर्थ्ये भरण-सामथ्यै भरणाथिर्योक्छी उपस्थिति होने- 
पर दहो जाती-है। मरद्वाज महर्षिने उक्त सामर्थ्यसे दही संसेन्य भरतजीका जो 
स्षागतादि क्रिया था, वह इतिहास जाननेवाखोसे कछ्िपा नहींहै, इस तरहक 

अनेक उदादरण पुराण आदिमे स्पष्ट है । 

दराङ्ा-- मता ओौर श्रेष्ठे क्या मेद्‌ है ? 

समाधान-- मता पारुक क्षत्रियादि भी होते दै, श्रेष्ठ श्ोत्रियादि गणाधिकय 
कटे जाते दैः थात्‌ भवत्व बर्निमिचक ह मौर श्रेष्ठत्व गुणनिमित्तक है, यद मेद्‌ है । 

दाङ्गा--पुरोगन्तुत्व गुणका क्या प्रयोजन ` है, क्योकि भुत्रुलखादिके रहनेसे 
पुरोगन्धरत्वादि अन्यथासिद्ध है। 

समाधान--अग्रगण्य म होमेपर ज्ञातिर्योमिं भवत्व आदि निष्फरु हो जायगा, 
क्योकि मरु दुजनोँके समक्ष दुषैरु सज्जन गुणाधिकं ओौर मती होनेपर 
मी सुखी नहीं होता, इसर्ए पुरोगन्तृत्व गुणकी आवद्यकतवा हे । 

दाङ्ग--भच्छा तो भले दी पुरोगन्तरत रहे अन्नादत्व गुणकी क्या मावदयकता है ? 

समाधान-दीप्ठाभि न दहोनेपर भव्रैत्वादि व्यथे षै, क्योकि उक्त 
गुणोंसे युक्त होनेपर मी मन्दागि होनेते सुखी नदीं होता । 

राक््[-- पुरोगन्तत्वमात्रसे अमीष्टकी सिद्धि ददो जायगी, फिर आाधिपत्यकी 
भ्या आवदरयकता है 

समाघान-- पुरोगन्तृत्वमात्रसे माधिपस्य गुण नदी होता, क्योंकि पुरोगन्ता पुरो- 
हित मी होता है; किन्तु वह राजके समान अधिपति नदीं माना जाता; इसखिए 
जाधिपत्यकी मी आवेदषकता अवदय दै; प्राणकी आत्मबरुद्धिसे उपासना करनेवारछो को 
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पूर्वोक्त फर होते दै गौर उनकी जातिर्यो भी वागादिके सदश फर्वान्‌ होती. 
ह । प्राणक्ते साथ स्पद्ध करनेवाले अघुर जसे नष्ट हो गये, वैसे दी भराणवेत्ताके 
साथ विद्धिष करनेवाले मनुष्य अपनी ज्ञातिर्योका मरण पोषण नदीं कर सकता; 
क्योकि विद्धानके साथ विद्वेष करनेसे चित्ता संस्कार हत हो जाता है, अतएव 
प्रीरहित दहो जातादहै। निःश्रीकं रक्ष्यकी रक्षा कहां तक कर सकता दै; 
प्राणवेचाक्रा विरोधीन ष्ठ, न पुरोग ओौरन अन्नाद दी होता, किन्तु 
जघुरवत्‌ होता है । प्राण कार्य-कारणका द्यी आस्मादै, रेसी बात नहीं, 
कन्दु ग्‌; यञ्जुः; साम ओ नामातमक द; उनका मी आस्मा प्राण 
है अर्थात्‌ सर्वात्मना प्राणस्तुति उसकी उपासनके र्ण दै। वाग्‌ वै ब्रहती 
यहां उहतीशब्दसे चक्का अहण होता दै, क्योकि वागूके साथ बृदतीका 
सामानाधिकरण्य श्चतिरमे निर्दिष्ट है । छत्तीस भक्षररोक्ा ब्रहती छन्द होवा दै; वाग्‌ वै- 
अनुष्टुप्‌? इस तिसे अनुष्टुप्‌ वाक्‌ दै । अनुष्टुप्‌ ३२२ भक्षरोका होता्ै। ३य् 
वत्तीसका अन्तभाव होता है; इसर्् वाग्‌ वे ब्रहती" यह ॒श्चति समुचित दयी है। 
कहती सब चंस्चाओंका अन्तभीव हो जाता है । श्माणो बृहती" श्राण च्छचः' इस 
श्तिसे वागात्मक ऋगादिका प्राणर्मे अन्तभौव दै; यह स्पष्ट है । ब्रहतीनामण 
इकूका पति प्राण दहै; क्योकि कोष्ठाग्निप्ररित वायसे दी शब्दका प्रादुर्भाव 
दता है अथवा वाका पारन प्राण करता दै; इसते मी पति कहा जाता है; 
एवं यजुः्का मी पति प्राण है; बाग्‌ वै ब्रह्म तस्या एष पतिः यदहं ्रह्मशब्दसे 
यजु विवक्षित दै;. क्योकि श्रुति ब्रह्मे वाक्‌का सामानाधिकरण्य कहती दै । ववागि 
ब्रह्म" इत्यादि वागातमक बर्न यजुर्वेद दी प्रक्रमे विवक्षित है, अथौन्तर नदी । 

शक्का-- दृह तीसे ऋक्‌ गौर ब्रक्षते यजुका दी प्रहरण इष्ट है, अभान्तरकां 
प्रण इष्ट नहीं है, एेसा क्यों 

समाधान-- वाग्‌ वै सामः, "वाग्‌ वै श्दती, (वराय वै ब्रह्मः इन श्चतियोसे 
सामादिमें वाक्सामानाधिक्ररण्य स्पष्टरूपसे निर्दि्ठ हे ! सामा विरोषरूपसे भिधान 
मीदै एवं जहती ओौर न्क्ष शब्दक्ा मी विदोषरूपसे अभिधान उचित दैः. सन्यथा 
विहोष अथक निणेयके बिना बहती आदि पद्‌ व्यथ हो जार्यगे । बवाङ्मात्र 
छेनेसे पौनरुक्त्यापचि दो जायगी, चहतीसे वाङ्मात्रका अहण होनेसे ब्रह्म ओौर 
अरहसि वाशूमान्रका दण करनेसे बृहती एवं वाक्से . वाङ्मात्रका बोध होता 
हीह, पुनः उंमयं भद्ण व्यथे शो जायगा ओर्‌ कड्‌, वजुः, सामः उद्रीथ इत्यादि 
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सेति वाचोऽविधान स्यादमः प्राणाभिधा तथा । 
सामेत्युभयमवोक्तं समत्वाद्वाऽथ साम तत्‌ ॥ १७ ॥ 


क्रम श्चुतिर्योमें नियत है, इसङिए जहतीसे ऋक्‌ ओौर बह्मसे यजुका महण मानना 
चाहिए । शरहस्पतिर्द्वानां पुरोहित आसीत्‌” इस श्रुतिके अनुरोधसे देवता्ओकि 
प्रसिद्ध॒ पुरोहित च्रदस्पतिका अदण क्यों नहीं होता £ यह आक्षेप मी समाहित हो 
जाता दै, क्योंकि (रह्मणस्पतिः' इस उत्तर वाक्यम जल्लश्च्दसे यजुका अहण होता 
है, अतः उसके अनुरोघसे श्रुति-कमानुसार पूर्य वाक्यभे क्का महण सावश्यक है । 

दाङ्ा--यजुके विषयमे मी ब्रद्मराब्द सन्दिग्ध दी दै, अतः सन्दिग्ध 
क्मश्चब्दके नुरोधतते ब्रतीशब्दसे ऋकूका महण कैसे करते दै £ 

समाधान-- सन्दिग्ध पर्दोका वाक्यदोषे अथ-निर्णेय क्रिया जाता दहै । 
परकेतमे अन्त्ये “प्राण सामक्रा आत्मा है" फेसा स्पष्ट कदा है; इसछिए उपक्रमे 
मी प्राण यज्ञु जादिका आत्मा; ेसा स्थ अभीष्ट हे, बह्मशव्व यञ्जुका वाची 
है, यसे मानसे उक्ताथेकी सिद्धि होती दै; मतः `बृदतीपतिः, च्डकूपतिः' 
(ब्रदमपतिः', 'यजुपूपतिः' यह अथ स्फुट होता है। (स उ एष सामः इस शतिं 
धटकसाम शचम्दका व्याङ्यान करते हैँ । (सा च अमब्येतिः इस्का व्याख्यान उत्तर 
छोकसे कगे, इसकिए वदपर व्याख्यान करना उचित दै ! "ऋग्‌-यज्ञुः- 
सामरूपोऽहम्‌” प्राणको ही ऋग्‌ , यजुः ओौर साम समञ्लना चाहिए क्केन 
से" इत्यादि श्रुतिके अनुसार वाक्‌ जौर प्राणका वाचक सामशब्द्‌ है ।. 

दाङ्का--“सा' से वाक्‌ जओौर "अम' से प्राणका अ्रहण होता है, इस प्रकार व्यस्त 


एक-एक अंदासे वाक्‌ ओौर प्राण साम चब्दाथ है, किन्तु समस्त सामशब्दका बाण्च्य 
अर्ध क्या 


समाधान--वाक्‌ ओर प्राण--ये दोनों मिरखिति अथात्‌ वाग्‌विरोषणक 
प्राण साम च्ब्दके वाच्य दै, वागूरहित केवर प्राण सामश्चब्दवाच्य नदीं, 
अतएव वाकूप्ाण उक्त शब्दाथै होनेपर मी साम यह एक वचनान्त है । यदि 
दोनों परस्पर विरोष्य-विरोषणभावानापन्न सामदाब्दाथे होते, तो द्विवचन होता| 
वागुपस्रञ्जन प्राणको उक्त दान्दाथं माननेसे विदिष्टाथ एक हे, इसङ्एि पक 
वचनान्त ही साघु दै, वागुपसञजन प्राण समस्त सामश्चब्दका अथ ह, . यद 
निष्कषं इ ॥ १६ ॥ 

“सेवि वाचो" श्त्यादि । “सा यह _ वाक्का वाचक द्वै | “अम्‌, यहु 
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पुल्िका मश्चको नामो विराट्‌ स्त्रमितीरिताः। 
ये देहास्तेः समोऽदं स्यां लिङ्गेनैषां प्रपूरणात्‌ ॥ १८ ॥ 





= ~. 





प्राणका वाच है, साम ये दोनों प्राणम प्रयुक्त दै, इसङिए वागुपसजेन 
प्राणका वाचक "साम, शब्द है । दृसरा निर्वचन मी करते है प्राणम साम- 
दान्दक। प्रवृचिका निमित्त है-- समत्व, जो आगे स्फुट होगा । 

शङ्का लोकम प्रगीत मन्त्रविशेष्मे सामशब्दका प्रयोग होता दै 
ओौर श्ाख्रमे "गीतिषु समाख्या इस न्यायसे मन्रकाधिकरणक गीति- 
विषमे (साम शब्दका प्रयोग दहोता है, इसर्ए गीद्युपसजेनक मन्न अथवा 
मन्त्रोपसजनक गीति सामश्चन्दका अथं मानना उचित दै, फिर जाप प्राण- 
मात्रको सामश्चन्दार्थ कैसे कते हो ए 

समाघान--गीतिषे मी प्राणव्यापारसाध्य दोनेसे सामशब्दार्थं होनेमे को 
आपत्ति नही है ? सारांश यह दै किं पाणके व्यापारके बिना कोड मी सामचन्दार्थ 
नहीं माना जाता, वस्तुतः वागुपसर्जन प्राण सख्य सामशब्दका अथ हे; भराणके 
सम्बन्धसे पद, वाक्य, स्वर, वण आदिमे गौण भाणश्चब्दका प्रयोग होता है; जसे 
(मञ्चाः क्रोश्चन्तिः यहां मश्चशाब्दका सख्य प्रयोग मश्वार्थमे है, मश्वके 
सम्बन्धे मश्चस्थ पुरुषमे मी उक्त शब्दका गौण प्रयोग पाया जाताद्ै, वैसे 
ही उक्त प्राणवाचक सामश्चञ्द प्राणके संबन्धसे पद, वाक्य मौर स्वरादिके समुदायसं 
गौणतया प्रयुक्त होता दै; भतएव प्राण अथ सौर पद वाक्यादि शब्द्‌ ये 
दोनों साम शब्दके अर्थदः यह आप कहते ष्ट, पर जन्य शब्द्‌ एसे नदी 
पाये जाते करि जिनका अथ शब्दात्मक ओर अथीत्मक उभयविष दहो, किन्तु 
कोई शब्दाथेक & गौर कोर शचब्देतराथक दै, उभयाथक नही, भतः 'सम' दाब्दं 
यद कथन दीक नहींदै, यह साक्षेप भी निरस्तपाय , क्योफि दोनों 
अथे मुख्य मानते, तो यह आक्षेप हो सकता, किन्तु रेसा कहते नदीं है नौण 
अर्थ अनेकविधं हो सकते ह, इसमे छोई आपत्ति नदीं है, मुख्य यनेक अथ 
दोनेसे अनेशछाथैस्वकी प्रसक्ति होती है, जिसके बारेमे राख्काररोका "एकस्य 
शब्दस्य सति. समवे अनेकाथत्वकरपना सन्याय्या', समत यह न्याय सुख्याथ 
जओौर गौणा मेवे खागू नहीं ह ॥१७॥ | 
४ ५ पुत्तिका इत्यादि । “पतङ्किक। पुत्तिका स्यादस्तु वनमक्षिका' ईस अमर्‌- 
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कोराके वाक्यके अनुसार पुत्तिका (छोरी मधुमक्छीका नाम है), मदक 

८ मच्छङ़ ), नाग ( हाथी ), विराट्‌ ( पञ्चीछृत मूतशरीर ), सूत्र- हिरण्यगभ-- 
इन छेटेसे छेटां जओौर बडेसे बड़ों का प्राण समान दी दै। सूत्रामाद्यन्द्‌ सबसे बेड 
प्पश्चक। उपरक्षण है जौर पुत्तिकाश्ब्द सूष्ष्म जन्तुका उपलक्षण है । तात्ययै यह 
हुआ कि पुत्तिक्राके ररीरमे पाण पुत्तिकाके समान है जौरं मद्यकके रारीरमें मराकके 
समान दै, नागके शरीरम नागके समान, विराडके खारीरमें विराद़के समान ओर 
सूत्रके शरीरम सूत्रके समान प्राण दै । 

दाङ्का- सूत्रचब्दसे प्रकृते हिरण्यगर्भघ्वरूप प्राण विवक्षित है, वह पुचिका 
आदिके शरीरम उसके ही समान हे, क्योंकि सम्पूर्ण खरीरर्मे प्राणका संबन्ध दै, 
अन्यथा प्राण्नुल्य रारीरावयवोमँ शोषकी आपत्ति हो जायगी, इसी प्रकार मश्चकादि 
शरीरम ब्याप्यदृत्तित्वका राभ होता है, अतः उसके समान है, इसमे हेव हे- 
प्राणामक वायुसे उन शरीर्योका पूरण । परन्यु भ्राणस्वरूप सूत्रे मी भ्रण 
उसीके समान है", इस कथने माण पाणके समान है, एेसा बोध होतादै, सो 
ठीक नहीं दहै, कारण किं साम्य मेदधरित है, अभेदर्मे समस्व्यवहार कैसे 

समाघान-दिरण्यगमे क्रियाशक्तिमान्‌ मौर ज्ञानशक्तिमान्‌ ८ उभयात्मा ) 
माने जाते ई । क्रियाश्क्तिसे प्राण कहराते दहै ओौर ज्ञानशक्तिसे आत्मा 
कदटकाते है, अत; करियाद्यक्तिवले प्राणम ज्ञानशक्तिवालेका परस्पर ओौपाधिक 
८ करियादाक्तिमत्वरूपसे भौर ज्ञानशाक्तिमच्वरूपसे ) भेद मानकर श्वतिने साम्या 
निर्देश किया है, यह तात्पयं है । सर्वत्र समत्व दी प्राणशब्दका प्रच्त्तिनिमित्त 
है, अतः प्राण साम है? जवतक "अहं प्राणिऽस्मि' (र्मे प्राण ह ) यह 
भावना उत्पन्न न दहो, तवतक प्राणकी` उपासना करनी चाहिए । उपासक 
उपासनाका फर- सायुज्य, सालोक्य ओौर शेकारम्य--पाता है, सायुज्य समान- 
दैदेन्दियाभिमानत्व है अर्थात्‌ हिरण्यगभेके शरीर तथा इन्द्रिय जादिके समान 
ही अपनी देह ओर इच्ियोंका भभिमान करता है, सारोक्य याने समानलोकता, 
यह स्फुट ही है । रेकातम्य अथीत्‌ पराणरूपता, यह मी स्पष्टद्यीहै। 

उपासना एक ही है ओर एरश्रतिर्भे विकस्य हे नही, इसकिए प्राणव्रेा 
तीनों फलका उपमोग करता है, यदह किसीका पक्ष है, परन्ध॒ यह पक्ष दीक 
नदीं है, क्योकि फर्क देतुभूत ध्यान सादिक तारतम्यसे ये तीनों फर व्यवस्थित 
द भथात्‌ केवर उपासनाके दी ये फर नदीं दै, जिससे कि उपासना एकरूप होने- 

४। 
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उदद्रीथोऽदहं प्राण उत्‌ स्यादाग्गीथाऽह दयात्मकः । 
प्राणप्रधानया बाचा करोम्यौद्धात्रमभ्वरे ॥ १९ ॥ 





ते फर मी समान ही हो, किन्तु उक्छृष्ट॒ज्ञानकर्मेसे सारूप्य, मध्यम ज्ञानकर्मसे 
सायुज्य जौर निङृष् ज्ञानकर्मसे सारोक्य फर होता है इस्यादि ॥ १८ ॥ 

“उद्रीथोऽहम्‌' इत्यादि । र्भ (प्राण) उद्वीथ द्र क्योकि उत्‌ प्राण कहखता 
षै ओर वाग्‌ गीथाष्ै। प्राणसाध्य गीथास्मक वाग्‌ मी मँ ददी मतः-मेरे 
दो रूप होनेके कारण- यज्ञकर्ममे ओौद्रात्र कर्मने दी करता द्ध । भाव यहद कि 
सामके मन्त्रविरोषका यक्षम जो गान करता है, वह उद्राता करता है। 
उद्वावाका जो विरोष कर्म-ज्ञान आदि है, वह॒ जैद्धात्र कर्म॑ का जाता है । 
यष्ापर ओौद्रात्र कर्ममै उद्रीथशब्दका प्रयोग सायाहै ओर उद्रीथश्चब्दकी 
रूढि सामके भागविशोषमे है, इसिए प्रकृत ॒प्रयोगके जनुसार ओौद्धात्र कर्म 
गान-विद्रोष उद्रीथ है, या टिके अनुसार सामका मागविहोष 2 यह शङ्का होती 
है । इसका उतर स्वयं श्रुति कहती है--ये दोनों उद्रीथश्ब्दार्थं नही ई, किन्त॒ 
प्राण दी उद्रीधच्चब्दसे यदहं विवक्षित है । "सामः शब्दित पाणक्रा (एषः शब्द 
पराम करता है सौर उद्भीथके साथ सामानाधिकरण्य द्वै, अतः पराण दही 
उद्धीथ है| । | 

खड्का- प्राणमं उद्वीथश्चब्दका भयोग करनेमे बीज क्याद्ै? दि तो 
कह नदीं सकते, क्योकि प्राणमें उद्रीथशब्दका पयोग बृद्धोने कीं किया दी नदीं 
दे । जवयवाथकी परतीतिके न दोनेते यौगिक मी नहीं कह सकते । 

समाधान- योग ही उक्तां उक्त शब्दके मयोगका मूक हे, तथादि- 
उच्‌ ब्दा उकछृष्ट-क्रियाद्योत्य जये ह, ( "विनश्वरं जगत्‌ प्राणः उत्तम्य धारयति? 
यह युत्ति दै ) माणके विनाशसे शरीर आदि नदीं रह सकते, इसङिप उत्त- 
=भतिपव उत्‌ प्राणका वाचक है, उद्वीथका अवयव मी उव्‌ ै, हसङिए योगश्ृचिसे 
उदधी प्राण कटङाता है | | | 


शद्धा-- रूढि योगसे बर्वान्‌ है, इसङ्ए सामके भागवि । 
सन्दा भयोग उवित है, भाणमे नहीं । सोषमे ही उद्रीथ 


समापान-उद्गीयमें सामशब्दकी रूदिका निमिच प्राणा - संबन्ध ही द, 


1 
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अगर यह बात स्च षहो, तो सिर न गिरे; परन्तु उनकफा सिर धड्से नीचे नही गिरा, 
इसङ्एि सवको भरामाणिक अतएव मान्य हुभा कि वागुपसजैन प्राण दी 
वस्तुतः उद्रीथ-देवता दै । 

रङ्का-अयास्यदी इस विषयर्मे साक्षी क्यों माने गये ? 

समाधान- पव कारम महर्षियेकि यज्ञम वे दी विद्वानेमिं अभ्रगण्य उद्वाता 
थे, उनम सबका पूणै विश्वास था ओौर प्राण-विधानमे वे बे-जोड थे, इसीसे 
उनका नाम (अयास्य! था । इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस कारम उनके 
सेमांन द्रा साक्षीके योग्य नदीं था । 

दङ्का- वागुंपसजन प्राण दी उद्धीथका देषताष्टै, यहतो शपथदहीसे 
रमाणितं हो चुका ररि इसके प्रमाणित करनेके ङ्ए वाचा चद्व स प्राणिन 
चोद गायतं" एेसा श्रतिने क्यो का £ इससे श्रतिमें पुनरुक्त दोष होता है या नदी । 

संमाधोन---वागुपसजन प्राण उद्रीथका देवता है, इस्मै जो शपथ 
हा दै, उसीका अनुवाद श्रुतिने किया है । स्वतन्त्र वाद होता तो पुनरुक्त 
हता । शछचपथ प्रमाण है, इसङिए उसके विषयको प्रमाणित करनेके छिएु श्रतिने 
महीं छदा, क्योकि प्रमाण्यं अन्य प्रमाणकी सपक्षा नही होती, अन्यथा 
छनवंस्थां दोष होगा; किन्तु स्यति या सदाचार एतदन्यतरास्मकष शपथ स्वयं 
परमाण नदीं है किन्तु वेदमूरक दहोनेसे परमाण माना जाता है, हइसङ्िए प्रकृत 
शंपथकी मरामाणिक होनेके ङ्षएि उक्ताथै श्रुतिकी अपेक्षा । वागुपसञन 
भाण उद्धीथका देवता दै, इसमे केवरु ₹रापथ ही साधक नहीं है, किन्तु युक्तिसे 
मी उक्तं अथेकी सिद्धि होती दहै। युक्ति यहदहैकि उद्धीथ कर्मे वाक्‌ ओौर 
भाणका व्यापार निरन्तर जेसे अपेक्षित रहता दै, वैसे दूसरेके व्यापारकी 
सधैक्षा नहीं है । | 

शङ्का--रसनके जओौर मनके व्यापारी तो चैसे दी अपेक्षा रहती ई, 
अतः उनको देवता क्थोँ नहीं मानते ए 

समाधान---अपेक्षित है; किन्तु प्राण जौर वादका व्यापार प्रषानरूपसे 
पक्षित रहता है ओौर मम तथा रसना-- का व्यापार वाक्के व्यापारके छिए 
होनेसे भधानरूपसे वाग्‌ -व्यापारमे यौर तद्‌ द्वारा उद्धीथ कर्मभे हेतु है । इसर् वे 
देवता नदीं है, किन्सु वागुपसजैन प्राण दी उद्गीथका देवता है; इस अभिपायसे 
कहते है--पाणपघान वाक्से यज्ञम जौदरात्र क्म करतः हं ॥ १९॥ 
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सास्नो मम धनं कण्टमाधुर्यं वर्णसौ वम्‌ । 
सुवण मे प्रतिष्ठा त॒ वाग्देहो वा मवेदिह ॥ २० ॥ 





उदू गीथका देवता भाण दी दै, इसका नि्णैय करके स्वः ुव्ण-पतिष्ठ! गुणक 
विधानके ङ जगेकी तीन कण्डिकाभंँका अवतरण करते द .साप्नो 
मम" इत्यादिसे । 

सामशब्दितस्य प्राणस्य अर्थात्‌ सामनामक प्राणका कण्ठ-माधुरयं दी स्व (घन) 
है; ओौर वणैसौष्ठव यार्न यह कण्ठ्य वणै दै, यह दन्त्य वणीषै, इस भकारकरे 
रक्षणज्ञानपुरःसर साधु वर्णोका उच्च।रण ही मेरे सामस्वरूप प्राणका सवणे हे तया 
वाक्‌ अथवा [ अन्न ] देह प्रतिष्ठा दै, "अन्न इदयुैक आहुः” इस श्रौत वाक्यके 
अनुसार प्रतिष्ठकि विषयमे विक्रस्प है, वाकूशब्दसे वागवयवरव्णामित्यक्तिके 
अनक कण्ठ आदि स्थान यहां विवक्षित दै, क्योकि वाचि परतिद्धिनः मीयते" 
इस वचनसे वागवस्थित प्राण उद्वान करता है, वह परतिष्ठापदसे विवक्षित ह । 

रङ्{--जयास्य जादि युणोँके ज्ञानके समान स्वादि-गुणज्ञान यजमानक्ो 
विवक्षित ६, अथवा ऋखिकूको । 

समाधान स्व-खवणे परतिष्ठा-गुणविविते पूर्वै जो भयास्यादि-युण-विश्चिष्ठ 
भाणकीौ उपासना दै, उसका फक यजमानगामी दै, कर्वोकि उद्गाता यजमानके 
नसे सरीदा गया है, इसक्िए उसके द्वारा किये गये कर्मका फल यजमानको ही 
होना उचित ३, जसे सेनिक पुरुषका विजय फक स्वामिगामी होता दै, क्योकि 
वह पुरुष स्वामीके धनसे करीत है, वैसे दी प्रकृतत मी समञ्चना चाष्टिएं | 

शङ्का तो स्वाककि ज्ञानका फल भी उक्त न्यायसे यंजंमौनसौभी 
होना चाहिए । 

समाधान हां होता, यदि इस विषयमे विरोष वचन न होता; 
(आलिवज्यं करिष्यन्‌ वाचि स्वरमिच्छेत्‌" इत्यादि वा क्यसे ऋलिगूके नामका (क 
होनेसे स्वादिभतिष्ठागुणफर यंनमानगांमी नही दे, किन्तु ऋतिग्‌गामी द । 

रङ्का--यजमानगामी फल्के किए ह्य कर्ममें त्विक्‌ 
` उसको पमे फरके किए यज्ञ नदीं करना चाहिए । ४ त 

समानान  स्वमीके फलकी शति कर अपने फठके छिद्‌ कम रना अनुित 
भाना गया ह, इत परिस्थितिमे यजभान पारके साथ पदि बिरोष न हो, तो भयने 
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अभ्यारोहजपस्याऽदं देवता प्राणविग्रहः । 
इत्युपासीन एवेममय्यारोदं जपेत्पुनः ॥ २१ ॥। 


फलके ङिषए कर्मका अनुष्ठान फरना कोई मरतिषिद्ध नदीं हे, अदृष्टाय फर्का निरास 
तो कर मी सकते $, किन्तु इष्टफलका] निरास तो "दष्टत्वादेव अद्य है । उद्भाताके 
कण्टका माधुयं सामश्ब्दवाच्य भाणका स्व ( धन ) है अथात्‌ मूषण है । स्वरसे 
भूषित उद्वान समगरद्धिमानके सदय ज्ञात होता दै, शसक करिष्यमाण आत्विज्य 
कर्मके ङिए उदृगाताने वाकम स्वरी इच्छा करनी चाहिए, यद्यपि इच्छाम।त्रसे 
स्वरकी सिद्धि नदी होती, इसङिए उसके संपादनाथ दन्तधावनः, तेकपान आदि उप- 
योगी फर्म करने चाहिए । बाह्य धनके साथ संबन्ध कहनेके अनन्तर आन्तरिक 
धनके साथ संबन्ध कहते दै सौस्वय बाह्यं धन दहै, क्योकि यह ध्वनिक धर्म 
है, वनि षर्णकी अभिव्यज्चकृ है, अवः उससे अतिरिक्त है जौर सौवण्य व्णगत है, 
ईसङिए आन्तर है । इन दोनोंसे अन्तरङ्ग है-- पराणे भरतिष्ठा। गुण । यहां वागति 
वणीभिम्यक्तिके जनक जिहमूलीयादि स्थान विवक्षित है, क्योकि ये ही गान- 
परतिष्ठाके देतु ै अर्थाव्‌ इन्दी स्थानोम स्थित होकर प्राण उदुगान करता दै, 
को विद्धान्‌ अन्नको द्यी भतिष्ठा कते दँ । 
श्ा--एककी दो प्रतिश्ा ( आश्रय) तोदो नदीं सकतीं, दसरिए एक 
ही द्येनी चाहिए । “प्रतितिष्ठति अस्याम्‌ इस भाष्यकारके विप्रहसे उक्त मर स्थान 
ही प्रतिष्ठा है, यह समीचीन दहै । एकदेशीय मतके अनुसार अन्न- त्रीहि 
आदि- में प्राण रहता मी नहीं है, इसरिए यह पक्ष ठीक नदीं हे | 
समाधान---मलसे अस्रके विकारका हण करना इष्ट है, देहके रहनेसे ही 
उक्त स्थान रह सकते च, इसकिणए देह मी मरतिष्ठा दो सकती दहै । "आश्रयत्व यहां 
साक्षात्‌ परेपरा-साधारण विवक्षित दै; अतः वाक्ूप्रतिष्ठितत्वविचिष्ट अथवा 
अन्नपतिष्ठितखविशिष्ट माणकी विकल्पसे ऽपासना विहित है; यथारुचि ठत्तदुगुण- 
विशिष्टकी उपासना करनी चाहिए । 
उक्त ॒खूयसे भ्राणवेत्ताका अभ्यारोह-जपभमे अधिकार दै, इसङिष प्राणः 
विज्ञानष्छा निरूपण करके देवभावण्ठरूषश अभ्यारोद्‌-जष क्के विधानके क्षि 
सम्रिम मन्थ है । 
(अभ्यारोह ०” ईत्यादि । अ्राणक्ी व्रवान उपासन है ओौर भभ्यारोह्‌-मन्न- 
` जप उसका अङ्ग है । ^तजपस्तद थेभावनम्‌' इस योगसू्रके भयुसार केवर मन्त्ासक 
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इत्युपास्तिप्रकारोऽयं यथावदिह वर्णितः । 

प्रधानगुणमेदेन फटमत्र विभज्यते ॥ २२ ॥ 
एेदिकाष्ठुष्मिकत्वाभ्यां प्रधानस्य फठं दिधा । 

तदभ्यारोदमन्त्रेषु द्वाभ्यामादौ प्रदितम्‌ ।। २२ ॥ 


शढ्दमात्रकी निरन्तर आवृत्ति दी जप नहीं षै; किन्तु मन्त्रके अके निरन्तर 
ध्यानसे युक्त राब्दाच्त्ति जप है । ध्यान मानसी क्रिया है । शब्द द्वारा जैसा ध्यान 
जहां विहित हो, वहां वेसा ध्यान करना चाहिए । भक्त मन्त्री देवता भाण ह, 
इसङिए इस जपम भाणका ध्यान आावशयक है; इसकिए ध्याना प्राणके अने 
मन्तरज्ग ओर बहिरङ्ग. गुण ओर उनके फरक पूर्षमे निरूपण किया गया है । 
समस्त अङ्गाके निङूपणके अनन्तर खुख्य अङ्गीका निरूपण करना उपासकको 
जिज्ञासित है; इसङ्एि अभ्यारोह-जपके विधानके विषयमे कहते ै- भमभ्यारोद- 
जपका देवता माण विग्रहमें ही दै; इस भकार प्रकृत उपासना करनी चाहिए, 
फिर अभ्यारोहका जप करे, विरोष आगे कगे ॥२१॥ | 
- शइत्युपास्ति०* इत्यादि । इस प्रकारसे यथोचित प्राणी उपासनाके प्रकारका 
समीचीन वणेन किया गया । अव प्रधान जौर गुण मेदसे फर दो प्रकारका है, 
यह कते दँ । फरज्ञानके निना ॒स्वल्प-यलसाध्य कर्मने मी साधारण पुरुषोंकी 
मत्ति नदीं होती, फिर विद्वानोकी पङ्ति तो दूर्‌ हयी रही, इसङ्िए विहित कर्मे 
उक्त फरके अभिलाषी पुरुषी सोत्साद वृत्ति हो, इस वास्ते सविरोष फलका 
निरूपण परमावरयक है ॥ २२ ॥ 
दिका ०? इत्यादि । मधान प्राणोपासनका फल दो मकारका ह- एक रेहिक 
अर्थात्‌ इसी मृरोकमे शौर वर्तमान शारीरसे दी मोगने योग्य जौर दूसरा आसुष्िक, 
जो कोकान्तरमे चरीरान्तरसे उपमोगके योग्य होता है, ये दोनो फट क्रमः रेहिक 
ओर आयुष्मिक के जते द । ये दोनों फर परषान-पाणोपासनाके ै। भभ्यारोह- 
जपके तीन मन्त द्व उनमें से पहले दो मन्त्रे मथम जौर द्वितीय मन्तरसे-- 
कमः देष्टिक ओौर आयुष्मिक दो फर दिखरये गये षै । तीनों मन्त्र थे दै- 
“मसतो मा सद्गमय, (तमसो मा ज्योतिीमयः, शमृत्योमीऽतं गमयः | मन्त्रका सथ 
गूढ़ अथात्‌ छिपा होता है, इसङ्ए सदय श्चति स्वयं मन्तरकी व्याख्या करती 
है । दुव भसत्‌ स्वामानिक कर्म गौर ज्ञान- ये दोनों मृ्यु कराते दै | 
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स्वाभाविक ज्ञान जौर कर्मसे गव्यु फर होता है, इनसे अगत फरकी आदा कभी 
नहीं रखनी चाहिए, प्रद्युत वे सधःपतनके हेतु है, यह ध्यानम रखना चाहिए । 
सत्‌--अगरत सच्छ।स्ञीय कर्मं या विज्ञान यौर ये दोनों यद्यपि स्वशूपसे अग्रत नदी 
है, किन्त॒ इनका फर अगत है, अत; अमरतसाधन होनेसे फक द्वारा अमृत के 
जाते है, पदाथ निदपणके बाद वाक्यां यह दै, ससतसे स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे 
मा ( मुश्चको ) सत्‌ सच्छ।स््रीय कमेज्ञानमै पहुचादहिए अर्थात्‌ देवत्वके साधन 
आस्मभावको प्राप्ठ कराइए, सुक्षको अमर कीजिए, यह निचोड़ अथे हुखा । द्वितीय 
मन्त्रका अथ यह है- (तमसो मा ज्योतिरीमय' स्युर्वै तमः । अज्ञान जावरक होनेसे 
तम फा जाता है, तम जसे घटादिका आवरक है, वैसे हयी अज्ञान भी आवरक 
षै, अतएव गीताम भगवानने भी शीमुखसे का है -- “अन्ञानेनाऽऽदृतं ज्ञानं तेन 
सुद्यन्ति जन्तवः१, इति । तम स्वयं सल्युरूप न दोनेपर मी गरत्युका हेतु रै, इसङ्पि 
पूर्ववत्‌ मृत्यु का जाता दै। “ज्योतीरूपं अगत तमसे विपरीत षै, अतएव 
प्रकाशात्मकं होनेसे गरत्युसे विपरीत नामका मागी है--अगृत 1 वह देवस्वखूप ६, 
यदी प्रका्ास्मक दै, अतः ्ञान, ज्योतिः इस्यादि चाब्दोसे कदा जाता &, 
अविनाशी दोनेसे अग्रतपदाभिधेय मी यदी है, गूस्योमीऽगृते गमय, सुत्युसे सुज 
अमर करो । निष्डृष्टाथ हा कि प्राजापस्यदेवभावको प्राप्त कराजो--इन दोनों 
मन्त्रोका मुख्य फरु-एकदही ॐ, किन्तु इन दोनों मन्त्रम मेद्‌ यदद कि 
प्रयम्‌ मन्त्रसे भसाधनघ्वमाव्र मम्रवको ससाधन ( स्वामाविक् ) कमज्ञानसे अगरत- 
साघनघ्वभाव सच्छ।स्त्रीय कर्मविज्ञानस्वमावको -- पर्हुचाहिए, यह प्राथेना दै 
जर द्वितीय मन्त्रसे साघनस्वभाव अज्ञानसे साध्यस्वमावको पराप्त करादये । 
तास्प्यं यह है कि विवक्षित अ्रवका स्वाभाविक ज्ञान, कमे साधन नही दै, किन्तु 
रास््रीय ज्ञान-कर्म दी उसके साधन हैँ, इसरिए अस।धनसे उसके साधनभावको 
पहुचनिकी प्राथना है । जौर दुसरे मन्त्रसे साघनसे असाध्य स्वभाव प्रकराञ्चातमक ` 
ज्ञानस्वरूप आत्ममावको प्राप्त कराण । प्रथमक्रा फक साध्य दै, द्विवीयका 
सिद्धस्वरूप है, अवः पुनरुक्रिकी आद्यका नदी ह्यो सकती । 
 श्का-रठीक है, फिर मी तृतीय मन्त्रे पुनरुक्तार्थं दयी प्रतीत होता दहै । 
द्वितीय मन्त्रकाजो अथदहै, वही शत्यो ऽश्वं गमयः इस तृतीय मन्त्रसे 
स्प्च प्रतीत होता दहै । 
समाधान--ह, वतीय मन्त्रा अथे जो प्रतीत होतादहै, वीह, किन्तु 





्राणात्मत्वामिमानेन साक्ात्कारोऽयमेहिकः । 
स आसुरासङ्कपापनाद्ये मवति नाऽन्यथा ॥ २४ ॥ 


लोष्टः पाषाणमेदाय किप्तश्चुर्णीभवेद्‌ यथा । 
नस्येदासुरपाप्मैवं प्राणोपासनच्चालिनः ॥। २५ ॥ 


तृतीय ब्रामण भाषायुवादसदहित ७७९ 
५ 








दोनों मन्तोंक्ा समुचित अर्थं ॒ तृतीय मन्तरसे कटते दै, सो स्पष्ट है। पूर्व 
मन््ंका जसे गूढ़ (चपा हना) अथैदे, वैसा अथे ठृतीय मन्त्रा नहीं 
है॥ २३॥ | 

रेहिक फक कदते दै-- श्राणात्मत्वा०‡ इत्यादितसे । 

प्राणात्मामिमानसे जो साक्षात्कार ददोता षैः वदी पाणकी उपानाकषा 
रेक फर | केवल यदी प्रङृत उपासनाका फार, यह बात नहीं, 
किन्तु जिसके बिना यह फर नहीं होता, वह आसङ्खरकछषण-पापनाश्च मी 
उसका फर माना जावा दै, शर्थाव्‌ स्वाभाविकं ज्ञानमूलक मवि अबतक 
बनी रहेगी; तवत्त उक्त सक्षत्कार द्यो दी नदीं सकती! उक्त 
साक्षात्छारक्भि उत्पत्ति यह पाप पतिबन्धक दै, इसङ्णि उक्त साक्षात्कारार्थीकि 
इसकी निवृति करना भावदयक दै । इसकी निदृच्तिक्षा उपायान्तरं धामे है 
नहीं, किन्तु प्रहृत प्राणी उपासना द्यी दोनों एलोके छि विषित है । इसलिष 
यह सायुषङ्गिक मथवा नान्तरीयक फर द्ै। जसे न्यायमत्मे मश्रख्के 
समासि गौर विन्नष्वंस--ये दोनों फर कोई-कोई विद्धान्‌ मानते है । पर हन्य 
दोनों समानरूपे फरु नदरी माने जाते, किन्वु गौण तथा भाषान्यरूयत्ते माने जाते 
है । समाप्ति मङ्गरूका सुरूय फल है मौर वि्नष्वंस नान्तरीयक अर्थात्‌ विघ्तभ्वसके 
बिना समाग्नि नहीं हो सकती; इसर्िएि विज्नध्नस समाम दार द ओौर 
समाधि सुख्य फर है । एवं भ्रकृतम पापनाद्च भवान्तर फर है ओौर साक्षात्छ्ार मुख्य 
फक है । यपि आगुष्मिक तद्धवातिद्ी यख्य फूट देररौकिक उक्त 
साक्षात्कार नदरी, किन्त्र वह स॒ख्य फर्का सावन है, तथापि णेहिक पापनाश्क्ी 
पेश्वा उक्त साक्षात्कार सुर्य कहा जा सकताद्धै, इस तात्पर्ये हसो 
पषान फक कहा है, इसमे विरोष आगे करेगे ॥२४॥ 


“रोष्टः पराषाणमेदाय' इत्यादि । पत्थरको चूर करनेके उेश्यये यदि 
उसके ऊपर मिद्धीका ढे फैका नाय, तो उससे पत्थरकी ङु मी श्चवतिनहीं होती 
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ऋ क्योकि टेलेकी अपेक्षा पत्थर 


चन्त ठेका स्वयं चूरचुर हदो जातां ह, 
मति्रूत ओर दुर्भेय है । एवं प्राणका मेदन करनेके उदेदयसे आघुरभावका 


भयल स्वनाशकर मूक हुभा ! कोष्ठके समान अघर स्वयं अनेक प्कारसे नष्ट हुए । भाव 
यड्‌ हे ङि सासतविक़ चिच्पियां वे दै, जो शाखजनित ज्ञान-कर्मकी वासनासे दोती 
है । माघुर चित्तदियां वे द, जो स्वाभाविक ज्ञान-कर्मसे हा करी है | उनके 
भाश सट कते दै कि वे रागद्वषालक होनेसे दूषित दै तथा निष्ट कर्म 
भवते दोनेसे पुर्यको स्थावरान्त मघोगति प्रदान करती ै। सात्विकं चिच्दृचियोनि 
भावुरदृतियोसे भपनी वारवार पराजय देखकर आपसमे परामई किया कि अयुरदृचियां 
स्याम हम लोगोते बहुत अधिक है, इनसे भात्मत्राण पाना क ठिनि है, 
इ्सकिए कर्म द्वारा ्रकर्षसम्पादनके निना इनपर विजय पाना कठिन श्रै। अतः; 
हम कोग प्रमावातिशयके लिए कोई अनुष्ठान अवरय करं, यह विचार कर उन्दने 
मौद्धात्र कर्मे वागिन्दरियकी पेरणा की कि उम जौद्वात्र क्म करो। उक्त कर्मे 
बागिन्दियकी प्रदृति देख सुर समञ्च गये कि हम रोर्गोकी पराजयके ङिए यह्‌ 
मनुषठान हो रहा है इसङ्एि अव इसमे सत्मरक्षाये विन्न करना चाषहिण्‌ | 
द्म ॒विचारसे अधघुरोने आसङ्गरञ्षण पापसे उक्त इन्दियको विद्ध किया, 
जिसमे उक्त इन्द्रिय उक्त कर्मसँ जसफल इई । इस भकार सम्पूर्ण जानेन्रर्यो 
ओर कर्मन्िर्या कमदः पापविद्ध होनेसे अपमर्थं होती गदं । सन्तम भाणसे 
कटा गया करि माप उक्त कर्ममे उक्त न्तका गान कौजिर । जब प्राणने गान 
भारम्भ क्रियातो फिर जघुरोनि भाणयर मी पूर्ववत्‌ आक्रमण करिया, किन्तु 
श्व नारके आकमणमे मदुर स्वयं नष्ट दो गए । इसमे खोष्टका दृष्टान्त देते है 
माव यह है कि रोष्टमे पत्थर भेदनके किए जितना वेग रक्ला जाता है वह 
सच वेग लोष्का टी नाशक होता दै, पत्थरका नहीं । सारा यह कि प्राण अति 
गम्मौर मतएव यपर्षणीय ओर भघुरोके सर्वथा सगोचर है | असुरोका . नाच 
शोनेपर वागादि इन्दियां फिर उक्त कमागुष्ठानसे वाश्वविके स्वङूपापन्न हुई । जिं 
नायुष्से मयुरोने ने वागादि इन्दरियोको हराया था, वे दी `आयुष पराणके 
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उपासनविरोधिन्यो रागायाधित्तच्रचतयः । 
आयां दरतो यान्ति दूनांमप्राणचिन्तनात्‌ ॥ २६ ॥ 


(उपासनविरोधिन्यो इत्यादि । पराणोपासनाकी विरोधी रागादि चित्त- 
वृत्तियां भायुरी कराती दै । दुर्भुणत्वविशिष्ट॒भाणके ध्यानसे उक्त आसुरी 
बृत्तियां दूर भाग जातीद्ैँः। माव यह टै किं विषयोमे दन्धिर्योकी आसक्ति 
पाप है । वस्तुतः इन्दियाभिमानी देवता अपरिच्छिन & किन्तु अज्ञानवश्च 
तत्‌-तत्‌ स्थानावच्छि्लतलवके भभिमानसे उसकी इत्तियां स्वाभाविक ज्ञानकमाँनुक्रूख 
विषर्योमें राग-देषादि द्वारा कषित होनेसे मघुर कहराती हँ ओर वेदी 
च स्त्रीय ज्ञानकर्मोपयिक इत्ियोकी विरोधिनी षै अर्थात्‌ सात्विक दृत्तिष्ी 
उस्प्तिमे प्रतिबन्धक दै । इसङ्ए शयास््रीय कर्म-ज्ञानमे स्वरसतः भत्ति नदीं 
होती, किन्तु स्वाभाविक ज्ञान-कर्ममे अनायास प्राणिमात्रकी प्रच्त्ति होती 
रहती दै; जिससे उत्कषीपकर्षके तारतम्यसे मयुष्यादि स्थावरान्त अधोगति होती 
है । इस अनिष्टसे छुटकारा पानेके ए श्रुति स्वयं उपायके साथ उपदेश्च देती 
है । दूनौमत्वविच्िष्ट प्राणकी उपासनासे प्रतिवन्धक भादर इत्तिर्योकी निदृ्ति 
होगी, अन्यथा नहीं । 

शङ्का- अभिमत प्राणकी उपासनासे समासुर इ्तिर्योका क्या विरोधदहै£. 

समाधान- विरोध: यह है कि इन्धर्योका परिच्छेदाभिमान दी 
आघठरभावका मूर है । शास्त्रीय प्राणोपासनासे अपरिच्छिन्न स्वरूपका 
परिन्ञान होता दहै। परिच्छिन्नत्व ओर अपरिच्छिन्नत्व ज्ञान परस्पर विरोधी 
है, इसर्ए प्रामाणिक सपरिच्छिन्नत्व ज्ञानसे उनकी निवृत्ति उचितद्दीष्ै। 
"दघ्ना जुद्ुयादिन्द्रियकामस्य' इस श्रुतिसे इन्दियार्थं होममेँ जेसे दधिरूप गुणका 
विधान है वैसे प्राणकी उपासना स्वतन्त्र फर्के छ्एि दृशुणतका विधान 
नदी दै, किन्तु प्रधान प्राणोपासनाका जो फक है उसके किए ही उक्त गुणका 
विधान है। कारण किं भ्राणोपासनाके दो फरू श्रतिमे के गये है- एक तो 
पापहानि ओर दृसरा देवभाव । प्रकृत ॒गुणसे पापदहानिरूप फरुका दही श्रवण है । 
परान फरुसे भतिरिक्त फर नहींदहै। इसलिए विशिष्ट विधि है। केवर 
 गुणविधि. नदीं है | 


दाङ्का- अच्छा तो हतर प्राणवत्‌ . भ्रकृतप्राणकी शचि -भी पापे 
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नैरन्तयेग्रषृत्तेषु ध्यानेष्वन्येष्वपि शयः । 
कामादेरस्त्यथाऽप्यन्न त्वरा स्यात्मराणवीर्यतः ।॥ २५७ ॥ 





विद्ध होती हैः रेसा अनुमान कर सकते दँ । अनुमान यह ् कि प्राणवृत्तिः, 
पापविद्धा, प्राणवबसित्वात्‌ , इतरपाण्ृत्तिवव्‌ । 

समाघान--प्राणदृत्ति देहव्यापक शै ओर वागादि इच्ियवृ्तियो परि- 
च्छि इसर्िए परिच्छिन्न वृत्तिर्या पापदूषितं है, सपरिच्छिन प्राणदृत्तिर्यौ 
नहीं । चक्चुसे कथनं नही हो सकता, वाकूसे दशन नदीं दहो सकता, 
इसङिए ये परिच्छिम दै । प्राणी शति--चरुनातसमक व्यापार--सन जगह 
समान है ॥ २६ ॥ 

निरन्तरयप्रबत्तेषु" इत्यादि । दूर्गुणविधिष्ट ॒प्राणकी उपासनासे कामादि 
मनोवृत्तियां न्ट होती हैः इसङ्िए प्राणकी उपासनाा विधान है । इसे 
यह शङ्का होती है कि ध्व्मेण पापमपनुदतिः इस श्रुति तथा निव्यक्मविषा- 
यक स्ृवियोँसे पापनाश्के ङ्प नित्य कर्मानुष्ठान तो विहितदहीष्ै। किर 
इसके क्ण पराणी उपासनाकी क्या आवक्यकता है ? भौर प्राणोपासनाषा 
देवताभावप्रासि फर है, इसर्एि यह काम्य कर्म॑ होनेसे पापनिवसक 
नहीं दो सकता ? 

उक्त राङ्काका समाधान यह है कि नित्य कर्मका अयुष्टान पापमिवरसक है 
सदी, किन्तु वदी पापनिवक्चैक है, रसा नियम नदीं है, क्योकि ती्थस्नानादि 
मी पापनिवतैक माने जाते द, पर जन्य उपायोसे प्राणोपासनामै यह्‌ 
विदोष है कि यह उपासना जस्वी पापका नाश करतीं है सौर उपायान्रसे 
देरमे पाप निकृत्त होवा है । कारण यदह है कि प्ङ्ृतमे विषयासङ्गरक्षण पाप 
निवत्यत्वरूपसे विवक्षित दै, वह विषयेन्द्रिय-सम्बन्धसे स्वामाविक परिच्छिन्नामिमानं 
दवारा हयी द्येता है। श्याप््रनोषित अपरिच्छिन्न देवतात्मस्वरूपके चिन्तने 
उक्त पापढी निवृत्ति होती है । एक विषयमे परिच्छिलत्व जर अपरिच्छिल्त्वका 
परस्पर विरोघ दै । | 

शङ्का-परिच्छिन्नत्व ओौर भपरिच्छि्मसवका विरोध होनेसे बाध्यबाधकभाव 
होता हैः तो परिच्छिन्नसन्ञानसे अपरिच्छिन्नलज्ञानका ही बाध न्यो 
नहीं होता ? 
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अहं मनुष्य इत्येत्वं त्यक्त्वाऽथ चिन्तकः । ` 
दिरण्यगभ एवाऽस्मीत्यात्मानममिमन्यते ॥ २९ ॥ 





बिक > 


स्वप मानने रुगी, अतएव उपासकको स्वात्मवत्‌ इन्द्रियो वास्तविक स्वरूप भासित 
होता ष जथीत्‌ स्वयं भौर स्वकीय इच्दिर्यौ व्यापकरूपते भतीव होती दँ । व्यापक 
तो वास्तवे थीं दी, किन्तु आसङ्जरक्षण पापसे दूषित होकर अपनेको परिच्छिन्न 
सन्नी थीं | उक्त उपासनाके द्वारा वास्तविक स्वस्वूपभानके प्रतिबन्धक उक्त 
पापकी निवृत्ति होने वास्तविक सिद्ध अपरिच्छिन्न स्वस्व्पकी प्रतीति होती 
दै | इस उपास्नाक। एेहिक फर साक्षात्कार ह, यह्‌ पूर्वमे कट चुके । | 
साक्षात्कारा रक्षण इस इरोक तथा आगामी इरोकसे कहते ॥ २८ ॥ 

पूर्वै इोककी व्याूयासे इन्ियोके खग्न्यादिस्वरूपसाक्षात्कारका निरूपण 
हो चका। भव द्वितीय इरेकसे उपासका वास्तविक ॒स्वस्वखूपसाक्षात्कार 
कहते ह-अ मसुष्य इत्येतद्‌" इत्यादिसे । | 

मै मनुष्य ह" इस भावका त्यागकर उपासक अपने "म दहिरण्य- 
गभ दह रेस्ला अभिमान करता दहै । वबद्वी साक्षाकारात्मक अभिमान 
रेदलौकिक उपासनाका फरु है, यद मी पूर्वफख्वत्‌ अपूव वस्तुविषयक 
नहीं है, न्तु वास्तविक उपासक दिरण्यगभेस्वरूप षै ही, किन्तु 
पूर्ववासनाव काथेकरणोपाधि परिच्छेदाभिमान कर अपनेको भविद्यानदा 
पिच्छिल मानवा दै । प्राणकी उपासनासे व्यापक स्वस्वरूपके 
भानके प्रतिबन्धक पापके निदत्त होनेसे वसमान व्यापक स्वघ्वरूपका 
मान होने क्गता &, इसीसे फर कर्ता दहे । भविबन्धक पापनिवृत्ति- 
मात्रसाथ्य है । पापनिदृचवि आर उक्त साक्षाकारकी अभिन्यक्तिमं 
कारु्यवधान नहीं दै भथौत्‌ परतिबन्धकनिड्तिके अव्यवहित उत्तर 
षाठ उक्त साक्षाकार होता दै । उपासक अपनेको साक्षात्‌ विराट्‌ समञ्चन 
लगता ह । जबतक इन्द्रियां व्यापक अग्न्यादिस्वरप उपासकको 
न प्रतीत होगी, तबतक उपासक अपनेको विराडासमा नहीं समक्न सकता, 
कोक विराय्की इन्द्रियां पिण्ड परिच्छिन्न नद्धं दै? अन्यथा विराटे समष्व्य- 
हमल ही व्याहत हयो जायगा, दसद . स्व ओर स्वकाय इन्द्रियों परिच्छेदा- 
मिमानकी निवृत्ति मावदयक है ॥ २९ ॥ 
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आष्यात्मिकपरिच्छेदः प्राकरतज्ञानदेत॒कः । 
युक्तोऽस्य बाधः ओास्रीयादैवतात्माभिमानतः ॥ ३० ॥ 

(आध्यासिमिकपरिच्छेदः' इत्यादि । आध्यासिक परिच्छेद प्राङृतज्ञान- 
देवक दै, इसकिए ` उसका बाध शास्रीय देवतारमामिमानसे होना युक्त ही हे । 
भाव यह है कि-- | 

राङ्क[--- “अह मनुष्यः, इत्यादि - तच्छरीराभिमान स्वाभाविक प्रत्यक्ष 
जञानमूर्क है, अनादिकारुसे अनुदृप्त हदोनेसे बद्धमूर अतएव चढ़ & ओौर 
शास्र द्वारा जायमान अपरिच्छेदज्ञान अभिनव अतएव अप्रखढ़रमूरु है । 
इन दानाम विरोध नेसे 'बर्वता दुर्रुं बाध्यते इस न्यायसे प्रबरु परिच्छेदा- 
वगाही परत्यक्षसे स्वविरुद्ध॒ सपरिच्छेदज्ञानका दी बाध होना युक्तियुक्त 
प्रतीत होता है । 
, समाधान--प्राङ्तज्ञानहेतुक कहनेका तात्पर्य यह है कि परिच्छेदज्ञान 
मिथ्या £ । श्स्त्रोपदेशके बिना दुर्य आत्मा आदि विषयक ज्ञान जो 
स्वभावतः होता दैः वह पड्यु-पक््यादिसाधारण दोनेसे मिथ्याज्ञान है, 
जेसे कि चन्द्र, सूयीदिके मण्डलको हम रोग स्वाभाविक सपने प्त्यक्षसे हस्त, 
वितस्ति आदि परिमाणवाका समन्षते दँ अर्थाव्‌ चन्द्रादिका मण्डल एक हाथसे 
अधिके चौड़! नदरी है, एेसा समक्षते ई, किन्तु ज्योतिषशासरादि द्वारा विचार 
करनेपर यह प्रतिदिनका प्रत्यक्ष यपि प्रखद्रमूर ८ बद्धमूक ) है, तो भी ज्योतिष- 
शास्र द्वारा अचिरोत्य्च प्रथिवीपरिमाणसे मी सूर्यचन्द्रमण्डरु अधिक 
परिमाणवाले है, यह ज्ञान परोक्षात्मक होनेपर मी युक्तिसहकृत होनेसे बर्वान्‌ 
माना जाता है । अतएव स्वाभाविक प्रत्यक्षज्ञानका वाधक होता है। यथपि 
उक्त बाधक ज्ञान होनेपर बाध्य प्रत्यक्षकी निष्ृतति नदीं होती, क्योकि तादश 
. ज्ञानरीक ज्योतिषिंयोको मी पूर्ववत्‌ चन्द्रभण्डक आदिक. पत्यक्ष होता 
है, पर फिर भी इस म्रतयक्षमे अभामाण्यज्ञान होता है। उत्तर ज्ञानसे 
पूव ज्ञानम मिथ्यात्वका बोध करना हयी उत्तर ज्ञानम बाधकत्व ै जौर उसते 
पूवे ज्ञानम बाध्यत्व व्यवहार होता है । परोक्ष ज्ञानसे अपरोक्ष मिथ्या ज्ञानक 
निदृत्ति नदीं होती है, किन्तु मिथ्यात्व -पतीति होनेपर उसके जनुरोधसे तास्विक 
त्यवहर्‌ न्दी किया जाता.) इस वाष्य-बांधकमावमे मूरु - टै चन्द्रादिपरिमाण- 
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` जीवाविष्ट उपास्योऽत्र देवताविग्रहः सदा । 
प्राणो हिरण्यगभात्मा यावत्तदभिमानता ॥ ३१ ॥ 











ज्ञान स्वाभाविक होनेसे दुरु दै जौर ज्योतिषश्चास्रके अनुसार चन्दमण्डरुका 
ज्ञान चास्ीय होनेसे सत्य हे । "धियां तच्वेषु पर्षपातः' न्यायसे समीचीन ज्ञाने 
मिथ्या ज्ञानका बाध द्योता दै यह सर्वसंमत है, इसर्ए च्य स्तरीय मपरिच्छिनत्व- 
ञान प्रामाणिक होनेसे स्वाभाविक परिच्छिन्नत्व ज्ञानका बाध होता है । इसमें 
वेपरीत्य राङ्का नहीं हो सकती इस अभिमायसे भराङृत ज्ञान कदा ै, उसका 
मिथ्या ज्ञानम तात्यये है । उक्त देवताभिमानको सत्यत्वनोधनके तार्यते 
यास््ीय कडा है ॥ २० ॥ 


(जीवाविष्ट' इत्यादि । देववाविग्रहन ८ देवताश्चरीर ›) जीवाविष्ट पाणात्मा 
दिरण्यगभे उपास्यत्वरूपसे विवक्षित है । उपासनाकी अववि कहते 
है -जनतक्भे हिरण्यगभे ह, यह अभिमान न हो तब तकं उपासना 
करनी चाहिए । | 

शङ्का विराट्की उपासना टीकं नहीं करण विराट्‌ अचेतनकी 
उपासना शाखे कीं मी विहित नहीं है। उपासनाका फरु तद्चावासि 
की गद है । यदि अचेतन उपास्य हो, तो चेतन उपासक अचेतन 
उपास्यरूपापन्न कैसे दहो सकेगा £ जौर उपास्यम उपासकाभिन्नतवज्ान 
मिथ्याज्ञान दी होगा । मिथ्याज्ञानसे कमी हितार्थ खम नदी हो सकता, यह 
समके अनुमत है ।  _ प 

समाधान--जचेतन उपास्य नहीं बतलाया गया है, किन्तु जीवाबिष्ठ 
उपाप्यत्वरूपसे यहां निर्दिष्ट है । इस पभकरणमँ विराद्शरीराभिमानी आत्मा 
उपास्य दै, जो. देवताश्रीर. ह अथीत्‌ क्रिया्क्तिमावान्यके कादर्यसे 
भाण कयात दहे यौर ज्ञानरक्तिमाधान्यसे हिरण्यगभ करावा हे । 
दिरण्यगभ--जपीकृत मूतशरीरमे जो जक्षचैतन्यका आमास या छाया 
( प्रतिविम्बः ) हे, ब्रही दिरण्मगमै करावा दै । विम्बमतिविम्बका 
मेद है, य॒ अन्यत्र प्रसिद्ध है । यां ममी इसका निरूपण विस्तर भयस 
नहीं करते दँ । इसका निणय प्रसङ्व पूर्वमे कर चुके दै कि वेदान्तमे 
सञ्ात्‌ या परम्परा बरक ही उपास्यत्वेन कटा गया दै, अन्य नही । जिनका 
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माषनोपचयाज्जद्यात्परिच्छेदं स्वमासुरम्‌ । 
न सकृत्प्राणविज्ञानमात्रेण ब्रह्मबोधवत्‌ ॥ ३२ ॥ 








निगुण नद्यकी उपासनामे भधिकार नदीं दै, उनके ल्एि सगुण जकमकी 
उपासनाका विधान है। ओौर जो उत्तमाधिकारी द, जिनका जन्मान्तरके 
संस्कारसे चित्त परिद्यद्ध &, उनके किए निगुण ब्रद्मका ध्यान बतलाया गया है| 
निथण उपासनासे श्रह्म वेद्‌ ॒तब्र्यव भवति' के अनुसार श्सी खोक ब्रह्मभावा- 
पत्ति होती है ओर सगुणोपासनासे लोकान्तरभ्रापि होती है, वदनन्त छोकापिपलिके 
साथ अवसाने ब्रह्मभावापत्ति होती है । इसीको क्रमसुक्ति कहते षै । भङ्खत 
उपासना क्रमसुक्रिफल्क है, इसङिए दहिरण्यगभ, जो उपाधिविरोषसे प्राण 
ओौर दिरण्यगमे कहराता है वदी चेतनात्मा उपास्य है, क्योकि उपासक्छ जीव 
स्वशरीरावच्छिन्नत्वरूप उपाधिसे जपनेको दिरण्यगभेसे भिन्न समक्ता दै, 
यह धारणा उपासककी स्वाभाविक मिथ्याज्ञानम्‌रुक है । शास्त्रीय ज्ञान एतद्धिपरीत 
है अथात्‌ तुम उपासक साक्षात्‌ दिरण्यगर्भस्वरूप हो, यह ज्ञान ओास्नीय 
दोनेसे समीचीन दै । उपासनाकरी अवधि यह दै किजेसे “गमे मनुष्य द" यद 
धारणा उपासनासे पूर्वं उपासक पाई जाती दै, वैसे ही ° हिरण्यगर्म द्व: यह 
धारणा जबतक न ददो, तवतक यह उपासना करनी चाहिप । उसके बाद्‌ फरूसिद्धि 
होनेपर फिर हस उपासनाकी आवश्यकता नहीं रंह जाती, क्योकि उपेयसिद्धिषर्मन्त 
ही उपायका अनुष्ठान फिया जाता दै, इसमें किसीका विवाद नदीं हे ॥ २१ ॥ 
*भावनोपचया० इत्यादि । श्ाश्न्रीय ज्ञानको समीचीनत्वमात्रसे यदि 
वरूवान्‌ मानते ह्यो, तो एक बार “म हिरण्यगभेस्वरूप हव" पेसा ज्ञान होनेसे 
मी परिच्छिनत्वामिमानकी निडृत्ति होनी चाहिए, असङ्कव्‌ पष्यानष्ी क्या 
जावद्यकता हे ‡ सछ्रत्‌ भदीपप्रकाशसे अन्धकारक्ी निडृतति होती $, अन्धकारष्छी 
निवृ्तिके किए सङृत्‌ प्रदीपप्रका अपेक्षित नदीं है, इस शङ्काकी निवृत्तिके छिए 
कहते द--^न सत्‌ इत्यादि । भाव यद है कि उपासक श्ाप्त्रसे उपास्यके स्वरूपका 
निश्चय कर तद्धिषयक निरन्तर भावना करनेसे भावनाभकर्षके बस्ते स्वकीय आघुर 
त्काग करता है। इस अर्थमें व्यतिरेकी दृष्टान्त कहते ई जसे 
सङ बर्छ्मसे. ` जविद्यानिदृत्तिपूर्यक जद्षात्म भावका साक्षात्कार तच््वज्ञानीको ` 
होता दै वेस स्रत उक्त भावनासे दिरण्यगभेस्वरूपाभिन्यक्ति नदीं ह्योती । 
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भावनातोऽन्यदेवाऽऽत्मसाक्षात्कारादय पुमान्‌ । 
देवो भृत्वेह तचित्तो मत्वा देवोऽभिजायते ॥ ३३ ॥। 








शङ्का---“तत््वमेसि' आदि वाक्यसे बद्याजेकत्वविज्ञान तो प्रायः सबको हो 
जाता है फिर भी बह्मसाक्षात्कार कदां होता दै £ यदि सङ्कत विज्ञानमात्रसे 
आक त्वसाक्षात्कार होता, तो मननादि उपायका विधान मी व्यर्थं दी होता, 
किन्त पेसा है नही, इसकिए दृष्टान्त अरंगत है । 

समाघान--मनन, निदिध्यासन आदिका विधान चित्तश्युदधिके रिष है । 
सङ्ुद्ध चिमे वाक्य द्वारा ज्ञान नहीं होवा । होनेपर मी अयोम्यताज्ञानसे 
अभ्रमासक प्रतीत होता है, इसरिए षाक्यजन्य तादश साक्षात्कारात्मक 
ज्ञानकी उत्पत्ति प्रतिबन्धक अशुद्धि आदि दोर्षोकी निवृक्तिकै छिए्‌ मननादि आवश्यक 
है, यह पीठे उपपादन कर चके &, अतः यदांपर पुनः उसके ङ्िए परिश्रम करना 
व्यथ है । शुद्धं चित्तम सकृत्‌ श्रत तत्त्वमघ्यादि वाक्यसे भास्रेकत्वविज्ञान होता दै, 
यह मानकर प्रकृतमं व्यतिरेकी इष्टान्त उचित हयी दै, अतएव सकृत्‌ कामिन्यादिके 
ध्यानसे उनका साक्षात्कार नदीं होता, कन्ध निरन्तर ध्यानसे दही उनका 
साक्षात्कार होता, वैसे हयी भरकृतमे मी निरन्तर दीर्घं कार, भादरादि पूर्वक 
ध्यानसे उसका साक्षात्कार होवा है, एक बारके ध्याने नहीं ॥ ३२ ॥ 

भवनातो ० इत्यादि । यदह भृत प्राणोपासकं अन्य देवके ८ प्राणाष्मक 
दिरण्यगभेके ) तादात्म्यसाक्षात्छारसे देवता होकर सदा उपास्य देवसाभे ख्वटीन होनेसे 
मरणके जनन्तर स्वयं उपास्य देवतारवखूपम हो जाता है भर्थात्‌ सायुज्य फर 
पाता है । भावाय यह है कि सात्माको आत्मान्तरका स्वभावतः प्रत्यक्च नदीं होवा, 
इसङिपु वह अतीन्द्रिय माना जाता है, किन्तु शरथगत्येव सारथिः" इस वचनके 
भनुसार शरीरचेष्टादिसे सन्यदीय छरीरमे आस्माका अनुमान होता ्। असे 
अचेतन रथकी समीचीन गति केवर चेतन घोडेके सम्बन्धमात्रते नहीं होती, 
इसि उसपर सारथीका अनुमान दोवा है। उपास्य हिरण्यगसर भाण है 
उपासक जीव है ये दोनों पिण्ड ओौर घटकी तरह भिन्न कार्य है, वस्तुतः एक नहीं 
ह । इसलि उपासनाके बरसे जन्य साक्षात्कारे उपासक पथम स्वयञुपार्मल्वरूप 
होकर, मरणपर्न्त तादश साक्षात्तारसे वििष्ट होकर अन्ते “सदा तद्धःवमाविवः, _ - . 
इस भगवद्वचनके अनुपार॒उपास्यस्वरूप सायुज्य फक पाता. दै । ` ` ` 
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बरदयेव सच्‌ वस्ततः स्यादनह्याज्ञानमात्रतः । 
ज्ञानादज्ञानयुच्छिन्याद्धावना तत्र ना्यते ॥ ३४। 


भावप्रा्तिकी सपक्षा इसमे विशेष है। उक्त फर अज्ञानध्वंसमात्रसे पाप्च 
होता है, यह अज्ञानध्वंसमात्रसे नदीं मिरुता, किन्तु उक्त उपासनासे । जीव सो 
तत््वज्ञानोत्पत्तिसे पूर्वै मी ब्रह्षस्वरूप दही है. केवरु भज्ञानवश्च अपनेको भिन्न 
मानता है, अतः उसके अनुभवमे केवर अज्ञानमात्र व्यवधायक है । प्रकृत उपासक 
स्वयं॒दहिरण्यगभेस्वरूप नदी दै, किन्तु उससे भिन्न दै, इसङ्एि अज्ञान इसमें 
म्यवधायक नही ह । यदपि चेतन्यांश ` अभिन्न है तथापि तावन्मात्र तो हिरण्यगरसर 
या जीव नदीं है, किन्तु उपाधिविदिष्ट है । व्ह तो मिन दही है । जक्रसे निरूपावि 
दोनों अभिन्न है पर सोपाधि तो पिण्ड जौर घरक तरह भिन्न ही दै । भतएव तिने 
स्पष्ट दी का है कि द्देवा भूत्वा देवानप्येति" अर्थात्‌ देवता द्योकर देवभावक्ो भाप् 
होता है । देवता होनेमे साधन है--शास विहित वत्तदुपासना । प्राणासत्व उपा- 
सनाका काये है, इस स्थम उक्त श्रति दी भमाणदै। कारणके निना कारय 
नदीं होता, इसङ्एि हिरण्यगर्भसायुज्य फलके किए मदवमेध कर्म मौर उसका ज्ञान 
--इन दोर्नोका तिने विधान करिया है । अतः ज्ञानमात्रसे यह फर नही होता, 
किन्तु पुरुषन्यापारसाष्य यह्‌ फरु है, यह स्पष्ट प्रतीत होवा है ॥ ३३ ॥ 

उक्त ग्यतिरेक दष्टान्तको स्फुट करते है (ब्रह्मैव सन्‌" इत्यादिसे । तच्व- 
ज्ञानोत्यत्तिसे पूर्वै मी जीव वस्तुतः ब्रहमस्वख्प ही दै केवरु घविचारूपर भवरणसे 
सपनेको भिन्न मानता है, इसर्िए॒तत्वज्ञानसे तिरोधायक अविद्यानिवृत्तिमात्रकी 
भावद्यकता है । त्रक्षमावफर्के किर भावनाकी अपेक्षा नदीं है, इससे यह शाङ्का 
निरस्त हुड कि भाणात्मभावके समान बर्मात्मभाव मी ज्ञानमात्रसे नदीं हो सकता, 
किन्तु इस फख्के किए मी भावना की आवश्यकता है. अतएव ॒ “विज्ञाय प्रज्ञां 
कुर्वीति" इत्यादि सेकं श्वतियोसि उक्त फलके लिए ॒ध्यानापरपर्याय उपासनाका 
विषान स्यष्ट॒ देखते दै । अन्यथा भ्राणात्ममावको मी ज्ञानमान्न ही से मानना 
पडेगा । वेषम्यमे भमाण नहीं है, वस्तुतः रमाण तो “एकमेवाद्वितीयं जदाः › (अतोऽ- 
न्यदातेम्‌" इत्यादि श्तियां दैः । इनसे बक्षसे अतिरिक्त कोद तच्च द्यी नहीं है, यष 
सिद्ध होता है। जीवतस्व हे यह सवका सिद्धान्त है, उसे तत्व मानना तो तरहमस्वर्प 
माननेसे दी हो सक्ता है, अन्यथा नदीं । इसकिए ज्ञानमात्राधीन मोक्ष दै, यद 
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दिरण्यगमेता पूर्वमसती भावनाबखाव्‌ । 

लन्धव्या तेन तद्भावाभिमानो भ्यानजो मतः । ३५ ॥ 
देवात्मत्वाभिमानो यः स साक्षात्कार एेदिकः । 
आद्याम्यारोदमन्त्रेण श्राथ्यते फलरूपतः ।॥ ३६ ॥ 


स्पष्ट ही है । भन्यक्त ब्रक्षसे दिरण्यगर्म, हिरण्यग्ेसे विराट्‌ , विराट्से संपूण जगत्‌ 
उत्यन हुमा दै, इसमे जीवका भी समावेश है । जसे अज्ञाननिढचिमात्रसे जीव ऋ्ह्य- 
स्वरूप हो जाता है वैसे सज्ञाननिदत्तिमा्से प्राणोपासक दिरण्यगर्भस्वख्प नदीं दो 
सकता, क्योंकि दिरण्यगभे ओौर जीव ये दोनों अज्ञानकल्ित हयी ई; सज्ञाननिवृत्तिसे 
शन दोर्नोकी निचि हो जायगी । जब हिरण्यगर्भकी स्थिति न रहेगी तो उपासक 
दिरण्यगभेस्वरूप कैसे रद सकता है ? इसङ्एि अज्ञानदद्यामे द्यी हिरण्यगर्भ 
रूप फलप्रा्िके क्प यदह उपासना कदी गई है । इससे स्यष्ट॒सिद्ध होता दहै 
कि निरुक्त उपायसे दी उक्त फरप्राप्ति होती दे, अनज्ञानध्वंस्मात्रसे नहीं । सअग्यक्त 
दिरण्मगभ भादिकौ स्वयसिद्धि माननेसे “एकमेवाद्वितीयं नक्ष इत्यादि श्रति- 
विरोष स्पष्ट दही दहै जौर मोक्ष भी नहीं बन सकेगा, क्योकि आलैकत्वरूप मोक्ष 
मात्मासे इतर पदार्थके भावम ही बनता है । यदि अव्यक्त दिरण्यगभीदिक्छी 
भी स्ववःसत्ता मानी जाय; तो अद्वितीयत्वखक्षण मोक्षकी सर्वथा असिद्धि 
ही हो जायगी ॥३५४॥ 

'हिरण्यगभेता' इत्यादि । उपासनासे पूर्वं उपासकमे दिरण्यगमता नहीं 
दै, चिन््र उपासना द्वारा अनन्तर कार्म भाव्य दै, इसकिए दिरण्यग भीतमा- 
भिमान उपासनाजन्य है । जसे जीवे तत््वज्ञानसे पूर्वं मी त्र्ममाव सत्‌ है अस 
नही हे वेते उपासकमें दिरण्यगर्भेता पटकेते सिद्ध नहीं है, किन्तु उत्पा & ॥ 
॥ (न हो इसकी उत्पादिका है, यह खसे सिद्ध दोवा है । अत्व 

ट ९ कमजन्मर हानेसे अनित्य है, मोक्षके समान नित्य नहीं है । इसी तास्थ 


इन कर्मोपासनामोका फक 
नहीं |: २३१ शरस्युभावमाकषिपयन्त ही है, गरत्युका सतिक्रम उनका फट 


भारक साकात्कार › ओ देहरोकिक फर का गया ट, इसी रोकमे इसी शरीरें 


अह साक्षात्कार 
त ¢ । क फर पानेके रए पथमं जनभ्यारोह मन्त्रसे उपांसक 
भभ्यारोह मन्न यह है म॑संतो मा सद्रमयः इस मन्त्रं 


ष ~~~ ~~ ~ व व्यद र र~ 
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हिरण्यगभेरूपत्वं स्वस्येवाऽऽमुष्मिकं फलम्‌ । 

प्राथ्यं द्वितीयमन्त्रेण तरतीयेनोभयं पुनः ॥ ३७ ॥ 
सायुज्यमपि सारोक्यं स्याद्‌ दविधाऽऽमुभ्मिकं फलम्‌ । 
भावानाया विचित्रत्वाद्‌ दयं पुरुषभेदतः ॥ ३८ ॥ 





भथ पहले कह चुके है, तो भी सुखावबोधके रए संक्ेपसे फिर कते है । स्वाभाविक 
करमज्ञान सयु है, वदी असत्‌ मी. कटखाता है । शच्ाखजनित कर्मज्ञानका फर 
अगृत है, अतः वह असृत मी कदा जाता ह जौर सत्‌ भी कहखाता है । यको ओर 
उपासक को स्वामाविक ज्ञानकमैमूलक प्रवृत्तिसे हटाकर शाख्रीय कर्मज्ञानमूरुक 
भत्ति पडहुचाहए अथोत्‌ इन कर्मोति निवृत्त कर ॒सत्कमौनुष्ठानपरायण कीजिए । 

शङ्का फरु युख जथवा दुःखनिब्ृति ये ही दो पुरुषके पा््यमान होनेसे 
धर्षय कराते दह, देवभावापत्ति तो उक्त अन्यतरख्पात्मक है नहीं, जवः 
फर यह केसे कदी जा सकती ए 8 

समाघान--टीक दै, यचपि यह स॒ख्य फल नदीं दै तथापि उक्त मुख्य फल- 
साधन होनेसे यदह भी फर कटराती है ॥२६॥ 

द्हिरण्यगभे° इत्यादि । मरणके अनन्तर उपासककी जो हिरण्यगर्म- 
स्वशख्पप्राति होती है, वह॒ भामुभ्मिक फर ह । उसकी पार्थना द्वितीय मन्नसे 
की गह है ओर वतीय मन्त्रसे दोनोंकी भाथैना है । द्वितीय मन्त्र ह (तमसो मा 
ज्योतिगमय इसका यह अथै दै-यृयु तम है । शासीय कर्म विज्ञान ख््यु दहै, 
क्योकि कर्मोका फक सातिश्य ओर विनाश्ची होता £ उसका हेतु सासरीय 
कर्ज्ञान भी सरद्यु कहा जाता है । उस तमसे ज्योतिः ८ भाजापत्य अमृत ) पदको 
भप्त कराए । तृतीय मन्नके उक्त दोनों ही जथ माने जाते ह, इसङ्णए 
उनको श्रथक््‌ नदीं कटा पूर्वमे कह मी चुके ह ॥३५॥ 

सम्यारोह मन्त्रसे पार्थनीय फरुका निरूपण करनेके अनन्तर फिर आमसु- 
भ्मिक फर ओौर तत्साधनका मेद कहते है “सायुज्य ०” इत्यादिसे । 
 , - सायुज्य जओौर साढोक्य मेदसे मामुष्िक पारलौकिक फट दो 
भकारका है । भावना निचित्र होती है--उक्कष्ट जौर जड । भावनाके 
भक्षं जीर जभक्षमें हेतु पुरुषविरोष दहै । मधिकारीके तारतम्यसे साधनक 
भवुष्ठानमे तारतम्य होता हे नौर भनुष्ठानतारतम्यसे फलम तारतम्य मसिद्ध 
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मदुष्यत्यव्यवहतेयावत्स्यात्‌ दृढविस्श्ृतिः । 
तावचचेद्धावानां छर्यात्तदा सायुज्यमाप्लुयात््‌ ॥ ३९ ॥ 
देवात्मतायाः प्राचुयं मत्यैत्वं च कदाचन । 
भाति चेत्तर्हि सालोक्य ॑तदप्येवमनेकधा ॥ ७० ॥ 











ही दै । उत्तम उपासक प्राणोपासना द्वारा सायुज्य फल पाता षै ओर मध्यम 
अधिकारी उक्तं उपासनासे सारोक्य फर पाता है । इतने-मात्रसे चास्त्र अब्यव- 
स्थित नदीं कहा जा सकता । शाखे अधिकारीके सनुरूप दोनों भकारके एरु 
प्रकृत उपासनाके बतलाए गये है । सायुज्य समानषूपता है जओौरं सारोक्य 
समानरोकता दै । सायुल्यकी खपक्षा समानलोकता मध्यम है यहं 
स्पष्ट दही दहै ॥ ३७ ॥ 

(मचुष्यत्व °` इत्यादि । उपासना द्वारा भें मनुष्य ह" यह व्यवहार विस्मृत 
हो जाय [ यद्यपि मावनाके समयम उक्त व्यवहारका विस्मरण उभयोपासक साधा- 
रण दहै तथापि व्युत्थानदश्या्मे मी तादय विस्मण हो] तो बह विस्मण दद 
कहकाता है । इद़ विस्मरण तक उक्त भावना करनेसे सायुज्य फरकी प्राति 
होती दै, इससे सायुज्यफर्कामीके किए तावत्यैन्त उपासना करनी चादिषए, 
यह बोधन करनेके छिए इसका निर्देश किया है ॥ ३९ ॥ 

देवार्मतायाः' इत्यादि । भें हिरण्यगर्भ द्र" यह मावना प्रचुर हो अर्थात्‌ 
वीवकारु तक हो ओर कमी कमी भरँ मनुष्य द" यह मी भावना होती जाय, तो 
इस उपासनासे सालोक्य फर होता षै । सालोक्य मी नेक भकारका होता दै, 
कारण कि तत्करारण प्राणोपासना पुरुषयुद्धिके मेदसे अनेक प्रकारकी हो सकती दै । 
किसीको मनुष्यत्वमावना नीच बीच धिक समय तकं अनेक वार होती है, 
किसीको स्वस्प समय तक मनुष्यत्वभावना होती दै, किसीको एक दिनम 
एकं बार द्वी अति स्वस्य समय तक होती दहै इत्यादि मनुष्यत्व-देषत्वकी 
भावनाके भकष ओर निकषैसे तत्फरु सारोक्य मी यनेक प्रकारका होता है! समान 
रोकम सव समान दी नदी होते, जेसे मनुष्यरोकमे सम्राट्‌ , राजा, धनी, निधन 
इत्यादि सब प्रकारके मनुष्य रहते हँ वैसे दी तत्तष्ठोकमे विविधघुखविरिष्ठ 
जीव रहते दै । साधन-तारतम्यसे दी फल-तारतम्य होता है, यह निर्विवाद्‌ $ | 

दशङ्ा--मनुष्यदेदी जबतक्‌ उपासक हे तवतकं ^भ हिरण्यगर्भ ह" ओौर एसी 
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दिरण्यगरभो भूयासं भाविसषटौ जगत्छृजन्‌ । 
इति सङ्कल्पयुक्तथेत्तथेव भवति धुवम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इत्युक्त युख्यफठं गुणानां फटयरुच्यते । 

न दृशैणफटं पापदूरत्वं तस्य मुख्यतः ॥ ४२ ॥ 





रदता है अओौर सारूप्ये समानरूपता तो हो जाती है, किन्तु जगदुन्यापारमें 
स्वतन्नता नदीं रहती है । अन्यथा कदाचिद . मिन्नाभिपाय होनेसे जगद्‌ अन्यव- 
स्थित हो जायगा । यदि स्व्वसङ्कस्पानुसार छायं न कर सके, तो एक सें 
अनीश्वरत्वापत्ति होगी । समानशक्तिक स्ानवाञे दो इश्रोको कोई मी शआखकार 
नदीं मानते भौर न मानने खायक ही दहै, इसकिए सारूप्यका मी सारोक्य्मे दी 
अन्तभाव भानना समुचित है ॥४२॥ 

शङ्ा-- जच्छा तो हस मतके अनुसार सायुज्य मुक्ति कौन टै ? 

समाघान-- हिरण्यगर्भो" इत्यादिसे । अगी खष्ठिमे जगव्की सृष्टि करता 
हा मँ हिरण्यगर्भ हो$ इस भावनासे-- सङकल्पसे- युक्त होकर जो पराणोपासक 
निरन्तर प्राणकी उपासना करता है वद भावी खष्टि मे अवय दिरण्यगस होता 
है जौर जगत्‌ की वैसे हयी रचना करता ह । इसीको सायुज्य सक्ति कहते ह । 
इस प्रकारकी मुक्ति कल्पान्तरमे दही दहोती दै, क्योकि एक कल्पै एक दही 
हिरण्यगम होते हँ । इनकी मायु जपने वर्षके सनुसार एक सौ वर्षी होती षै । 
इनका कायकार समाष॒होनेषर प्रख्य हो जाता है अर्थाव्‌ जगतकाः भवसान 
हो जाता &ै । अवसान मी ब्रह्मवर्षके अनुसार एक सौ वर्षका दी होता ह । 
अवशिष्ट भाणियेकि कमक अनुसार जन पुनः खष्टि प्रारम्भ होती 2, तो वही 
हिरण्यम होता है जो अतीत कष्पमे उक्त सद्कर्पसे युक्त दोकर प्राणकी उपासना 
करं चुका है, वही सायुज्य सुक्छि फलका भागी कहटाता है ॥४२॥ 

“इत्थञुक्तम्‌' इत्यादि । उक्त प्रकारसे यख्य प्राणकी उपासनाका फर 
कड चुके । सव गुर्णोकी उपासनाका फर कहा जावा ै- दूनार्मगुणकी उपासनाका 
फक पापनिष्ृप्ति दै, इस मके वारणके ङि कदते हँ कि पापकीं निवृत्ति उक्त 
गुणका फर नही है, कारण करि प्रापक निचृत्ति दिरण्यगभीतममत्यक्षमे कारण ष, 
क्बोकरि उपासक दिरण्यगर्मका त्यश्च होनेमे पाप मतिबन्धक है । प्रतिबन्धका- 
भाष कामम्‌ कारण माना जा हे, इसङिए उक्त गुणविषिष्ट प्राणकी उपासना 
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1 
वागादिपोषकत्वं यत्प्राणस्य तदुपासनात्‌ । 
जञातीनां पोषको भूत्वा शरष्ठयादिगुणवान्भवेत्‌ ॥ ४५ ॥ 
अस्य वैरी स्वपोप्याणां पोषणाय न शक्ुयात्‌ । 
अस्य॒ शिष्यश्च भक्तश्च शक्लुतां ज्ञातिपोषणे ॥ ४६ ॥ ` | 
जो खुरूय है उसीका फर है । यद्यपि देवमावसाक्षात्कार षी सख्य उपासनाका 
फर कटा गया दै, पापनिदृत्ति नदी, तथापि पापनिदृिके जिना उक्त साक्षात्कार 
नदीं होता, इसङ्िए वह मी उस उपासनाका अवान्तर फरु षै, यद पटङे स्पष्ट 
कर चुके द । “दध्ना जुहुयादिन्दियकामस्यः के समान केवर गुणमात्रका यह 
फरु नहीं है, किन्तु निष्ट उपासनाका दी यह फर षै ॥ ४४ ॥ 

“वागादि! इत्यादि । वागादि इन्द्रियपोषकत्व जो प्राणनिष्ठ॒गुण- 
विष दै, उसकी उपासनाका फर यदह षै कि जो उपासक पोषकत्वगुण- 
विशिष्ट भाणकी उपासना करता दै, बह उपासक अपने ज्ञातियोंका पोषक 
होकर अष्ठत्वादि गुणवान्‌ भी होता है । तात्पर्य यह है कि जिस भकार वागादि 
इन्दियो स्वनिवाहके किए माणको घेर कर बैट गई कि हमारी स्थिति आपके 
जषीन है जौर भाणने कटा किमे आप रोर्गोका पूण पान करगा इसके 
किए आप रोग चिन्ता न करे गौर उक्त रीतिसे पाण सकर इन्दियोका पार्न 
करता है उसी भकार भाणोपासकके समीप उसके बन्धुवरी उक्त ॒संकट्प कर 
बैठ जोय, तो उपासक स्वज्ञातिमात्रका प्राणवत्‌ पोषण कर सकता आओौर 
इन्दियोने जेसे शत्वं नः ष्ठः अयत्‌ याप दम सवने अष्ठ है, ठेसा माना 
वसे ही ज्ञातिके खोग यह कर्हैगे कि भगवन्‌ ¡ माप हम रोगि अष्ट हं । 

खद्का-- प्राण तो जिस मनादिका भक्षण करता ै उसीसे यथायोग्य सब 
इन्दिरयोका निवह दोता है उर्द अतिरिक्त अन्नकी ययपेक्षा नहीं रदती, यट सनपर 
स्पष्ट ह, किन्तु प्राणवेत्तके भक्षणसे तो ज्ञाविर्योका पोषण नही ददो सकता, 
उनके पोषणके किए तो अतिरिक्त भन्नादिकी मावश्यकता ह्योगी, उसे प्राणवेत्ता 
कटसे खयेगा । 

समाधान-- प्राणवेत्तामें जो माणविदया है उसीके प्रभावसे इच्छानुसार 
जन्नादिराभ उक्त विद्धान्‌को होता £ै। उसीसे सवका पारन करता है, यह्‌ 
 इविहास-पुराणादिका परिशीरखन करनेवारोसे छिपा नदीं हे ॥ ४५ ॥ 

अस्य वैरी इत्याद्वि । जो भाणवेचाका . प्रभाव देखकर ऊुद्रता है गौर 

९७४ 
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म्बसुवर्णप्रतिष्ठानध्यानास्स्वादिफरं भवेत्‌ । 
गतेरणफरेर्युख्ये फले विरवास उद्भवेत्‌ ॥ ४७ ॥ 
युख्यात्फलं चिरेण स्यादचिरेण गुणार्फलम्‌ । 
अत गुणफले दे पुसः द्धा विवद्धेते ॥ २४८ ॥ 


[न्य 


अक 


चाहता दै कि हम भी इसी प्रकार अपने ज्ञातिके रोगोंका पोषण करं वह पोषण 
तो दुर रहा, स्वयं नष्ट हो जाता है। तात्य यह है कि प्राणकी स्पद्धा 
करनेसे जसे मयुर नष्ट दो गये वैसे ही पाणवेत्ताकी स्पद्धी करनेसे उसके रघु 
म्बयं नष्ट हो जाते हैँ भौर ज्ञातियोका पोषण भी नद्यं कर सकते । महानका 
विद्विष विपरीत फल्पद होता है, यह भी स्पष्ट दी द, उसके रए उदाहरणकी अपेक्षा 
नही है । उसके विदधेषका फर कहकर उसी भक्तिका फर कहते है-- “अस्य 
इन्भादिसे । प्राणवेत्ताका शिष्य अथवा भक्त सेवक अपनी अपनी ज्ञातिर्योका पोषण 
कर सकता है । पोषण गुणका अभिधान उपलक्षण षै, उक्त गुणान्तरका भी 
फड एमा ही समञ्जना चाहिए । पुरोगन्ता अन्नाद्‌ अधिपततिके शिष्य ौर भक्त 
स्वश्ञातियोमे पुरोगन्ता जन्नाद्‌ अर अधिपति हो सकते डै। प्राणेत्ताका 
चेरी असुरोके समान स्वयं नष्ट हो जाता है स्वक्ञातियोमे उक्त गुणसे वििष्ट 
खोनातो दूर रहा ॥ ४६॥ 

स्वसुवेर्णं °” इत्यादि । स्वषन, सुवणं मौर परतिष्ठके ध्यानसे धन, सुवणं ओौर 
पतिषठा होती है । इन सव गुणोकि निर्दे करनेका ताद्य कहते हैँ कि गु्णोका 
फर द्गनेसे मधान कर्मके फर्म मी विश्वास होता है अन्यथा फङ्प्रािरमे 
सन्देह होनेपर तदुपायमें साभिनिवेश्च पदृत्ति न होगी । फख्प्रासिमे दद विश्वास 
होनेपर दही फलार्यीकी उसके उपायम दृढ प्रदृचि होती है, इसङिए्‌ गुणके 
फकछक्ा अमिषान मावद्यक ओर सपरयोजन है | ४७ ॥ | 

ुरूयात्फलं' इत्यादि । यख्य कर्मे फाल देर होवा है सौर गौणसे 
स्कङ्प कालम उसका फक होता दे । स्वल्यकारिक गुणफरूको देखकर सुख्यफरमे 
मी शुरषको अदधा वदती दे । “मश्द्धया हुते दत्तम्‌, इत्यादि धर्मस्फरतिर्योमिं यह कदा 
गा £ कि साखविहित कमक भद्धापूवैक अनुष्ठान करनेसे हयी शाखोक्त फु 
दोता ६, श्रद्विगुण्यते कमे विगुण हो जाता है ! विगुण कर्मा शास्रोक्त फर नही 
होता, इतक भन्ब मङगोकि समान अद्धा मी करमज्ग हे । शरद्धा जान्तरिक वर्म हे, वहू 
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गुणथुख्यफङे उक्तं फलभागथ चिन्त्यते । 
क्म्यैव फरमागत्र कर्मकाठे विधानतः ॥ ४९ ॥ 











फलम्रत्यक्षके विना नदी होती । स॒ख्य फरु अनेक वर्पोके बाद हो सकता हेः 
इसर्पि मध्यमे फलाददीनपरयुक्त जश्रद्धा हो सकती दै, इसके दूर करनेका 
उपाय शाखकारोने यह तराया है कि गुणफरोंपर जनुष्ठाताका ध्यान होना 
चाहिए । जिस गुणका जो फल शाम छ्खिा है तादय गुणकी उपासनाका फर 
देख कर साधक यह समश्च सकता है कि शाखीय इस गुण उपासनाका यह 
फर कडा गया है, सो हदो रहा है, इसकिए्‌ वैसे दी ओालविहित मुख्य कृर्मक। मी 
फर । भवदय होगा ॥ <॥ 

गुणसुख्य ०› इत्यादि । गुण ओौर मुख्य श्न दोनोँके फलनिरूपणकै 
भनन्तर फल्मागी कौन होता है १ इसका विचार करते ह अर्थाव्‌ उक्त फक 
यजमानको होता दै भथवा विक्को £ “शाखदेितं फलं. कर्तरि" इस वचनके 
जनुसार कतरेगामी फर होवा है, यह पूर्वमीमांसामे निश्चित हो चुरादहै, फिर 
इसमे सन्देह दी क्यों ? सन्देहका बीज यह है कि ज्योतिष्टोमयागाचुष्ठानाचुसारि- 
करणस्य उद्धोथको लेकर प्राणददीनका विधान किया गया है, जपकर्म 
सखुचित ज्ञानसे प्राणमावापत्ि कदी गङ्‌ है । यागका फर यजमानगामी होता 
है, इसमे सन्देह नदीं । यागम भनेक करम होते है, जिनको एक समये अथवा 
भिन्न समयर्मे भी एक पुरुष नहीं कर सकता, क्योकि अपेक्षित मन्त्र ओरं 
उनके ज्ञानका एक युरुषमे असंमव ही ह । संभव दोनेपर भी होता, पस्तोवा, उद्धाता, 
भिहतो इत्यादि विभिन्न पुरु्षोका विधान है । जिसका जो कर्म॑ कर्वभ्यतेनं 
विहित है वही उस कर्मा मनुष्ठान कर सकता है, अन्य नही, मतः जौद्धात्र, 
साध्वयव इत्यादि कर्मोक्ी परिभाषा है । यजमान दक्षिणा द्वारा विगादिका 
परिक्रयण करता है, इसर्एि ऋत्विगादि कर्मका फल यजमानगामी होता है । 
यद वहाकरा सिद्धान्त है, यहापर इन्द्ियोने तीन स्तोजमिं यजमानके एरका 
गान कर शेष स्तोत्रं स्वार्थका मी गान कियाद जौर यहां तो उक्त सन्देदक्ा 
व्यु्तः मसर ही नही है । "यानीतराणि" इत्यादि श्रतिसे नौ स्तोत्रें स्वाथका भी 
जगन स्पष्टो छ्सिा दै, अतः यजमानके समान उद्गाता मी फरूभागी 
शे सकता है, यष्टी निष्कर्षं करगे, परन्तु विचारा रथम पूर्वपक्ष कते हँ कि 
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म्रस्तोता भ्रस्त॒यात्साम यस्मिन्काठे तदा जपः । 
कार्योऽम्यारोह उद्धात्रा स च ्राणविदीरितः।) ५० ॥ 
एष एवबिदुद्धाता य काम कामयेत तम्‌ । 
स्वाथ वा यजमानाथ सम्पादयति सर्वथा ॥ ५१ ॥ 
इति श्चतेरन्यतरो यजमानविजोः फएरम्‌ । 
परकर्मप्रवेरोऽपि वचनारत्विजः फरम्‌ ॥ ५२ ॥ 
कर्मीफि दी फर्मागी दोना चाहिए, क्योकि कमेकास्मे द्वी उक्त मन्त्रके 
जपका विधान है ॥४९॥ | 
“प्रस्तोता इत्यादि । जिस कारम मस्तोता सामका प्रस्ताव आरम्भ करे, 
उस कारे उद्धाता अभ्यारोह का जप करे, किन्तु उद्भाता प्राणविद्‌ दो । तारय 
यह है कि "अथातः पवमानानामेवाभ्यारोदः इत्यादि भाष्यसे मभ्यारोष्ट जप- 
का समय कहते हैँ । यद्यपि उद्धीथ रिङ्गसे सामगानके समय उक्त मन्त्रका 
जप प्राप्त होता £ तथापि कारुका संकोच करनेके किए कहते दै--पवमान- 
स्तोत्रगानके समयमे दी जप करना चाहिए, इतर समयर्मे नहीं । किन्तु प्रस्तावके 
समयमे दी उक्त जप विवक्षित है, इस जपका नाम है--मभ्यारोह, अभ्यारोहति 
अध्यात्मपरिच्छेद्‌ त्यक्वा देवभावमनेन इति जभ्यारोदः-- देवभावभापक , 
जप ॥५०॥ | 
. “धष एवं ० इत्यादि । प्राणवनेत्त उद्भगाता जिस जिस कामकी इच्छा करे 
उस उस कामका स्वाथे या यजमानके छिए गान करे । पवमाने यजमानका 
जो अभीष्ट फरु है उसके गानकै अनन्तर अपने फरक ङिए रशेषं 
मन्त्रम उद्धान करे । | 
दाङह्ा--यजमानकार्यसिदधिके किण मवृत्त उदृगाता स्वक्ार्यका कैसे 
संपादन करेगा 2 
समाधान-- श्यो नहीं करेगा ? “आत्मने वा यजमानाय वाः यह श्रुति स्वय 
फट रही है कि अपने कामका मी गान करे, क्योकि उदगातां पाणवेत्ता है । 
प्राणनेभीतोपसादी उद्धान किया था। प्राणवेा उद्वा स्वविद्यासामयथ्यसे 
 यजमानके फरुका जौर जपने फरुका सम्पादन कर सकता है । दोनों फठ्सिद्धि- 
मिं समथ है, इसर्ण उभयफकसिद्धिके छिए गान सखुचित है ॥ ५१ ॥ 
 . दूति श्रुते > इत्यादि । उक्त श्चुतिते दोर्नोँकी फरश्चुति है, वजमानका फर तथा 
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तस्मात्स्यादेवभावाधिज्ञोनकर्मसयुचयात्‌ । 

कमेहीने तु विदुषि स्यान्न वेत्यत्र शङ्खयते ।। ४२ ॥ 
तदेतत्प्राणविज्ञान कर्महीनमपि ध्रुवम्‌ । 
स्वफलम्रदमेवेति श्त्या शङ्खा निवार्यते ॥ ५४ ॥ 





ऋत्विक्का फर श्चतिसे श्रत है, इसरिएु यजमानकामसंपादन करनेके ङिए भवृत्त 
उद्धता स्वफर्करा भी साधन कर सकता है । उक्त श्चुतिवचनसे ऋत्विक्को भी फर 
होता है । जटां ऋत्विक्की स्वतन्त्र फारुश्चति नहीं है, वहां केवरू यजमानगामी 
फर माना जाता है । प्रमाणाभावसे स्वतन्त्र चऋत्विगादिगत फर नहीं होता, जेसे 
ज्योतिष्टोमादियागका फर केवर यजमानमात्रगामी माना जाता हे ॥ ५२] 

तस्माद्‌” इत्यादि । प्राणविज्ञान जौर उक्त मन्त्रजप इन दोनोके 
समचयसे देवभावरूप फरुकी भासि होती है । इससे यदह सिद्ध होता है कि ज्ञान 
जौर ॒तत्सहकारी कर्मसे कर्मीको देवमावप्रापि दोवी है। इसमे तो सन्देह 
नदीं है, सन्देह इसमे है कि कर्मदयान्य केवर विद्वानको यद्‌ फल होता है या नही 8 
कर्योकि सहकारीके विना केवरु कारणमात्रसे कार्य ोकर्मे दृष्टचर नदीं हे, अन्यथा 
सदकारित्वका दी अमाव दहो जायगा ॥५३॥ 

भङ्ृत रङ्काका मूर है-- सयुचयहेतुकत्व, इसका उत्तर देते दै --(^तदेततप्राण ०" 

इत्यादिसे । 

उक्त भाणविज्ञान क्मरहित मी स्वफरप्रद्‌ अवद्य होता है, क्योकि 'तद्धेत- 
छोकजिदेव' इत्यादि श्रुतिसे केवरू विद्वानको मी फर होता टै, यह स्प भरतीत 
होता है, फिर इसमे शद्धा दी कया है ? सदकाय्यन्तरके विषयमे साधारण नियम 
है, लेकिन यहां संचय उचित नदीं, विचाबक्को न समञ्चकर शङ्का की गड है, क्योकि 
उन्यत्र धरणीसङ्कसंयोगके बिना केवर कुसूरुस्थ बीजसे अङ्कुर नदीं होता, इसीके 
निराकरणके छि श्तद्धेतत्‌" श्चति है । श्रतिषमित अर्थम शङ्काका सवका नहीं है 
अथवा वतमान जन्मे कर्मोपासनासे दहिरण्यगर्मामताका साक्षात्कार होता है इसमे 
सन्देह नही, किन्तु सत्यरोकमाति ज्ञानकर्मसयुचयसे कटी गदे है । इसर्िए केवर 
` `विद्वानको उक्त कोकप्राति दोती है या नही, यह शङ्का होती है, इसके निराकरणके 
स्मि ^दधेतशचोफनिदेव' इत्यादि शति है । इससे केवरु ज्ञानको भी उक्त रोककी 
भद्षि होती ह यद्व निर्णय किया गया ष्ट | अर्थाच सयुश्वरसे सत्यरोकभासि 
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इहेवाऽऽसुरभावस्य प्राणोऽस्मीत्यमिमानतः । 
प्रन्वस्तत्वात्कतः शङ्का भवेद्धेतु विवजेनात्‌ ॥ ५५ ॥ 


होती है इसमे प्रमाणतो आगम दी है, फिर केवरु ज्ञानसे मी उक्त ठोकक्ी 
प्रापि होती है इसमे उक्त आगम दही प्रमाण दहै, इस्छिए दका अयुक्त है। 
उक्त श्ुतिका अथ यह है--यह भराणविज्ञान यथोक्त ( कर्मशुन्य ) मी रोकनि- 
देव अथोत्‌ सत्यङोकभरापिफरुश है । न हैवा खोकताया आश्चास्ति य एवमेतत्साम 
वेद, जो उक्तख्पसे साम प्राणको जानता है उसको अरोकताकी शा नदीं 
करनी चाहिए अथात्‌ ज्ञानमात्रसे सत्यङोकम्रा्ि दोती है ॥ ५४ ॥ 
इहेवासुर ०” इत्यादि । इसी शरीरम *मैँ प्राण ह" इस भावनासे साघुर- 
भावके प्र्वे होनेसे शङ्का कैसे £ राङ्काका बीज जाञुरमाव दी है । उक्त 
कारणसे उसका नाश होनेपर ८ बीजाभावसे भङ्कुरके समान शद्कानीजके सभावसे ) 
दाङ्काका भी असंभव ही दहै । वात्पयै यह है किं उपासक जत अपनेको दारीरसे 
परिच्छिन्न मानता है तवतक उससे यह कदा जाय कि आप अपरिच्छिन्न दिरण्य- 
गभे दया इस उपासनसे अपरिच्छिन्न हो जार्येगे, तो उसको समय समय पर 
शटङ्का हो सकती है कि परिच्छिन्न मपरिच्छित्र कैसे होगा £ परिच्छिन्नामिमानको 
ही आघुरमाव कहते है, क्योकि स्वाभाविक ज्ञानकर्मसे ही यह होता ह । 
“म अपरिच्छिन्न प्राणस्वख्प ह" इस निरन्तर भावनासे जब अपनेको वस्तुतः 
अपरिख्छिन्नस्वरूपका साक्षात्छार दहो जाता है तब परिच्छिन्नष्वखूप उक्त 
सछुरमाव नष्ट दहो जातादहै। तो मूखाभावते शङ्का नहीं हदोवी, शङ्का मूर 
रनेसे होती है अन्यथा नदीं । एक दही षर्मामिं परिच्छि्त्व मौर अपरिच््छिभत्व 
ये दोनों परस्पर विरुद्ध धमे नहीं रह सकते । स्थाणु दै या पुरुष ‡ यद संश्चय 
तनतकं रहता है जनतक अन्यतर कोटिका निणैय नहीं हो जाता । पुरुष ै यह 
निणेय होनेपर शङ्काका बीज नष्ट हो जाता है, इसङिए पुनः शङ्का नदीं होती : 
एव॒ अपरिच्छिन्नत्वक्रा साक्षाव्छार होनेसे परिच्छिच्चत्र भमकी निडरत्ति हो जाती 
है । उक्त अम दी शङ्काका बीज 2, इ्सङिए चाङ्काके अभावका कारण कहते दै - 
ेतुबिवर्जनात्‌' । शवक हेतुके भभावसे शका नदीं हो सकती, केवल ज्ञान फल. 
भद है या नदी ? इ शङ्काकी निदि केवर श्रुतिसे दही होती दै, यह बात 
मदी, न्याये मी यष्ट भं सिद्ध होतादै किं केवर ज्ञाने भी उक्त फलकी 
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1 पा काः का वा-क ष्क 








मयुष्योऽस्मीति धीयस्य भवेदासुरपाप्मतः । 
तन्मुलात्तस्य शङ्का स्यात्सत्यप्यस्मिन्सयुचये ।। ५६ ॥ 





मापि होती है इसमे सन्देह नदी, कारण न्यायसे विचारिए, न्याय क्या है? 
"कारणाभावे कायौभावः । इस न्यायसे !शङ्काकारणामावे च्काभावः' यह अनायास 
सिद्ध होता है ॥ ५५ ॥ 

शङ्काका मूर कते है- 

मनुष्योऽस्मी ०" इत्यादि । उक्त विषयाभिष्वजरक्षण पापसे “अहं मनुष्योऽस्मि" 
( में मनुष्य द ) यह बुद्धि जिस मनुष्यकी है उस मनुष्यको उक्त पापमूरक 
राद्का ससचयपक्षमे मी हो सक्ती दै, फिर केवर ज्ञानपक्षमे ही यह आक्षेप 
क्यों £ उक्त मूका नादश्च होनेपर सञुश्चयपक्षके समान केवरु ज्ञानपक्चमे भी 
राङ्का नदीं दो सकती । अच्छा, यह विचार कीजिए कि समुच्चयपक्षे देवभाव 
फरु यजमानको होता है या उद्गाताको £ खुवणीदिके ज्ञानसे उद्भाव फर 
माना गया है । सयास्यादि गुणक प्राणविज्ञानसे यजमानमें फल कदा गया है । 
आत्मने यजमानाय वा, इस श्रतिसे सञुश्वित प्राणध्यानसे फिसको फक होता है ४ 
यह विचारना आवक्षयक है । यजमान को होवा है या उद्धाताको अथवा दृसरे 
किसीको ? उद्धाताको तो सखुचयपक्षमे फल नही हो सकता, समुचय ज्ञान जौर 
कमं एकात्मनिष्ठ ही है । यजमानार्थं कर्मे प्रत्त उद्भाता स्वयं कर्मी नहीं है केव 
जानी है, इसकिए उद्धातामे ससुश्चय नदीं ह । 

शङ्का--उद्वाता तो यजमानका कर्मं करनेके किए व्याप्त रहता दै, वो 
उसमे कमांभाव कैसे कते हो ? उपासना उद्धावामें दी है, फिर सयुचयमें 
राङ्का क्या? | 

समाधान-- रका यह है कि उद्धावाष्टी उपासनाका उसके कर्मके साथ 
समुचय कते हो या यजमानकर्मके साथ £ प्रथम पक्षम तो आपनेद्ी कह 
दिया है कि उद्वाता परकर्म है अथात्‌ उद्धावाका कर्म स्वकर्म नहीं हे, कि न्तु 
यजमानकमे है । जिसका फल जिसको दा भक्कतमे उसीका वह कर्म कृटराता है 
जर उत समयमे उद्वाताको उक्त ज्ञान मी नहीं रह सकता । उपासनासन्ततिसे 
अनुवतेमान श्राणज्ञान होता है, इसीसे प्राणका साक्षात्कार होता दै । यदि संतति 
माने, तो वह्‌ पने करतैव्यका अवारण द्वी नदी कर्‌ सकेगा । इसके बिना 
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न च धीजन्ममात्रेण परमात्सप्रबोधवत्‌ । 
सम्भाव्यो देवभावोऽस्य देवो भूत्वेति संश्रयात्‌ ॥ ५७ ॥ 


(शि + = 9 ० 9 ° 9 9 "9 9 9 + 





कमानुष्ठानका दी असंमव होगा । दोनों ज्ञानोका एक समय एकमे संभव नदीं हे । 
ज्ञानाभ्यासके निना मी शओाखपामाण्यसे उद्गानायुष्ठान द्वारा दी देवतासाक्षात्कार 
होगा, यह कल्पना दीक नहीं है, क्योकि कर्मानुष्ठानसे वस्तुसाक्षात्तार करीं दष्ट 
नहीं है । अदृष्टकस्पना निष्पामाणिक है । ज्ञानसन्ततिसे देवतासाक्षाव्कारमें बाधक 
कह चुके द कि उद्गाता स्वकरतैव्य कर्मकरा अनुष्ठान हयी कर सकेगा । सनुष्ेय 
ज्ञानके विना कम करने प्रबत्ति ही असंभव दै, इसर्एि ककव्यानुष्ठानके 
समय प्राणज्ञानसतति नहीं हो सकती ॥ ५६ ॥ 

अभ्यासके विना केवरु ज्ञानमात्रसे दी ब्रद्मभावके सद्द देवभाव भी 
मानिये, इस शङ्काकी निदृततिके छिए कहते है-- "न च घीजन्म = इत्यादि । ` 

“एकमेवाद्वितीयं बक्षः, ^तत्त्वमसि' इत्यादि श्चतियों द्वारा सङृद्‌ ज्ञानमात्रसे 
ब्रह्मभाव होता दै, यह पूर्वमे भी कह चुके दै, सद्‌ ज्ञानसे देवभाव प्ाप्र होता 
हे, एसा माननेमे कोई भमाण नहीं है, केवर पमाणामाव दी नहीं, किन्तु इसके 
विपरीत प्रमाण मिरुता &ै। वह यह दहै-- “देवो भूत्वा देवानप्येतिः ' भूत्वा" इस पदसे 
स्पष्ट ज्ञात होता है कि देवभाव केवर ज्ञानमात्रसे नही, किन्तु देवता होकर 
देवभाव प्राप्त करता हे । देवक्ैक भवन, जो पुरुषव्यापार है, उससे साध्य देवभाव 
है, जसे (्सुक्त्वा तृप्यति, मोजन करके दृष होवा है, एसा फटनेसे वृधि भोजन- 
जन्यत्व गौर मोजनोत्तरकाकिकत्वकी भतीति होती है वैसे देवो मृत्वा देवानप्येति" 
इस ॒वाक्यसे देवमवनजन्यत्व ओौर देवमवनोत्तरकाङिकत्वकी प्रतीति दवभा्र्मे 
दोती हे, इसक्िए सङ्ृत्‌ ज्ञानमात्रसे जद्यभावके समान देवमाव भा होता दहै, यह 
कथन उपपर्तिङृन्य हे । इस तात्पयैसे कढते दै--सङ्कत्‌ घीजन्ममाजसे- -सङ्ृत्परमा्म- 
कानमातसे-- मोक्षके सदृ देवभाव नदीं होता, कारण कि "देवो मूत्वाः यह श्रति 
है; इसका अथे कह चुके हँ । उद्वातामें ज्ञानकार यौर ज्ञानाभावकाख्यँ क्मससुष्वय 
नहीं हो सकता, यह तो हो चुका । अव यदि यजमानकर्मके साथ विद्वान्‌ उद्धातामे 
सञुच्चय मानकर फक करटं, तो वह मी नहीं बनता, कारण किं भन्यनिष्ठ कर्मठा 
मर अन्मनिष ज्ञानका समुच्चय नहीं हो सकता, दोनेकि एकात्मनिष्ठ॒होनेसे 
सखुश्चय का जा सकता दै, उन्यथा नदरी । शङ्वे क्म यजमानम यौर . ज्ञान 
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समुचयादेवभाव आगमादेव निधितः । | 
अतोऽस्य श्द्यमानोऽपि न शङ्कयः प्राणदार्नेनः ॥ & ° ॥ 


'सघ्युञख्चयादेव मावः" इत्यादि । ससुच्चयसे देवमाव भआगमखूप प्रमाणसे 
निश्चित है, पर ससुच्चयकी शद्कासे उक्त रीतिसे समुच्चयके न बननेपर 
समुच्चयसे उक्त फरुकी पाधि केसे हो सकती दै £ यदि यह श्क्काहो, तोमी 
प्राणदर्छीको तो अवद्य फर होगा, इसमे सो शङ्काकाल्ेय मी नहीं; 
क्योकि देवभाव्मे दो साधन वत्रखये गये -- एक ज्ञानकर्मससुच्चय, दुसरा 
केवर ज्ञान । भथम पक्ष्म ससुच्चयानुपपत्तिसे फर्म शक्काका संभव है, परन्तु 
 द्विवीय पक्षम तो चह्ाद्ो ही नदीं सकती । 

दङ्का-- ज्ञानकर्म -समुञच्चयसे देवभाव प्राप्त होता दै, इसमे आगम प्रमाण 
आपने का, पर उक्त रीतिसे समुचय बनता दी नहीं है, रेसी भवस्थामे अयुक्त 
मर्ते सागमको पमाण कैसे कहते हो ? 

समाधान-- सयुच्यपर दृष्टि देनेसे भतीत दोगा कि समुचयका सर्वथा असंभव 
नहीं है । सद्म दृष्टि दीजिये, 'एवविदुद्धाता आत्मने वा यजमानाय वा यं कामं कामयते 
तमागायति एर्वविद्‌--उक्त रीतिसे अयास्यत्वादि गुणोसे विचिष्ट- प्राणवेत्ता यज - 
मानके ङिए अथवा अपने ङ्िए जो फक चाहता है, उसे पवमान स्तोत्रगानसे सिद्ध 
करता है । पवमानस्तोत्र. यागम दी गाया जाता है, स्ववन्र नहीं; इससे यह 
भरतीत होता है कि केवर उक्त गान फलसाधक नदीं है, किन्तु कर्मसदङृत होर 
ही उक्त फकका साधक दै । एवंवित्‌ इस विरोषणसे यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि इस 
प्रकारकी नि्यासे दन्य उद्वाता उक्त गानसे फरुसाधनर्मे समथ नही &, इसङ्िए 
कमेको उक्त फलकी सिद्धिके श्ण बिाकी अपेक्षा है । परस्परसापेश्च ज्ञान भौर 
कमे दोनों मिलकर उक्त फर्के साधक दै, दोनोंका मेर ष्ट ससुश्चय कहराता 
सच विचारना यह है कि दोनोँका सेहो सकतादह़ै या नहीं १? उक्त रीति 
समुच्चयकी उपपत्ति नदीं हो सकती, यहं तो स्पष्टरूपसे कह चुके दै । अनब समु- 
चयक उपपत्तिपर ध्यान दीजिये, [ शाखपमाणसे ससुच्चयका उपपादन करते है- 1 
यजमानकी कमसिद्ि उद्भानन्यापारके निना नही हो सकती, इसङ्िए 
स्वक्भसिद्िके र्ण यजमान पाणवेत्ता उद्वाताका वरण करता ह गौर केवर 
उद्रानव्यापारसे भी फठसिद्धि नदीं होती; इसरिष्र कर्मका मी निधान है । 





† 
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वस्तुतः कर्मसेबन्धसे दी उद्वाता कहरावा है, केवर प्राणवे्ता उद्वाता नहीं 
कहे जाते । कायविरोषके संपादनके र्ण योग्य यजमान द्वारा बत पुरुषविहोष 
उद्वाता कहता ै, जो यज्ञम दी होता है, स्वतन्त्र नहीं; इसङिण 
विद्या गौर क्म इन दोर्नोका सयुच्चय फरका साधन दै, यह तो शचास्रसमत 
है, पर विभिन्न दो पुरषो रहनेवाठे ज्ञान ओर कर्मका सञुस्चय हो कैसे £ यदी 
विचारना है । विचार यह दै कि यजमानके क्मकी निष्पत्तिके छिद यदि उद्वाताकी 
अपेक्षा मानते हँ, तो वैसे दही उद्वाताके ज्ञानकी भी अपेक्षा मानि । इसीङिण 
श्रतिने उद्वातार्मे एवंवित्‌ यह विरोषण दिया है । उद्धाताका कर्म यजमानके लि्‌ 
फठभ्रद होनेसे यजमानस्वामिक (यजमान उसका स्वामी) है, मतएव यजमानका दही 
कटा जावा है, उसी प्रकार यजमानके ङिए फर्प्रव होनेसे उद्वाताकी विया मी 
यजमानकी विया कहखाती है अर्थात्‌ स्वजन्यफर्वच्वसबन्धपसे उद्धाताका कम यज- 
मानम कहते है, एवं उक्त संबन्धसे उद्वाताकी विद्या मी यजमानम है । इस रीतिसे 
यजमाने ज्ञानकमका समुच्चय बनता दै, इस समुच्चयसे यजमानको देवमाव 
होता दहै । इसी भकार उद्धाता्मे मी उक्त समुच्चय बनता है । जेते उद्वावाके 
बिना ज्योतिष्टोमादि क्रिया नदीं हो सकती, वैसे हयी उक्त क्रियाके बिना उद्राताकी 
भी सिद्धि नहीं होवी। यागमें वृत पुरुष दी उदृगाता कदकाता है । स्वजनक- 
जानाश्रयत्वसबन्धसे क्रिया भी उदूगातामे है मौर लाश्रयत्वसंबन्धसे ज्ञान भी 
उद्गातामें है हयी । इस भकार उद्गाता भी समुच्चय बनता ह । अतणव 
उदूगाताको मी देवभावरूप फक्की प्राप्ति होती है । रेसे सम्बन्धसे धरित 
सञुच्चयमें भमाण सञुच्चयसे फर्मापिका बोधक आगम हय है । ययपि उद्गाता 
भजमान दारा क्रीत दहै तथापि समुच्चय दोनोमं तुल्य ही है । इसक्ए फल्माति भी 
समान दी होती & । मिन-मिन्न अधिकरणवले ज्ञान गौर कर्मके सञुच्चयकी राद्का 
करना व्यथ है । जेस यजमानस्वामिक कर्मको लेकर उदूगाताका मन्नायागान फलसाघक 
माना जाता &, वैसे दी उद्गाताके ज्ञानको लेकर अर्थाव्‌ तत्ससुच्चित यजमान कमं 
भी फलसाधकं होता दै, इसमें को अनुपपत्ति नहीं हे । जदष्टफरुक वाक्योका 
उसके अनुसार ही अथे किया जाता है, इसर्ष भिन्नाश्यच्रत्ति ज्ञानकर्मससुच्चय 
यजमानगामी होनेसे यजमानो उक्त फर देता & जओौर उदुगातृगामी 
दोनेसे उद्गाताको मी फर देता है, इसमें कोई गङ्का नहीं हे । 


षङ्ा--यद्ि सयुचयसे देवभावपरासि यजमान मौर उद्राता दोनोश्षो 





७७६ ददारण्यकवोतिंकसीरं = [१ अध्यायं 
क 7. 
यस्तु कर्मज विक्षेप सोट्बा प्राणात्मभावदर्‌ । 
तस्याऽप्यश्षङ्कितोपास्तिबलादेव न कमणः ॥ ६१ ॥ 

होती ३, तो '“तद्धेठव्‌ इत्यादि शति केवरु ज्ञानमात्रसे देवमावफरु किसको 
कहती है £ यजमानको, उद्वाताको अथवा जन्य पुरुषको £ भरथम पक्ष तो ठीक 
नहीं है, कारण कि उक्त दोर्मोमे समु्वयसे द्यी फलसिद्धिं ह्यो जाती है 9 
फिर उसके किए उपायान्रकी क्या मावद्यकता है £ द्वितीय पक्षम पुरूषान्वर 
अप्रस्तुत दै, इसरङिए उसके लिट फलका कथन सङ्गत षै ॥ ६० ॥ 

समाधान-- यस्तु कर्मज विक्षेपम्‌" इत्यादिसे । करमदयुन्य त्रेवर्णिकमात्रकफो 
केवर ज्ञानमात्रसे देवभाव प्राप्त होता है, यह बोधन करनेके छिए "तद्धेतत्‌" 
इत्यादि वाक्य दहै । इससे केवर ज्ञानीको उक्त फल्प्राप्तिमे सन्देह दी 
नदीं हे । 

शङ्धा-- यदि उक्त शासभामाण्यसे तरवर्णिकमात्रको देवमावप्रापि होती है, 
तो कर्मसमुच्चयका क्या प्रयोजन 

समाधान- जो कर्मी हँ उनके लिए समुच्चय सप्रयोजन दहै । यजमान 
मी ज्ञानी हो यह कठिन है, किन्तु उसके यागम प्रवृत्त होनेपर यदि 
प्राणविद्‌ उद्धाता मिरु जाय, तो उसको मी उक्त फक होता है, इसर्षए 
समुच्चयका विधान समुचित है ¦ छोकका अर्थं करनेसे पदे यह 
साशङ्का करनी चाहिए कि समुच्चयपक्षे कर्मसमयमे कर्मविक्षेप स्थात्‌ 
ययुष्ठेय पदाथज्ञानके भन्तरायसे निरन्तर प्राण विज्ञानोत्पादखूप ध्यानके न होनेसे 
उपासनासे फलप्राप्तिं नहीं होती अथवा कर्मज चिक्षेप होनेपर मी कर्मरूप 
सहकारीके प्रमावसे श्ाखममामाण्यसे फलप्रासि होती 8, यदी शङ्का है । इसका 
उत्तर दे चुके दै कि होती है, पर केवर ज्ञानसन्तानसे फङ्म्रा्ठि होती 
है, इसमे तो शङ्काका टेश मी नदीं है! शोका वाच्य अर्थे यह है कि जो 
पुरुष कर्मज विषेपको सदकर अर्थो कर्मका त्याग . कर॒ प्राणात्मभावदक्‌ 
( निरन्तर प्राणात्मस्वशूपका ध्यान करता ) है, उसको उपासनाके बरसे 
सप्तन्विग्ध दैवभावकी भराति होती है). सारं यह है कि थजमानने दक्षिणा 
द्वारा भाणविवको अपनाया है, अर्थात्‌ उद्वाता यजमाप्वामिक हुआ है, 
अतप्वे उद्भातुकवक उद्धान स्वाभी यजमानो उक्त फक दतादै, तो स्वय- 
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कर्मकाले चिन्तयतो देवावासिः सञ्चयात्‌ । 
निरन्तरं चिन्तयत इहैव प्राणरूपता \। ६२ ॥ 
उपासकम्रयोज्यत्वादभ्यारोहजपो न तु । 

घरुत्रितः कट्पस्त्रेषु विद्याप्रकरणोक्तितः ।। ६२ ॥ 


व 
मद्धावाको तो कैयुतिकन्यायसे फरप्रा्ति सिद्ध दही दहै। जर्का रस्य गुण 
स्वाश्रय जरसे पंय॒ष्टको यदि शीत कर देता है, तो उसके साक्षात्‌ स्वाश्रय जर्को 
शीत करनेन क्या याश्र्म ह, एवं उद्वताका प्राणविज्ञान उद्वाताके स्वामी 
यजमानको यदि देवभाव भराप् कराता दै, तो उद्धाताको देवभावप्रापि कराये 
इसमे क्या कटना दै ? उद्वाताष्छो अवश्य दी फक होता है, उसे सहकारी कमकी 
आवङ्गयकता नहीं है ॥ ६१ ॥ 

दोनों उपायोंकी व्यवस्था कहते ई-- कर्मकाले" इत्यादिसे । 

कर्मकाल्मे भाणके ध्यानसे कर्म॑ज्ञानसमुच्चय मरणानन्तरं देवभावभापक्त 
होता है, उससे पूरव नहीं । गौर निरन्तर प्राणकी उपाप्तनासे वतेमान जन्मभे दी 
उपासक प्राणस्वखूप हो जाता है । समुच्चयकी अपेक्षा भाणकी उपासना 
उत्कृष्ट है । कर्म स्वयं उक्त फर नहीं दे सकता; किन्तु ज्ञानसे सदकृत होकर 
ही उक्त फठ देता है जओौर ज्ञान कमीनयेक्ष ओौर वतमान जन्म्मे दी फलमरद्‌ 


होतादै॥ ६२॥ 
(उपासक्छ ०” इत्यादि । 


रङ्का--अभ्यायैह-मत्रजप कमनी है, क्योंकि कम॑सूत्रकार आपस्तम्बादि 
महर्षयोनि उक्त मन्त्र-जपफा पत्र नदीं बनायादै। वे ही कर्म कहे तेद 
जिनके सूत्र उक्त मदर्षियोने रचे है । 

समाधान--उक्त महर्थिरयोने इसका सूत्र नहीं बनाया, इस कारण यद कमं 
नदीं है, यह नदी कदा जा सकता, किन्तु यह विदयाभकरणमे पदा गया ई, कर्म- 
काण्डम नही; विद्धान्‌ टी इस कर्मका सनुष्ठान फर सकते ह, सर्वसाधारण नही; 
कमेकाण्डमे विहित कर्मके टी सूत्रकारोनि सूत्र बनाये दै, यह नित्यकर्म मी नहीं, 
क्योकि विद्वान्‌ दी इस जपको कर सकते व; सन्ध्यावन्दनादिके समान तरेवर्णिक- 
मात्र मही, इसक्िए उक्त महर्षियोने इसका सूत्र नदीं बनाया दै । जथे-- 
अभ्यासे मन्त्रका' जप केवर उपासक ही कर सकता है तथा विद्याप्रकरणर्मे परित 
है, इक्षु फष्पसूतनोमे इसका सूत्र नहीं है, परन्ु दै यद मी कर्म ही ॥६३॥ 


बहदीरण्यकवार्तिंकसार [ १ श्रध्याष 
न ्यय्व्यय््व्च्यव्य्यव्य्व्य्वव्व्व्य---------~ त 
ज्ञानकर्मसञचेतुञजप आवश्यको मतः । 
प्राणात्मदश्नेनेव नियम्येतोर्ष्वरेतसः ।। ६४ ॥। 
ध्यानं फट फटी चेति त्रय इत्थ निरूपिताः । 
सस्थितं विधितात्यर्यमर्थवादो निरूप्यते ॥ ९५ ॥। 
देवासराख्यायिकया प्राणदयद्धिः परीक््यते । 
श्रुति; ॥ दया इ प्राजापत्या देवासुरा ततः कानीयसा एव 








(्लानकर्मसथ्रचेतुः” इत्यादि । ज्ञानकमेसुच्चेता गरदस्थयके ङिए यह जप 
आवदयक दै । मनाश्रमी उद्ष्यैरेताको प्राणकी उपासना द्वी करनी चाहिए, न कि 
उक्तं मन्त्रका जप । उदृष्मैरेता वे के जाते है जो आजन्म व्ह्मचयेधारण करते 
्ै चाहे वे धर्सलिज्ञासासे मरणपर्यन्त गुरुकुर्मे रहँ, या गुरुकुरर्म न रहकर 
मी जदाच्यैका पालन करते रर्दै--जेसे मीष्मपितामह आदि । उनके िषए 
कृर्मका विरोषरूपसे विधान न्हींदहेः यागादि कर्म भायासष्टितके किए दी 
विहित दै, बिधुरादिके ट्र नहीं। इसर्षएि वे कर्म कर ही नदीं सकते, 
फिर कर्मससुच्चित जपम उनका अधिकार करटा £ यदि उनच्छो मी उक्त देवभावकी 
कामनादहो, तो वे केवर प्राणकी उपासना करनेसे दी उक्त कर्के भागी हो 
सकते दै; इसङ्एि कढते है-- श्राणदर्शनेन' इत्यादि । अर्थात्‌ उनके ठिए 
भराणव्शन दी फण्ेतु है, कर्मसयुचिचित दशन नदीं ॥ ६४ ॥ 

“ध्यान फलं ०" इत्यादि । अयास्यस्वादि जओौर स्वादि न्तर ङ-बहिरङ्ग गुणोपि 
विशचिष्टं॒प्राणका ध्यानः देवभावप्राप्ि फर तथा यजमान, उद्वाता ओौर ऊदृष्यरेता 
फली, इस प्रकार उक्त तीनोँंका निरूपण हो चुका । ओर विधिताव्ययं मी 
निश्चित हो गया कि उक्त फर्के किए कर्मके ङ्िए ज्ञानससुचित कर्मा विधान 
है ओर अनाश्रमीके किए केवर ज्ञानमात्रका विधान है ॥ ६५ | 

इसके अनन्तर अब अथैवादवाक्यकि अ्थका निरूपण करते 
(देवासुरा ०” इत्यादिसे । 1 

देवाघुरकी यआख्यायिकाका तात्ययै देवाुरसञ्राममे नहीं है, किन्तु ईस 
भारूयायिकासे इन्दयो क्यों पापसे विद्ध हुई ओर भाण क्यो न्दी हआ ₹ इसका 


उत्तर ठीक समक्षम आ जाता है, इशीमे आख्यायिकाका तात्पर्य दै, इसमे यह 
परमाण मी है| | 


वृत्तीय प्राक्षण ] भाषाचुवादसदहित ७७९ 








देवा ज्यायसा असुरास्त एषु रोकेष्वस्पद्धेन्त ते ह॒ देवा उचुः हन्तासुरा- 

न्यज्ञ उद्धीथेनात्ययामेति ॥ १ ॥ 
सासिक्यो इत्तयो देवास्तामस्योऽस॒रसंज्ञकाः ॥ ६६ ॥ 
प्रजापतित्वप्राप्त्य्थयुपासीनस्य वृत्तयः । 
वागादिजन्या दिविधास्तजाऽल्वा एव देवताः ॥ &७ ॥ 


द्वया ह' यहसि “अत्ययामेति' यहांतक श्रति दहै। अथ स्पष्ट है ओौर 
मूर -छोककी ग्याख्याके समय अति स्पष्ट दहो जायगा, इस कारण स्वतन्त्र 
उ्याख्यानकी भवरयकता नहीं है ॥१॥ 

(पासिक्यो बत्तयो' इत्यादि । मनुष्योँी चित्तव्ृततिर्या दो प्रारदी होती 
ह-- एक सात्तिक ( सत्वगुणप्रचुर ), [ सत्वगुणका लक्षण्र है ^सच्वं छु प्रकाशकम्‌" 
८ इष्ट हल्का तथा प्रकफाश्चक ›) ओर इष्ट सुख-सदसव्‌का पकाश्च सास्विक चित्त- 
दृत्तिसे हा करता है, इसे मी न्यूनाधिकभावसे अन्य गुणोके सम्बन्धसे यनेक 
भेद होते र जो शाम भसिद्ध ै। ] ये द्यी सात्तिक वृत्ति्यो देवशचब्दसे विवक्षित 
सौर दूसरी तामस । तमोगुणप्रचुर शृचियां तामस कदराती द, तमोगुणका स्वभाव 
है-- गुरु (भारी) ओर आवरण । यदी श्ुत्ति सन्मागगका प्रायः आच्छादन किया करती 
है गौर असत्कर्म्रदृत्तिमे सहायक होती हे, इसीकिए आसुर कदी जाती है । चित्तकी 
वरत्तियां वस्तुतः दो दी प्रकारष्टी नदीं होती, किन्तु एक प्रकार यर है जिसण्ो 
राजस कते दँ, कारण कि सत्व, रज जर तमके भेदसे अन्तःकरण त्रिगुणासक 
है । दो गु्णोका अपचय कर एक गुण उपचित होता है । बृत्तिकार्मे जिस गुणका 
उपचय रहता है, इक्ति वद्गुणात्मक की जाती हे, सस्वोपचयदशामे सात्विक, 
रजकी उपचयदन्चामे राजस ओर तमकी उपचयदद्यामँ तामप्त। पर य्ह 
दोही का उपयोग है, इसङ्एि सात्तिक ओर तामस दो द्यी इत्तिर्यो कही गई 
हँ, राजसं नदीं कदी गह ॥ ६६ ॥ 

 श्रजापतित्वप्राप्त्यथ" इत्यादि । प्रजापतित्वरूप फर्की कामनासे प्राणो- 
पासनामे पत्त साधक की वागादि इन्द्रियजन्य इत्तियां दो प्रकारकी 
होती दै, उन्म साच्तिक वृ्तियां स्वल्प होतीष्टैवेदी देवता कराती है, 
मनुष्य जब कि श्युभ काम करनेक्ा सङ्कदप करता है, तो स्वाभा- 
विक्न तामस ॒चिदृ्तिर्यां उमे त्राधा डालनेके छिए विविध प्रकारक 
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देवं व्रत्त यललसाध्यमासुरं सहज ततः । 

देवाः कियन्त एव स्युरनन्ता असुरा च्रणाम्‌ ॥ &< ॥ 
ब्ह्मादिस्तम्बपयेन्तरोकेष्वेनयुपासकम्‌ । 

यथायथ नयामेति तेऽस्पद्धन्त परस्परम्‌ ॥ ६९ ॥ 
अधोरोकषटेष्वेव प्राङ्तासङ्ककर्मसु । 
पल्लादासञ्जनीयोऽयं पितेत्यासुरनिथयः ॥ ७० ॥। 


ददा तथा वध्यगयय दिखखती दै ओर फरुसिद्धिम संश्चय डारुकर फ्मीकि 
सदा दयुमकर्मते विरत किया करती ई। देवता अघुरोका जेसे शाश्वतिक 
विरोध, वेसे दी इन इियोँका मी स्वाभाविक विरोध है, इसीसे इन वृचियोमे 
देव जौर अघुर शचब्दका गौण मयोग किया गया है ॥ ६७ ॥ 

।कानीयसा एव देवा ज्यायसा असुराः" इसमे हेतु कहते है, देवमित्यादि” से ॥ 

दैव चित्तवृत्ति यज्ञसे साध्य टै, सतसङ्ग सदागमके परिथीरुनसे वद 
प्राप्त हयोवी &, इसीसे स्वस्प होती है ओौर तामस ग्तिर्यो यतनके निना 
स्वभावतः हुजा करती है, इसङिए बे अधिक होती ष । मौर यद भी न्यूनाधिक 
भावमें हेतु & कि सात्त्विक वृत्तिया आरम्भर्मे इःखद गौर परिणामर्मे सुखप्रद 
होती .है, इसके टीक विपरीत घुर इतिय आरम्भे अतिघुखपद ओौर 
परिणाममे अतिङ्किश्यप्रद होती ई, अतः आरम्भकाछिक सुखके आसङ्गसे प्रायः 
असंयत्त आतमा इन्हीको चाहता है ओौर इनकी उत्पादक सामी सदा सव 
जगह खुरुम ह, इन कार्णोसे देवता गिनतीके योग्य दँ यौर मयुष्यकी आसुर 
बृत्तियां अनन्त दै, जिनका परिच्छेद करना ससम्मव है ॥ ६८ ॥ 

श्रत्यु्त परस्पर स्पद्धीम कारण कहते दै, --“जक्मादि °` इत्यादिसे । 

देववृचिर्या चाहती है कि प्राणके उपासको बद्यस्वरूप सथवां ब्रह्मलोके 
प्हचवें जौर असुरदृत्तियां चाहती है कि इस उपासकको . कमश; नीचे गिराते- 
गिराते स्थावर योनि तक परहचार्वे, यदी परस्पर स्पद्धमे मूरू कारण दहै ॥ ६९ ॥ 

“अधोलोक ०" इत्यादि ! किस भकार पिता यजमानको स्थावरान्त सघो- 
रोके पर्हःवार्वे, यह विचार कर अघुरोनि निश्चय किया कि इष्टफरक पाञ्तासज्ग कमं 
ही इस गतिक्ा मूढ कारण हे, स्वाभाविक विषय अभिखाषामें प्राणिर्योकदी सासक्छि 
भायः होती है, . इन्दी फरेकि चि पुरूष सतत प्रयल करवा हे, विषयमोग्‌- 


र्वी आरक्षण ] भाषानुवादससिते ७८१ 





प्राकतासङ्खहानेन पिताऽयंदेवसाधनेः । 

उत््रष्टव्यो यथाशक्तीत्येवं देवचिकीर्षितम्‌ । ७१ ॥ 
यद्यप्यचेतनत्वेन न स्पर्दल्ियवुचिषु । 

अथापि तासां साकल्यादेवानां वाऽभिमानिनाम्‌ ।॥ ७२ ॥ 


फरुक जितने कर्मं दै, उनसे उश्ति नहीं हो सकती, किन्तु करमद्यः अधोगति 
ही होती दै; इसङिए प्रयज्तपूर्वैक विषर्योमि आसक्त कर स्वाभाविक ज्ञनकर्मं 
मेदी इनके मनको र्गाना चाहिए, इससे इम रोगोका अभीष्ट सिद्ध होगा । 
पारलौकिक कमम पवत्ति रोकनेसे ही यह काम पूरा होगा, क्योकि प्रदृत्ति- 
रीरु पुरुष परवृत्तिके बिना क्षणभर स्थिर नहीं रह सकता । यदि पारलौकिक 
कम न करेगा, तो भव्य ही उक्त फरुवाले कर्मोका भनुष्ठान करेगा ही, यह 
असुरोका विचार स्थिर इ ॥ ७० ॥ 
श्रारृतासङ्गदानेनः इत्यादि । इस विषयर्मे देवताओंका निश्चय सुनिए, 

इन रोगोने यह निचार किया किं पिताजीको स्वाभाविक प्राप्त ज्ञानक्मेसि 
डाकर देवमावपरापक शाखीय ज्ञानकमकि अनुष्ठान भादि द्वारा देवभावप्रासि 
कराकर इनका उक्कषे ८ उन्नति > कर, यह ॒देवताओंने अपना क्वैव्य निशित 
करिया; इससे यह नदीं समज्ञना चाहिए कि अघुररोका पिताजीपरं देष था, देव- 
ताओकिं समान उनका मी पिताजीपर परेम था, अतएव दोनों पिताजी 
उत्कषे चाहते ये, परन्तु उत्कर्षुद्धिमे मतभेद रहा । देवता देवभावप्रासिको 
उत्केषे मानते द, असुर रोग स्थावरान्त गतिको ही उत्कर्ष मानते है, अथवा 
साधने ही मतमेद्‌ था । असुर लेग पिताजीको वमान समयमे क्षणभर भी 
दुःखी नहीं देखना चाहते ये, किन्तु सतत ॒विषयानन्दसे भरसुदित देखना चाहते 
थे ओौर देवता रोग चाहते थे कि साधनास्थामे चाहे जितना मी छ्य हो 
उनको सहकर सदा सुखमय देवभावकी प्राति करनी चाहिए, इसी कारण दोन 
स्पद्धौ इई ॥ ७१ ॥ 

 “यद्यप्यचेतनत्वेन' इत्यादि । 

दक्का--स्यद्धा तो चेतनका धर्म ह अचेतन इईन्दिर्योमिं कैसे हई ? 

| समाधान-- स्यद्धौसे यहां इृचियोंका उद्धव जौर अभिमव विवक्षित दै, 

जो चेतन ॒शृततियोका धर्म है । देवी वृधिका उद्भव होता दै, तो आघुरी 
९९ 
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यदोद्धवति शासख्रीत्था देवी इत्तिरथाऽऽसुरम्‌ । 
बरं नरयत्यशेषेण स देवानां जयो भवेत्‌ ॥ ७३ ॥ 
आसुरी तं यदा सेना कामक्रोधपुरःसरा । 
जम्भतेऽथ जयं प्रापुरखुरा देवनाश्चतः ॥ ७8 ॥ 
इत्तिका अभिमव होता है ओर आघुरी चिक उद्धवकार्मे दैवी वृचिका 

अभिभव होता षै, यद्टी स्पद्ध 8 । दैवी बिका उद्धव देवी स्पद्धीषै मौर 
आघुरी बृत्तिका उद्धव आदुरी इच्िकी स्पर्धा है । 

फिर मी देवतां मौर असुरोकि परस्पर पराजयके िए प्रयल ओर उस्म 
विन्न करना इत्यादि चेतनधर्मोक्ी क्या गति है ? 

इन्दियहृत्तियौ देव ओर असुर नदीं कदी गङई है, किन्तु उनके अभिमानी देवता 
देवता ओर अघर कटे गये 2, अतएव प्ररणाविषयत्यकी उपपत्ति मी होती  । 
इन्दर्योने बाक्से का कि तुम हम रोगोकी विजयके रिण ट्वा कर्म करो । 
वाक्ूने उद्भान किया तथा वह प्राणकी उपासना कर खम्न्यादि देवभावक्छो प्राप्त हुई 
इत्यादि आख्यायिकाका अथं वागादि शद्दियाभिमानी देवताओकि वात्प्यसे ही संगत 
हो सकता है, करणस्थानके अहणसे यह सब संगत हो जायगा । ओौर भाष्यकारने 
स्पष्ट हयी कटा है कि ववाग्देवतानिवत्यैमौद्ात्रं कर्म" इत्यादि । 

शङ्ा-- वाग्देवता तो एक दी है, फिर बही देवता जौर अघर दोनों कैसे 
कृष्टी जा सकती हे । | 

समाघान--यद्यपि युद्ध वाग्‌ देवता एक दी है, [किन्तु तत्तत्‌ वृ्तिके भेदसे 
विचिष्ट मेद मान कर दोनो शब्दोंका समयभेदतसे प्रयोग हो सकता दै । 

ङ्ा--जप-मन्तसे प्रकाश्य जो देवता 8, वही मरहम उपास्य &, 
वागृदेवता जप-मन्त्रसे प्रकाश्य नदीं है, इसर्िए वह उपास्य कैसे हो सकती ष 

समाधान-- असतो मा सद्गमय इसं मन््रकी वागृदेववा दी समिधेय है 
सौर यदी उद्गीथ देवता है, यह निश्चय कर देवताओंने उद्धीथवुद्धिसे वाग्‌- 
देवताकी उपासर्ना की ॥ ७२ ॥ 

ध्यदोद्धवति' इत्यादि । जिस समय श्चाखते भकाशित ज्ञानकमानुरूप देवी 
चित्तवृत्ति होती है, उस समय समस्त भयुरोका बरु नष्ट होता है, यद्य देव- 
तार्योकी विजय है ॥ ७२ ॥ 


 “आष्री तु यदा इत्यादि । निस समय कामः क्रोषपुरःसर . सायुरी,. सेना 
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इस मनुवचनके अचुसार विनश्चनसे पूर्वं जौर प्रयागसे पश्चिम भसिद्ध 
मध्यदेख्चका म्रहण क्योँन किया जाय 2 

समाधान- एसा कहनेसे मध्यदेश्चसे अतिरिक्त दे्मात्र पापीयान्‌ दै, 
यह प्रतीत दोगा, सो अनुचित दै; क्योकि यह परामाणिकप्रसिद्धिसे विरुद्ध 
£ । शासरप्रसिद्ध अनिन्दित आचारसे संस्कत चि्तवाञे मनुष्योकी निवासम्‌मि 
मध्यदेद प्रसिद्ध दै । मध्यदेश्मे मी जो भाग अन्त्यजादिका ाश्रयदै, वह 
पापीयान्‌ { दी समज्ञा जाता है, इसङिए उक्त विचारवाले मनुष्य ओौर तदाश्रित 
देद्यक्ी अपेक्षासे इतर जन ८ अन्त्यजादि जन ) ओौर दिगन्त ८ वदाभित देश ) 
ही हेयखूपसे विवक्षित है । 

शङ्का--तो क्या मध्यदेश अनेकार्थक कटा जायगा ? 

समाधान-- सख्य अनेक समथ मानने से जनेकाथकी प्रसक्ति होती ड । 
्रक्ृतमे ओपचारिक मध्यदेश्चका प्रयोग दै । अनिन्दित आचारवारे पुरुष 
जर तदाध्रित देश माष्यमे मध्यदेश कटा गया है, इसङ्िए ज प्रसिद्ध मध्य 
` देका भाग है, विन्त अनाचारी अन्त्यज भादिसे सेवित है, वह भी दिगन्त 
दोनेसे त्याज्य है। ओौर जो प्रसिद्ध॒ मध्यदेशसे भिच्रद्ै, किन्तु अनाचारी 
पुरुषोसे युक्त नदी, परव्युत सदाचारीसे युक्त है, वह उक्त॒मध्यदेरातमक ष्ोनेसे 
त्याज्य नदीं किन्तु उपासकेकि छ्एि सेव्य हीष्ै। सारांश यह कि 
मत्यन्त देश तथा उसके निवासिरयोमे प्राण देवताने उपासकके पापका निक्षेप 
किया दहै, इसङिए सजनर्नोको चाष्टिए कि म्लेच्छादि देद्य तथा उसमे रहने षे 
मनुष्य--इन दोनोंका त्याग करं । 

दाङ्का - उक्त निषेध भ्राणके उपासकके छिए है, क्योकि प्राणकी उपासनाके 
पकरणममे उक्त निषेध कहा गया है; फिर सज्जनमात्र इन दोर्नोा 
त्याग र्यो करं 

समाधान---श्वुतिरिङ्गवाक्यश्रकरण °› इत्यादि मीमांसासूत्रमँ यह ` विषार 
आया है फि जरह वाक्य ओौर पभकरण्मै परस्पर विरोध भप्त हो 
वहां प्रकरणसे वाक्य वख्वान्‌ होता टै, क्योकि वाक्य र्ङ्गि ओौर 
शतिको `कर्पना द्वारा विनियोजक होता है गौर प्रकरण वाक्य, 
र्ज्िं जर श्रुति इन वीर्नोकी कल्पना करके विनियोजक होता दहै । 
द्योकी कट्पना तीनकी कल्पनाकी अयेक्षा अन्तरङ्ग दै, इसङ्िए वाक्य 
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तिः । सा घा एषा देवतेतासां देवतानां पाप्मानं सत्युमपदत्याथेना 
मृत्युमत्यवहत्‌ ॥ ११ \ 

स वै वाचमेव प्रथमामत्यवहत्सा यदा सत्युमत्य्ुव्यत श्रीऽचिर- 
भवत्सोऽयमभ्भिः परेण मृत्युमतिक्रान्तो दीप्यते ॥ १२ ॥ 





प्रकरणसे बख्वान्‌ है, यह सिद्धान्त किया गया है । प्रङ्ृतमे वाक्यसे सञ्जनमात्रके 
किए निषेध प्रतीत होता ह, क्योकि उक्त देशश्च तथा उसमे रहनेवाठे खोगोके साथ 
सपक होनेसे पापका संसग कदा गया है, जो सज्नमात्रके छ्ए अनिष्ट है | इसङिए 
प्रकरणका बाध कर ॒वाक्यसे सज्ननमात्रके किए यह निषेध दहै । प्राणोपासकके 
क्षु कैमुतिक न्यायसे निषे सिद्ध होता दै । नेत्‌ पाप्मानम्‌" यदाप्र नेत्‌ हन 
दोनों पदोका समास है फं वा असमस्त अतएव भिन्न-भिन्न दँ £ अन्त्य पक्षे “इत्‌ 
इत्थं निषेधपारनं न कुर्याम्‌, अर्थात्‌ इस प्रकार उक्त न्षिधका पाख्न यदिभे न 
` कगा, तो निषिधके उदरषनसे पापसंसर्गीं हो जाऊंगा, सो यह अनिष्ट है । 
इसङ्िए उक्त निषेधका पालन अवद्य करना चाहिए । प्रथम पक्षम पापसंसर्गी 
दो जागा, इसरिए निषेधका पार्न करना चाहिए ॥ ८७ ॥ 
सावा एषा देवताः इत्यादि । उसी इस प्राण देवताने वागादि देवताओंको 
म्युरूपी पापसे मुक्त कर॒ सग्न्यादिभावखूप वास्तविक स्वरूपका अनुभव 
कराया । ध्येय प्राणके विज्ञानसे सज्ञानका नाञ्च हुआ जओौर मावनाप्रकर्षसे ध्येये 
देवताभाव, मावनासामथ्यंसे उपासकके उपाधिभूत वागादिदेवताको ृत्युका 
अतिक्रमण कराकर उपासककी सास्मा प्राणने अग्न्यादि देवमावको प्राप्त कराया 
अथात्‌ जिस इन्दियका जो देवता है, उस इन्दियक्ठो उस देवताके स्वखूपको 
प्राप कराया ॥ ११॥ 
सामान्यतः उक्त भथकरो विदोषरूपसे कहते स वे वाचमेव” हइत्यादिसे । 
मथमशब्दका यहां प्रान अथ विवक्षित है । उद्गानमे प्रधान वाग्‌ 
दी है, उद्गाता आसन्य भाणके अत्यन्त सन्निहित दोनेते इतर इन्द्रियो 
उपेक्षा वाणी अत्यन्त समीप है, क्योकि दोनोका समावेश आस्यम है । 
वाणीको मृयुसे मुक्त कर अग्न्यादि स्वरूप माप्त कराया यदी शति 
करमशः कती दै । जिस समय वागने मृद्युके परिच्छेदाभिमानका त्याग 
किया । उष समय वाग्‌ अनिस्वरूप हुदै “भग्निवीग्‌ मुत्वा युत प्राविशचवुः 
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अथ प्राणमत्यवहस्स यदा मृत्युमत्यभ्रुच्यत स बायुरभवत्सोऽय वायु 


परेण सल्युमतिक्रान्तः पवते ॥ १२ ॥ 
अथ चक्षुरत्यवहदत्त्यदा गत्युमत्यसुच्यत स आदित्योऽमवस्सोऽस्ा- 


वादित्यः परेण श्त्युमतिक्रान्तस्तपति ॥ १४ ॥ 
अथ ओओत्रमत्यवहत्तयदा खत्युमत्यसुच्यत ता दि्लोऽभवर्स्वा इमा 
दिल्चः परेण गरत्य॒मतिक्रान्ताः ॥ १५ ॥ 
अथ ममीऽत्यवहत्त्यदा ग्त्युमत्यद्रुच्यत स चन्द्रमा अभवत्सोऽसौ 
चन्द्रः परेण मृत्युमतिक्रान्तो मात्येवं ह वा एनमेषा देवता शरत्युमतिवहति 
य एवं वेद्‌ ॥ १३ ॥ 
एवं प्राणः स्वयं शुद्धः शद ऊयोदुपासकम्‌ । 
अतो वागादिकं त्यक्त्वा प्राणं ध्यायेत्परतर्षकम्‌ ॥ ८८ ॥ 














इस श्रतिके अनुसार वागकी देवता अग्नि है, यह सिद्ध दै, सो यह अग्नि मृल्युसे 
सुक्त होकर अत्यन्त दीप्तिमान्‌ होती है ॥ १२॥ 

अथ प्राणमत्य ° * इत्यावि । सथं पूर्ववत्‌ स्पष्ट षै । पराण वायु हुभा । 
प्राणका देवता वायु है, वह सत्युमुक्त होकर पवित्र करता है ॥ १२ ॥ 

अथ चक्षुः" इस्यादि । पूर्वैवत्‌ । चक्षु आदिर्य हा । चक्चुका देवता आदित्य 
है, बह ख्द्युमुक्त होकर तपता है ॥ १४ ॥ 

अथ श्रोत्रम्‌" इस्यादि । शृ्युसे यक्त होकर भोज दिग्‌ हुभा । प्राच्यादि 
दिच्च्येयेदीदै॥ १५॥ 

“अथ मनः" इत्यादि । मन भृखयुसे युक्त होकर चन्द्रमा हुआ । मनका चन्द्रमा 
देवता माना जावा दै, “चन्द्रमा मनसो जातः" इत्यादि श्रुति इस अर्थम अनुदक दै । 
भावि--थोभित होता है । उक्त फर उपासकको होता है, इसका निर्देश करते ै- 
“एववेद्‌" जो उक्तरूपसे उपासना करता है । वेदक! तात्प उपासने है। सङ्कत्‌ 
जानम नहीं है, क्योकि तावन्मात्रसे फलका दर्दन नही होता ॥ १६ ॥ 

"एवं प्राणः' इत्यादि । वं उक्त ओौर वक्ष्यमाण गुणोंसे विशिष्ट प्राणकी 
प्रषानरूपसे जो उपास्तना ( साक्षारकारफर्क उपासना ) करता है, वह्‌ प्राणके उपा- 
छक इस उपासनासे . अद्ध करता दै, इसक्िए अर्थात्‌ स्वपरिदयद्धिके किण 
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श्रतिः ॥ अधात्मनेऽन्नाद्यमागायद्यद्धि किथ्वानमद्यतेऽनेनैव तदद्यत 
इह प्रतितिष्ठति । १७ ॥ 
ते देवा अच्रुवन्नेतावद्वा इदध्सवं यदन्नं तदात्मन आगासीरयु 
नोऽस्मि्नन्न आभजस्वेति ते चे माऽभिसंविश्चतेति तथेति तध्समन्तं 
परिण्यविशन्त तस्माद्यदनेना्नमत्ि ।॥ १८ ॥ 
तपेयत्येष वागादीन्‌ स्वथुक्तान्नेन सर्वशः । 
इत्य थेस्य ऊतः सिद्धिरिति बेदुच्यते श्रृणु 1 ८९ ॥ 





चागादि देवताओंका त्यागकर परिद्ुद्ध प्राणै उपासना ( ध्यान ) करे ! साक्षात्छरृत 
पाण उपासकका परिच्छेदाभिमान नष्ट कर सवीतमभावको माप्त कराता 
ह ॥ ८८ ॥ 

(अथात्मने' इत्यादि । वागाद्युपाधिक यजमानके अभ्युदयके छि तीन पव- 
मानमि गान कर अवरिष्ट नौ स्तोमे अपने रछ्एि अन्न जौर आयका सागान किया । 
अन्नराब्दसे मोज्यसामान्यका समह इष्ट है ओर मयश्चन्दका संस्करतान्नमे तात्पर्य है, 
अतएव अन्न गौर जाय ये दोनों चन्द सामान्य ओौर विरोष विवक्षसे सार्थक ह, 
अतः पकृतम पुनरुक्िकी आशङ्का नदीं है । अपने ङ्िए अन्ना्यका गान किया, इसमें 
कारण कते दै--यद्धिःसे । लोकम प्राणी जो कुछ खाते है, वस्तुतः वह प्राण दी 
खाता है, चाहे अनर हो अथवा आदय । ओौर शरीराकार परिणत अशमे ही भाण 
प्रतिष्ठित रहता 2, इसरिए प्राणने अपने छिए भन्नायका आगान किया ॥ १७ ॥ 

शङ्ा--^ते दवा अघ्ुवच्‌" इत्यादि । प्राण दयी खाता है, यह नियम ठीक 
नदीं है, अन्न द्वारा अन्य वागादि इन्िर्योक्ता भी उपकार देखा जाता है । 

समाघान--हां, उपकार सवङ्य देखा जाता दै, किन्तु भाणके मक्षणके द्वारा 
ही अन्यत्र मी उपकार होता है, अन्य इन्ि्योमे स्वतः अनाद्यके मक्षणकी सामर्थ्यं 
नहीं षै । वे वागादि देवता सख्य भ्राणसे बोरे फि जिसे चरीरस्थितिके निमित्त 
खाते है, वदी तो अन्न है, उससे अतिरिक्त नदी षै; किन्तु उस सवका आपने अपने 
ङ्एि भागान किया ओौर हम लोग मी अन्नके बिना नहीं रह सकते, इसरिए 
अपनेरमे से कुछ हम रोगोँको भी दीजिये । प्राणने उत्तर दिया कि यदि आप छोग 
मी जनार्थी दः तो मेरे समीपम ही वैदे, यद खुन कर जन्य देवतार्जनि कदा 
बहुत सच्छा । यहः कह कर्‌ प्राणके चारों तरफ वे देवता वेट्‌ गये । यद ॒सनप्र 

१०१ | 
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शुक्तं त्रिधा भवत्यनन स्थुलमध्यमखस्मकैः । 

भागेः स्थुलो बहिर्याति मघ्यमादेदपोषणम्‌ ॥ ९० ॥ 
अणीयान्ष्ष्मनाडीस्थो देवताः पोषयत्ययय्‌ । 
पुष्ेन्द्रियः सुखोत्पत्तिर्या जीवात्मन एव सा॥ ९१ ॥ 
ता एता देवताः सप्तदश ज्ञानफ्रियात्मकाः । 

सोऽय सप्तदभ्रामो मोदः करणलक्षणः ॥ ९२ ॥ 


विदितद्ीहै कि निष्पाण शरीरम या सप्राण ही चरीरमे यदि प्राण भक्षणन करे, 
तो तत्‌-तव्‌ इन्दियाधिष्ठानों पर अन्ना्यके रखनेपर भी जणुमात्र भी उनका 
उपकार नहीं होता, अतः प्राणके द्वारा दयी अन्य इन्छिर्योक्ा उपकार होता है, 
यह ॒निर्विवादसिद्ध है। भाण द्वारा द्यी रेष इच्िय आदिकी तृि होती &, 
यह्‌ निष्कर्षं निका ॥ १८ ॥ 

^त्पेयत्येष वागादीन्‌" इत्यादि । एष यह प्राण स्वसुक्त अन्नसे वागादि 
समस्त इन्दिर्योको तृप्र करतादहै, यह अथे कैसे सिद्ध होता, अर्थाव्‌ 
चैत्रके मक्षण करनेसे तदतिरिक्त भेत्रकी तृपति तो रोक्मे दष्ट नदीं, इस 
दाङ्काकी निवृत्ति करतेद्दै कि अन्यके मक्षणसे अन्यकी तृप्ति कैसे होती 
है, यह सुनो ॥ ८९ ॥ 

श्थुक्तं त्रिधा इत्यादि । प्राण द्वारा भुक्त अन्न तीन रियो विभक्त 
होता है। एक अश्च स्थूल, दृक्तरा अश्च मध्यम ओौर तीसरा अश्च सुक्ष्म कटा 
जाता & । स्थूल छश्च पुरीष होकर शरीरसे बाहर निकरु जाता ह ओर 
द्वितीय मध्यम सश्चसे चरीरका पोषण होता है ॥९०॥ 

अणीयान्‌" इत्यादि । अणुतर वतीय अका सूश्च नाद़्ीख्प होकर उक्त 
वागादि देवतार्जंको पुष्ट करता है जओौर पुष्ट इन्दिर्योसे जो सुख होता है, 
वह जीवात्माछा माना जाता ै ॥ ९१ ॥ | 

ता एता देवताः" इत्यादि । ये सत्रहं देवता ज्ञानासमक ओौर क्रियात्मक 
है, इन्दी सत्रह देवताओंका समूह मोक्ता जीवका करण कहराता 
ह । नाडीश्य सकषम मुक्तानरस्र इन्दी देवता्जोका पोषक है । इने 
स्वतन्नताके परिहारके क्ण कहते हँ कि मे भोच्छा जीवके .करण दै, 

न्त्र नदीं है ॥ ९२ ॥ 


ततीय शरक्षथ | माषालुवादसहितं ७९९ 








बुद्धीन्द्रियाणि पञ्चव तथा कर्मन्द्रियाण्यपि । ` 
वायवः पञ्च बुद्धि मनः सप्द्च विदुः ॥ ९३ ॥ 
त्यक्तेऽपि स्थुर्देहेऽस्मिन्भूतपञ्चकमाश्रयः । 
लिङ्गं सप्दशग्रामं प्राहुः पश्चकसंयुतम्‌ ।॥ ९४ ॥ 
पयोम्मोवदिदं लिङ्गं नानाख्पेः समन्वितम्‌ । 
आविभावतिरोभावैः कारणात्मनि वत्तेते ॥ ९५ ॥ 
उक्त सत्रह देवतार्जोका परिगणन करते है-- बुद्धीन्द्रियाणि" इव्यादिसे । 
त्वक्‌ , चश्चु, श्रोत्र, भ्रण यौर जिह्ा--ये पांच बुद्धिके साधन दै, इसर्िए 
बुद्धीन्द्रिय कदकाते हैँ । वाक्‌, पाणि, पाद, पायु घौर उपस्थ--ये पांच कर्मसाधन 
होनेसे कर्मेन्द्रिय करति हँ । भाण, अपान, उदान, समान जौर व्यान-- ये पांच 
वायु प्राण कहखते है । अध्यवसायात्मक बुद्धि ओौर संकर्पातमक मन--इन्दीं सत्रह 
करर्णोका सञुदाय शिङ्गि शरीर कहता है । इस रिज्ग शरीरका ज्ञान विवेकरियोको 
ही होवा दै, साधारणको नदीं । आशय यह कि यद ल्क्गि शरीर स्थूरु रारीरके 
समान सर्व॑साधारणसे वेय नहीं ह ॥ ९२ ॥ 
€त्यक्तेऽपि स्थुरुदेदेऽस्मिन्‌! इत्यादि । 
रद्का-देवताशब्दसे करण-समूह विवक्षित है । उक्त करणसमूहको स्थूरं 
देहके भाश्रित मानते है । स्थर देहके नाके पश्चात्‌ करण निराश्रय तो रह नहीं 
सकते, सतः करणोकि मी नाद्यका स्वीकार करना पड़ेगा, तो तत्वज्ञानके 
बिना ही मरणके अनन्तर सबकी खुक्ति होनी चाहिए, रेसी परिस्थितिं 
तत्वज्ञान मी व्य्थदहीहै। 
समाधान--स्थूर देहका नाञ्च ॒होनेपर मी उक्त करण-ससुदाय निराश्रय 
शकर नष्ट नहीं होता, किन्तु कारण मपश्चीछृत पश्चमूत आका, वायु, तेज; 
जर योर प्रथिवी ये दी उक्त ॒सत्रह करणोके माश्रय कटे जाते द । भपश्चीकङ्कत 
पाच मूत सव कार्योके साधारण कारण माने जाते & ॥ ९४ | 
` भयोम्भोबदिदम्‌' इत्यादि । 
-शङ्का--पाचमूत मी तो काय दी दै, अतः उनका मी नाश भवद्चयंभावी 
दै, उनके नाके बाद उक्त करणसमूह फिर किसमे रहेगा ? 
समाषान-- मृ कारणे रदेगा । भाश्चय यह है कि जैसे दूष तथा जख 
नानाह्पसे ददते दै, कमी दृष जपने स्वरूपसे रहता है ओर कमी ददी भादि- 
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एकीभूते क्षीरनीरे यथा ज्ञानक्रिये तथा । 
एकीभूते स्थिते लिङ्क सूपेणाऽनेकरक्तिके ॥ ९६ ॥। 
यथा वा घेदुमिः पीतं नीरं क्षीरीभवेत्तथा । 
साभासमोदथिनिष्ठो लिङ्गीभूयाऽवभासते ॥ ९७॥ 
रूपसे परिणत होकर रदता है एवं जर मी कमी स्वस्वरूप दरवासमक स्वभावसे 
रहता षे ओौर कभी निमिचान्तरके संसरीसे हिभादि कठिन स्वभावसे परिणत 
हो जाता है, किन्तु विकार ( परिणाम ) दद्याम भी क्षीर, नीरादिका नाञ्च नहीं 
होता, किन्तु जिन स्वावयर्वोमे क्षीरादि रहता है, उन्मि दध्यादि विकार भी 
रहते ह, वस्तुतः क्षीरादि अवयरवोंका हयी खूपान्तरसे परिणाम होता  । केवक 
क्षीरादि अवयर्वोमे दुग्धादिका आविभौव तिरोभाव होता है। तन्निमित्तक ही 
उत्पत्ति गौर नाशका उ्यवहार होता दै, एवं करणसमूह समि व्यष्य्यात्मक नाना- 
फारविरिष्ट॒कारुमेदसे अभिव्यक्त होता है ओौर फिर मूर कारणम छिप 
भता है ॥ ९५ ॥ 
भाविभाव ओर तिरोभाव पूर्वमे कटे गये दै, तिरोभावका दृष्टान्त द्वारा 
्मथेन करते ह--“एकीभूते क्षीरनीरे' इत्यादिसे । 
लिङ्गात्मकं ॒ज्ञान-किया क्षीर-नीरके समान मिध्रितस्वरूप होनेसे विभक्त 
( भरुग-जरग , स्वरूपसे नदी प्रतीत होती, किन्तु एक पात्रे दोरनोष्धी स्थिति 
रती है, वैसे ही ज्ञानक्रियालक करणद्धय विविक्त होकर अनेक चक्ति- 
विशिष्ट मर कारणमे क्र नीरके समान रदते द अर्थात्‌ मूकारणात्मना रहते 
अतएव तस्कारूम करर्णोका तिरोमाव कदा जाता है ॥ ९६ ॥ 
भाविभाव कते है-- 4यथा वा घेनुभिः" इत्यादिसे । 
धेनु ( नव भरसूतिका ) गौका पिया जर जसे क्षीर होता ३, वैसे हयी चिननिष्ठ 
साभास मोह शिङ्गातना साविर्भूत होता दै । अविद्या सुसूक्ष्म अवस्था. 
विरोष मोह कहराता है । मोहसे अविदाम चेतन्यकी छाया पडती है । 
चिच्छायापन्न विद्या चेतनके सहश प्रतीत होती है । वही अनवच्छि् दण्डायमान 
एक भविदया घनुमूयमान शब्दादि विषर्योकी कारण दै, अतएव तदात्मक 
कदराती दै । इसी यवियासे स्वम जौर सुषुधि इन दोनां स्थानों वथा तद्धत 
कार्या उपसंहार कर स्वापकारमे शवर ॒कारणासना अनस्थित रहता दै । 





[ +) 


अषपि निर्विकार दटस्थ्‌ करणक्ा भाधार्‌ नही द्यो सकता, तथापि, साभासः 
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आविर्भावतिरोभावौ बहुशः पटचित्रवत्‌ । 
पटे विकाससङ्ोचाविव बोधसुषुके ॥ ९८ ॥। 
करूटस्थबोधतन्मोहविद्‌ा भासत्रयात्मना । 
सङ्कोच्य जागरस्वमौ लिङ्ग खस्नौ तियेभवेत्‌ ॥ ९९ ॥ 
अविधावेद्च करणाधषारत्वमे आपत्ति नहीं है । कल्पित ध्मसे अधिष्ठानसें 
वास्तविकं दोषका पंमव नदीं है मोर न कल्पित धर्मोसि पारमार्थिक भद्वेतका 
विधात दीहो सकता है । | 

दक्का--फर्णोकी स्थिति भधानम दी क्यो नदीं मानते £ पभरधानके त्रिगुणा- 
सक होनेसे तत्‌-तत्‌ करणरूपसे प्रानके परिणाममे को$ बाधक नहीं है । 
जामतकार्मे पघानसे इन्दर्योका आविभौव ओौर स्वप्नकाख्मे उसी ख्य मी 
कहना समुचित है । 

समाधान--मरभान अद्ैववादिर्योकि मतम अवैदिक होनेसे मान्य नहीं 
है, ईकतेनाशब्दम्‌" इत्यादि सूर्म स्पष्ट हे ओौर अचेतन काष्ठके समान ह, 
इसङिए चेतनवन्न नहीं है, फिर भी यदि उसे चेतनतन्त मानें, तो नाम- 
मात्रे विवाद कहा जा सकता है, सो सर्वथा उपेक्ष्य है । आविभाव-तिरोभावके 
द्वारा मूलकारण दी ङिङ्गका आधार है ॥ ९७ ॥ | | 

आविभावतिरोभावौ' इत्यादि ।. परस्थ चित्र परके पसारनेे आविरूत 
होता है, साफ साफ दिखाई देता दै ओौर उसके सिमेरनेसे उसमे स्थित 
चित्र मी तिरोहित हो जाता, परमे रहनेपर भी स्पष्ठ रक्षित नहीं होता, 
अतः पटके विकास ओर संकोचके समान दी बोध ओर सुषुसि अवस्थाविरोष 
ह । पके विकासके समान प्रबोध ओर संकोचके समान खि हे । स्वप्नका 
भनोषसे संप्रह अमीष्ट है, क्योकि उस अवस्थामे मानस ज्ञान रहता 
हीह ॥ ९८ ॥ | | 

ूटस्थनोधतन्मोह ०” इत्यादि । लिन्ञ--उक्त करणसमूह--ङ्टस्थवोध, 
तन्मोह जौर चिदाभास इन तीन खपोते जागर ओौर स्वका संकोच कर सुषुप्ति 
अवस्थामे तिरोहित हो जाता दै, अर्थात्‌ उत्तरोत्तर कार्की पू्वै-पूवे कारणों 
संस्काररूपसे भवस्थितिको ही तिरोभाव या र्य कते ह, जागरावस्था जसे 
तीर्मोकरा अवमास होता दै वैते सुषुति अवस्थामें नहीं होता, स्योकि उस कारे 
लिङ्ग स्वकारणे पिरोदित हो जाता है ॥९९॥ ` 
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अपास्तारोषबाद्याथं तजवासनयाऽन्वितम्‌ । 
लिद्गमाविभवेत्स्वमे प्रसार्याखिलवासनाः ॥ १०० ॥ 
जाग्रत्कारे विशेषेण स्थित्वा हृदयस्मनि । 
द्वासप्ततिसदस्राणि नाडीव्यांप्यावतिष्ठते ॥ १०१ ॥ 
निस्तृत॒पटके समान जाग्रत्‌ स्वममे शिङ्गका विकास कहते ै-- 
“अपास्तारोषनाद्यार्थ' इत्यादिसे । 
संपूण बाह्य अर्थोका त्याग कर केवरु बाद्याथवासनासे संयुक्त रिज 
सपूणै उक्त वासना्ओंका पसार कर आविर्भूत होता है । बाह्य अथक 
साथ इन्छिर्योका संबन्ध न दहोनेसे उनका भान नहीं होता, किन्तु दरशन. 
्वण-जनित विषयवासनार्पे जो वित्तम रहती है, तदनुसार अनिर्वचनीय 
सनादि अविद्या परिणत होतीद्े ओर मन उसको देखता है, यह स्वामिक 
विषया अवभास है । 
रङ्का-- यदि संपूणं अनात्म पदार्थोका आत्मा उपसंहार मानते हो, तो -णेसी 
सवस्था संसारका तो कारण अवशिष्ट रदा नदी, फिर संसार नदीं हो सकेगा । 
समाघान- न्वी, संसारका निदान संस्कार आत्मा अवरिष्ट रहता दै, 
किन्तु अतीन्द्रिय होनेसे उसका भान नहीं होता, यह स्फुट करनेके र्षु 
(तञ्नवास्चनयाऽन्वितम्‌' यह विरोषण दिया ई । 
दाङ्ा- जेसे सुक्तके निरस्तवाद्यविषय होनेसे उसे संस्कार नदीं माना 
जाता वैसे ही परमे मी उक्त विरोषण द्वारा संस्कारदान्यत्व क्यों नदी मानते ? 
समाघान- मुक्त तो ध्वस्तपत्यगज्ञान होता है, इसकिए उसमे संस्कारष्ी 
स्थिति नदीं हो सकती जौर पर छन्दसे यहां सूत्रामा विवक्षित है, उसका 
भात्मज्ञान सुक्तके समान ध्वस्त नदीं है, किन्तु अध्वस्तभत्यगज्ञान है, इसकिषए 
पुनः खष्टिका विकास होता दैः यह श्रुति-स्द़तिर्योमिं प्रसिद्ध है, भतएव 
जसपरब्रद्यकायं त्रक्मादि कषे जाते है । १००॥ 
'जाग्रत्काले' इत्यादि । 
शङ्का--परको ही यदि सूत्रङूपसे सुषि आदि दशर्मे अवस्थित मानते षै, 
सो पिण्डादि नक्षसे भिन्न है, इसङ्िए अद्वैतका भङ्ग हो जायगा । 
॑ समाधान-- पर भनोधकारमे हृदयगृष्मे स्थित होकर बहत्तर हजार नाहियोमिं 
व्याप्त होकर भवस्थित रहता है । | 
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एकमेव यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति समापितम्‌ । 
प्रतिदेहं समाप्यास्ते तथैका शिङ्कदेववा ॥ १०४ ॥ 

शङ्का--यदि जीवेकि लिङ्ञशरीरको तत्तच्छरीरके बरावर मानते हो, तो 
पुत्तिकाशारीरवाले जीवको उसके कर्मके कारण जन्मान्तरने गजशरीर मिलेगा, तो 
उसमे वह शरीर व्यापक कैसे होगा ? पत्येक जन्मभे लिङ्गशरीर तो बदरुता न दीं 
सभेस ठेकर खष्टिद्धी समासि तक प्रत्येक जीवक रिङ्गदारीर एक हयी माना जाता 
दै, कर्मवासना मी उसी मानी जाती है । 

समाधान--खीक दै, किन्तु रबड़के समान शिङ्ग्चरीर संकोच-विकास- 
शाकी माना जाता है । पृर्तिकाश्चरीरम उक्त शरीर सङ्कचित जौर गजारीरमे 
विकसित हो जाता है, इसङ्ए उक्त अनुपपत्ति नहीं हो सकती; इस ताव्प्यसे 
कते दहै कि हम छोर्गोका शरीर जसे वेरसे छेकर मस्तक तक्‌ रिङ्गिशरीरसे 
भ्यापत रहता दै, वैसे ही देवता्ओंका रीर मी र्करीरसे व्याप्त रता हैः 
इसङिए शिङ्ग सर्वात्मक है ॥ १०३॥ 

एकमेव यथा ०' इत्यादि । न्यायके मतसे गोत्वजाति एक ही है मौर 
दर एक गोव्यकति्मे परिसमास है वैसे ही वेदान्तमतमे लिङ्ग देवता 
पतिन्यक्तिमें परिसमास रहता ह । तास्थ यह है कि दधिवादि संख्या दो वस्तुओं 
परिसमाप्त ै--पयोि सनन्धसे रहती ड जौर एक-एक व्यक्तिमें अपरिसमाघ्त- 
इति है--जपयीपि संबन्धसे रहती षै, इसङिए एक व्यक्तिं अपयौघठ॒एकत्वके 
रहनेपर भी द्धौ यह भयोग नहीं ही होता, पर दित्वबानः यह भरयोग 
होता दै । श्वित्ववान्‌ः इस प्रतीतिमे मप्याप्त मी द्वित्वनिमित्त & ओर 
दौ इस भीतिमे पर्याप्त ही द्धि दवौ इस भतीतिश्ा नियामक माना 
जाता दै, एवं रि्गंशरीरको एक-एकमे अपयीसि संबन्धसे भौर समुदाये 
पयाति सबन्धसे मानना चाहिए, इस अमके निराकरणके र्एि छहते दै कि 
किङ्गशरीरके विषयमे एेसा नहीं माना जाता, किन्तु इस विषयमे अनुकर दृष्टान्त 
गोत्वादि है । गोत्व ॒भ्रतिगोब्यक्तिमं पया्िसे रहता ह जौर उनके समुवायमेँ भी 
पयोधि सम्बन्धे रहता द, मतपव एक-एक गो व्यक्तिमें "गौः? यह्‌ प्रयोग किया 
जाता हे ओर गोसञुदायके तात्प्थसे मी "गौः" यह्‌ भयोग साघु माना जातां 
है; क्योकि पर्याति सनन्धसे दही गोत्व एक-एक ओौर तत्सुवायमे रहता ड, 
सम भकार लिङ्गदारीरके विषयमे भी समञ्ना चाहिए ॥ १०४ ॥ | 
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सिङ्ग श्चुद्रशरीरेण पुत्तिकाख्येन तत्समम्‌ । 

मशकेन गजेनाऽपि विराटूपिण्डन तत्समम्‌ । १८५ ॥ 
वायुर्गोतम तत्खत्रमित्युक्तेवायुदेद भृत्‌ । 
हिरण्यगर्भस्तेनाऽपि लिङ्गमेतत्समम्मतम्‌ ।॥ १०६ ॥ 
समस्तन्यस्वदेदेषु समष्टिव्यष्टितामगाव्‌ । 

किध समस्तदेदोऽयं बायुव्यस्ता गजादयः । १०७ ॥। 


“सिदध श्चुद्रशरीरेणः इत्यादि । पुर्तिकाष्ी--श्ुद्कीटविहोषकी -- अतिस्वरप 
देहके समान लिङ्ग रीर दै तथा मक ( मच्छ ) ओर गजके ( हाथीके ) 
शरीरके समान ओौर विराट्‌ चरीरके समान मी उक्त देह है । गोत्वके दष्टान्तका 
तात्पर्य व्यष्टि ओौर समष्टि जो मिथःकार्यकारणभावापन्न द, उनके अमेदकी 
विवक्षा मेँ दहे । विराट्की लिङ्कदेह समष्टयास्मक है ओर उसका काय्य प्रत्येक 
जीवका लिङ्ग शरीर व्यष्टयात्मक &। वस्तुतः व्यवदार-दशार्म प्रत्येक जीवका 
र्कि शरीर भिन्न-भिन्नदै। इसी शरीरके द्वारा स्वगीदि तथा अनेक योनिर्योमे 
जीव अपने उपार्जित पुण्य ओौर पापके अनुसार विविध सुख, दुःख आदिका 
उपभोग करता है । स्थुरु शरीरके निन केवर किङ्ग रारीरसे उखादिका उपभोग 
नहीं हो सकता, .इसङिए स्थूरु रारीरकी आवकयकता पड़ती हे ॥ १०५५ ॥ 

'वायुर्गोतम ०” इत्यादि । 

राङ्का-- हिरण्यगभका लिङ्ग शरीर दहिरण्यगभेके शरीरके समान दै 
इस कथनसे यह प्रतीत दहदोता है कि दिरण्यगर्मका भी दारीर &ै, इसरिए 
प्रभ होता दहै कि हिरण्यगभका कैसा शरीर है तथा उसमे भमाण क्याहे 

 समाघान-हिरण्यग्भका शरीर वाय्वात्मक है, वायु सृष््ष तथा 
प्रथिवी दिका व्यापक है, इसमे प्माण 'वायुर्गोतम तत्सूत्रम्‌ इत्यादि श्रति 
है, अवः हिरण्यगर्भके वाय्वात्मकं चरीरके समान दी उसका शिङ्गि खारीर है, यद 
निर्विवाद सिद्ध हा ॥ १०६॥ 

.समस्तग्यस्त ० इत्यादि । यद्य वाद्य समस्त ओौर व्यस्त अर्थात्‌ समुदाय 
सौर एक व्यक्छिके तात्पर्यमेदसे समष्टि ओौर व्यि कदराता है । समस्त देदमें 
समष्टि ओौर व्यस्त देहम व्यष्टि कदा जाताष्ै। ङिङ्ग समस्व देहदहै सौर 


ग्यस्त॒गजादि देह दै, यद्यपि आकाश एक दै, तथापि जेसे समस्व घट, करक 
१० 
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धेन्वां गभस्थवत्से च यथा गोत्वं सम तथा । 
सत्रात्मन्यस्मदादौ च रिङ्गसाम्यं श्चतीरितम्‌ ॥ १०८ ॥। 
समायामपि जिह्वायां नरो वक्ति पश्च तु । 
सत्यसङ्र्पता तदत्छत्रादौ नाऽस्मदादिषु ॥ १०९ ॥ 
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आदिगत ॒साक्राश्चके तात्पयसे केवर भाकाशश्चन्दका प्रयोग किया जाता है 
ओर तत्‌-तव्‌ पदार्थगत भकायादिके तात्प्थसे षराकारा, करकाकाद्य्ा भयोग 
होता है वैसे क्रतम मी मेदामेदकी विवक्षासे दोनों भोग किये जाते षै ॥ १०५७॥ 
शेन्वां गभेस्थ०' इत्यादि । घेनु जौर उसके गरमके बर्धेमे गोत्व जसे 
समान रहता है वेसे ही सूत्रात्मा (हिरण्यगभे) ओौर तदन्तःपाती अस्मदारिमे जो 
ङ्ङ शरीरका साम्य श्चतिने कहा है, सो उचित दी है! गौ बद्धी षै जौर उसका 
गभेस्थ बधा उसकी पेक्षा छोय दै, पर गोत्वकी स्थिति दोनो समानरूपते है, 
एवं हिरण्यगर्मके शरीरकी अपेक्षा अस्मदादि शरीर अति रघु है, इसमे सन्देद 
न्दी, किन्तु ङिङ्ग-शरीर दोर्नोमं समानखूपसे पर्याप्त है ॥ १०८ ॥ 
समायामपि" इत्यादि । 
शङ्का--यदि सूत्रात्मा मौर हम रोगोमे लिङ्ग शरीर समानदी दहै, तो 
सू्ात्मा सत्य-संकरप माने जाते है जौर हम रोग असस्य-संकल्प, यह भेद 
करयो हुभा ? प्रत्युत उसके समान हम रोग मी सत्य-संकख्प ही क्यो न हुए ? 
अथात्‌ हम ोगोको भी सत्यसङ्कल्प होना चाहिए, क्योकि आत्मा तथा 
रङ्ग शरीर तो समान दही षै । | | 
समाधान मनुष्य जौर पञ्चमे जिह्वा समान ही होती है, फिर मी मनुष्य 
जसा बोरूता दै, वैसा पञ्यु नही नोक्ता, जत; तत्‌-तत्‌ उपभोगक्रा जनक 
महृष्टविरोष मी कार्यमेद्भे मयोजक माना जाता है । मुष्योके अदृष्टविरोषसे 
उसको जिहवाका जारम्भ होता दैः ओौर वाद्य अदृ्टसे विलक्षण 
जदष्टसे पद्यु्जोकी जिद्वाका आरम्भ होता षै, इसर्ष अवान्तर कारण विहोषसे 
जिहादिकी जा्ृति ओर तत्काये मी भिन्न-भिस् होता ह, एवं जिस जदृष्टविरोषते 
हृत हिरण्यगमका लिङ्ग . शरीर है, उससे विरक्षण अदृ - से सषहञ्त हम 
रोरगोक्ा लिङ्ग शरीर है, इसलिए हिरण्यगमै सत्य-संडरूप है, जौर इम रोग 
वसे नहीं, इसमे माश्च दी क्या है १॥ १०९ ॥ ` र 
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अभ्यासेन वचःपानाद्यथा वक्ति श्युकस्तथा । 
योगाभ्यासेन धर्मात्मा सस्यसङ्कटपवान्नरः ।॥ ११० ॥ 





अभ्यासेन वचः ० इत्यादि । यदि मनुष्य ओर पड्म जो मेद है, वदी 
हिरण्यगर्म ओर हम रोगोमें 8, तो जसे पञ्च मचुष्यका शब्द कमी नहीं बोरु सकता, 
वेसेदही हम छखोग हिरण्यगभके समान सत्यस्य नदीं दहो सकते, यह 
स्वरसतः सिद्ध होता &। एेसी परिस्थिति मचुभ्यको हिरण्यगभके समान 
सस्यसंकस्प होनेके किए उपायका उपदेद्च दी व्यथ है, क्योकि परकृत उपासनासे भी 
तो समानता नदीं हो सकती । इस रंकाका निराकरण करते हैँ किं जसे मनुष्य 
वाणीका अभ्यास करनेसे तोता, भैना आदि पक्षी, जिनकी यह स्वाभाविक बाणी 
नहीं है, मनुष्यके समान ^राम राम" इत्यादि शब्दोका उचारण करते दैः वैसे दी 
मनुष्य योगाभ्यास द्वारा धर्मात्मा होकर हिरण्यगभेके समान सत्यसंकरप 
हयो सकता है, इसमे आश्व नहीं है; क्योकि स्वतःसिद्धं स्वभावसे विरुक्षण 
स्वभावकी परा्ि उपाये होती दहै। जो उपायके अनुष्ठान्मे समथ हें, 
उन्हीके छिए चास्त्रोमिं उपायका उपदेश्च किया गया है ओौर जो मधिकारी नदीं दै 
उनकेर्एि न तो उपायद्ी दै यौर न उनका श्ास्त्रोमिं उल्लेख द्ीदहै। 
भव्यक्षसे देखते हैँ कि तोता, मेना आदि पश्ची मनुष्यकी चेष्टासे मनुष्यकी 
वाणीसे युक्त हो जाते है, पर गाय, सशव आदि नहीं होते, इसरिए यह निश्चय 
होवा है कि उपायके अधिकारकी मी सीमा है। जैसे दक मादिका चेष्टाभ्या- 
सादि द्वारा मयुष्यकी वाणी तक अधिकार दहै, वैसे दी प्रकृत उपासनके द्वारा 
मनुष्यका सस्यसंकर्पादि तक अधिकार है । | 


ओर मनुष्यकी योनि सर्व-साधन योनि दहै, इससे सब फर पा सकता ई । 
वतेमान प्रजापतिने मी तो मनुष्य होकर ही उपायके अनुष्ठानसे उक्त पद्‌ 
प्राप्त किया दहे । इसी प्रकार अन्य मनुष्य भी कर सकते दै । वचःपानका 
ब्राह्मीपान भी थे किया गया है । राखरोमिं बुद्धिी वृद्धिके रिए ाक्षीफे पानक 
-विषान ह । पर भङृतमे तोताके साथ इसका समन्वय ठीक नहीं होता, इसकछिए 
यह अये विवक्षि नद्वीं है । शब्दाय होनेसे कोई अथे विवक्षित नहीं कष्टा जा 
सकता, किन्तु वाक्याथरमे समन्वित होनेसे विवक्षित कटा जाता है ॥ ११० ॥ 
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प्रगोधसुभिवत्‌ ख॒ष्टिसंहत्योः घल्रविग्रहे । 
आविर्भावतिरोभावौ लिङ्गमामोति मोहजम्‌ ॥ १११ ॥ 
चिदात्मन्यवहारार्थ्ुपाधिरिङ्गमीरितम्‌ । 

रिङ्खोपदित आत्मेष बहुधा व्यवतिष्ठते । ११२ ॥ 
म्रतिभाणि परिच्छेदो ज्ञानकमाखुरोधतः । 
धर्माधर्मानपेक्षः सन्नाऽऽनन्त्येनाऽवतिष्ठते ॥ ११२ ॥ 


्रबोधसुपिषव्‌' इत्यादि । प्रनोध ओौर सुषुक्ति क्रम्य जेसे आत्मारमे 
आविर्मृत जौर तिरोभूत होते है; वैसे ही खष्टि जौर संहार घआातमामेँ दी आवि- 
भत मौर तिरोहित होते दै। खष्टिके समान प्नोध है भौर ख्यके समान 
युषुसि दै । क्रमः इन दोनोँका प्रादुमौव ओर तिरोमाव होता षै । खपुष्पके- - 
समान जो अत्यन्त असव्‌ दै, उनकी उत्पत्ति नदीं दोती ओर सवका निरन्वय 
नादा नहीं होता । । 

“नासतो वियते भावो नाऽभावो विद्यते सतः । इत्यादि भगवद्‌-वाक्य मी 
इसी अथका समक है । फिर भी जीव मोहज लिङ्गको--आविधिक लिङ्ग देद- 
को- सूत्रविमहम ८ मपश्चीकृत भूतरूप विग्रहे ) समञ्लता दै, यह उसको मर 
है । मूर्मे मूर कहते दै--“मोहजम्‌' जथोत्‌ मोदका कायै । मोहसे पुरुष मृद 
होता है ओर मूढ विपरीत भानश्चीरु ही होता दै, यदह भी स्फुर दै॥ ११२१ ॥ 

'चिदाटम०” इत्यादि । चिदात्माके व्यवहारके किए उपाधिस्वरूप सग 
देहकी कर्पना की गई है । देव, अघुर, नर, वि्थेक्‌ आदि रूपसे आत्माका दी 
अनेकविघ उयवहार खोक तथा चाखमे देखते है । आसा कूटस्थ; एकरस 
होनेसे स्वभावतः विरुद्ध विविध व्यवदहारका विषय नहीं हो सकता, इसर्णि 
उपाधिकी कल्पना की गई ह । उपाधिकी विरक्षणतासे उपहित भी विरक्षण 
व्यवहारका विषय कहा जाता दै) जैसे स्वभावतः आकाश सर्वत्र सम है, 
परन्तु घट, मट आदिके भेदसे घटाकाड, मटाकाश्च आदि विरुक्षण व्यवहार 
होवा है, उसी प्रकार जिज्गोपदित छिङ्गसंयुक्त--सात्माका देव, मनुष्य आदि रूपसे 
विविध व्यवहार होवा है । नद्माकी देहसे ठेकर पुत्तिकादिकी देह॒ तक भआात्मा 
एकरस ही है । मेद॒ उपाधिमात्रका है, उपचेयका नहीं है, सतएव युनि चेव 


इवपाके' इत्यादि भगवद्वचन मी उपपन्न होता है ॥ ११२ ॥ 
'प्रतिश्राणिः इत्यादि । | 
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एवं च सति सत्रात्मा वचमानः पुरातना । 
अचुष्ठितज्ञानकर्मसाधनात्सष्टुतामगात्‌ ॥ ११४ ॥ 


नन्दाय व 


रद्वा--यदि एक ही भात्माको निसिरु रारीरोम मानते हो, तो जन्म, 

मरणः, चख, दुःख, ज्ञान; जज्ञान, बन्ध, मोक्ष आदिकी व्यवस्था केसे होगी ? 
रकम देलते है कि एक जनमतादै, तो दुसरा मरता मीदै, एक दुःखसे 
रोता है गौर उसी समयमे दसरा खखसे गाता-हंसता दै, एक बद्ध है, तो 
दूसरा सुक्तदहै, एक ज्ञानी अतएव गुरु दहै तो ' दूसरा मज्ञानी अतएव 
शिष्य दहै, इस परिस्थिति उक्त व्यवस्थाके ङ्एि आलसमाक्ा मेद मानना 
आवद्यक्‌ दै । 

समाघान---यह व्यवस्था तो उपाधिके मेदसे बन जाती है, इसङ्िए आत्माक्ा 
मेद्‌ मानना अनावद्यक है । जेसे एक दही मनुष्य समयके सेदसे जन्म, मरण 
सुख, दुःख आविका लाम करता है, इसमे किसीको अणुमाज भी सन्देह नदीं है, 

वैसे ही शरीर, इन्द्रिय आदि उपाधियोकि मेदसे एक ही आत्मा एक कार्म 

खख, दुःख भादिकिा छाम कर सकता दै, इसमे सन्देह द्यी क्याहै ? क्योकि 
भवच्छेद्‌क गृहादिके मेदसे आक्राद्यमे तम `जौर प्रकाद्यवत्ता आदिका व्यवहार 
रखोकसिद्ध है । भतिप्राणि परिच्छेद याने हर एक प्राणी परस्पर मेद शरीर, 
इन्दिय आदि मूरुक & ओर रारीर, इन्द्रिय आदिमे मेद धर्म जौर अर्मके ज्ञान 
जर अज्ञानसे बना हे, घमौदिका मेद कर्मसे बना दहै। जिस पुरुषक्ठा डुमाद्भ 
कमं जिस भरकारसे रहता है, उसी प्रकार छभाद्भकर्म भी ज्ञानानुसार ही होता ह, 
अतः सांसारिक पुरुषोमे सनुभृयमान मेद्‌ ॒प्रकारान्तरसे उपपन्न हो जाता हे । 
दसङिएु (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्चतिसे विरोध रखनेवारे आस्ममेदकी 
कल्पना भयुक्त है । 

उपाविदयुन्य आत्माका वास्तविक स्वरूप कते दै- धर्माधर्मानपेश्षः । 
धमोदिशचन्य आत्मा अपरिच्छिन्न अतणएव अनन्तस्वरूपसे स्थित रहता दै, 
जेसे मनवच्छिन्न आकृश्च अनन्त दै, वसे हयी वस्तुतः मात्माको जनन्त समञ्चना 
चाष्िए ॥ ११२॥ | 

एवं च सति" इत्यादि । ज्ञान ओर कर्मके अनुसार जन्म दहदोता द, यदह 
सिद्ध ोनेपर वतमान प्रजापति जपने पूयं जन्मार्जित अतएव पुराने ज्ञान कर्मके 





«१० बददारण्यकवातिकसार [ ₹ श्रध्याय 


॥ भ) श प 








एकापूर्वभ्रयुक्तत्वात्‌ समस्तव्यस्तरूपिणाम्‌ । 

प्राणिनां व्यवहारोऽयं सष्टमिप्रायतो भवेत्‌ ॥। ११५ ।! 
पराविस्विकान्यपूर्वाणि प्राणिनां यानि तान्यपि । 
त्ैवाऽन्तश्रवन्त्यस्य तादक्सङ्कटस्पयोगतः ।। ११६ ॥ 


जोन णेना > जमो नणि कन क 1 





अनुसार वतेमान कर्प सष्टा हुए ! परक उपादान जसे रसत दहै, वैसे द्दी 
इस जगद्के वे उपादान दै, इसरििए सूत्रात्मा करते दँ ॥ ११४ ॥ 
+एकापूर्व ०? इत्यादि । पकके- सूत्रात्मा भ जापतिकरे-- अपूर्वे -- उसकी 
यजमान अवस्था विहित यागादिजन्य अपूवेसे--चना इभा यदह समस्त ओर 
ञ्यस्त अथात्‌ अनुद जओौर व्याबृ् संपूणी विकार दैः इसङ्िए ईसके चित्त] 
अयुल्रत्ति सव प्राणी करते ह ओर एक द्सरेसे मिरुकरं अपना का] य॒ क्रतं 
है । इसमे अनुमान प्रमाण दै--निमतं संभूयकायैकारिः एकापूवेध्युक्तसवाच्‌ › 
हस्तादिवत्‌ । 
शरीरके मवयव हस्त आदि जसे एक अपूर्वसे पयुक्तं ह, अतणव एक दृसरेसे 
मिरूकर अपना काय॑ करते दै, उसी प्रकार सवके एकापुवषयुक्त दोनेसे सभी 
कार्यकारी होते है, इसी कारण (न एकः स्वकार्ये पर्यौक्तः, जकेख कोद काय करनेरमे 
समर्थं नहीं होता, यदह सिद्धान्त है। अतएव श्वी भूतसे खि मानी 
जाती है । एक-एक मूत अन्य मूर्तोकी अपेक्षा न रख कर किसी भी कायक 
आरम्भक नहीं हो सकते । वस्तुत; समस्तता ओर ध्यस्तता आ्माके अन्ञानसे 
कल्पित हे । 
चङ्ा--परमात्मा्मे समस्तता जौर व्यस्तताको वास्तविक क्यो नहीं मानते 
समाधान--नेति नेति इत्यादि . श्रुवियोसे भविंया ओौर तत्कार्यो्ी निश्त्ति 
परमात्मा स्पष्ट & । 
खाङ्ा-- सूत्र मौर परमात्मा--ये दोनों सर्वात्मक द क्या 
समाधान---परमास्मा दी तच्दधिकारस्थानस्थित होकर सर्वविरोषस्व्पसे 
अवस्थित दै, यद वेदान्तसिद्धान्त हे ॥ ११५ ॥ 
शग्रातिसिकान्थ 2 इत्यादि । 
शक्षा--जी्ोंको यदि एकापूैमयुक्त कते हो, तो जीवमात्र समान होने 
चाहिए किर विविध शरीर, खख, दुःख सादिका मेद्‌ क्यों हुमा 
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सबात्मप्राणरूपोऽस्मीत्येवं सङ्कर्प्य तत्फलम्‌ । 

प्राप घत्रादिदेदेषु पुत्तिकान्तेष्ववस्थितः ॥ ११५७ ॥ 
एकमेव जगद्धीजमीश्चाभिप्रायहेतुतः । 
भूरिनानाप्रदेशेन प्रस्यात्मं य्यवतिष्टुते ॥ ११८ ॥ 





समाधान--एकापूर्वपरयुक्त कहनेका यह तात्पयं नहीं षै कि अवान्तर 
अपूर्वं कारण दी न हो, एेसा माननेसे तो खुक्तकी मी फिर उत्पत्ति माननी पड्ेगी । 
किन्तु तात्य यहडहै कि जो प्राणियौके अवान्तर अपूर्व है, वे मी उक्त 
प्रजापतिके सपूर्वमे अन्तभूत दहो जाते दै, क्योकि सर्वात्मभवनसंकर्पसे दी 
परजापतिने उक्त पद्‌ पाया है । अतएव सत्यसंकर्प भी है । पूर्वं पूर्वं अदष्टोक 
अनुसार जिस प्राणीको जेसा होना है, उन उन अदृष्टके अनुसार ही परजापतिने 
तत्‌-तत्‌ स्वप होनेकी कामना की है, वदनुसार दी सर्वामक भी हुए । 

यदि अवान्तर अदृर्टोका उक्त संकच्प्मे संग्रह नदीं होगा, तो अनेकाकार 
जगत्‌का स्वरूप दी नही बन सकता, फिर सर्वैद्यब्दका प्रयोग दीकैसेहो 
सकता है, अतः तत्संकरपान्तग॑त तत्‌-ततव्‌ अदृष्टमेद पाणिभेदमें प्रयोजक षै, 
इसीसे समष्टि-व्य्टि व्यवहार करिया जातादै, अृष्टसमुदायसे समष्टि बौर 
प्रातिस्विक अदृष्टसे व्यष्टि कदी जाती दहै ॥ ११६॥ 

'सवोत्मप्राण ° इत्यादि । *भँ सर्वात्म-पराणस्वखूप ह", एेसा संकर्ष करके 
उन्होनि सवात्मरप्राणस्वप फर पाया अर्थात्‌ सर्वात्म-प्राण हुए, अतएव वे सूत्र- 
शरीरसे ठेकर पुत्तिकादि शरीरम अवस्थित दँ ॥११७॥ 

अआत्मस्वरूपनिरूपणका उपसंहार करते दै-- एकमेव जग ०” इत्यादिसे । 

यद्यपि जगत्का बीज अनादि अनिर्वचनीय अज्ञान एक दी है, तथापि उसमे 
जो चिदाभास--इसका अभिधायविरोष--पड़। दै, उसके मेदसे- परतिजीवहेतु- 
फरूमेदसे-- बहुविध पतीत्र होता है। कारणमेदके बिना कायैमेद नदीं दो सकता, 
कारण करि सनिवेचनीय अज्ञान एक दी दै । फिर इससे विविध विचित्र जगत्‌की 
उत्पतति केसे हुदै ? इस श्का पर कहते द कि ज्ञान एक दै, यह सत्य है; पर उसमे 
जो चिदाभास दै, उसके मेदसे विभिन्न जगत्‌ प्रत्यात्मव्यवस्थित है । शरीरमेद, 
खख-दुःखादिमेद्‌, फरूभेद, ज्ञानकमौदिमेद, देतुमेद-ये सब दै्के उक्त 
अभिप्रायके मेदसे ोते देँ । कल्पित मेदसे कार्यमेद दै; ग्रह सारांद्च दै ॥११८॥ 
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कर्यान्मेराचणुधियमणोौ मेरुषधियं तथा । 
सर्वत्राऽप्रतिघात्येव ब्रत्यगज्ञो महेश्वरः ॥ ११९ ॥ 
अतच्वज्ञस्य तमसो रज्ज्वक्ष(नोरगादिवत्‌ । 
अष्टावस्थाग्रमेदेन मिथ्याज्ञानं प्रजायते ॥ १२० ॥ 
देहेन्द्रियमनःप्राणविरादय्त्रेशशचक्तयः । 

अष्टावस्था इमाः प्रोक्ताथिदेकरसवस्त॒नः । १२१ ॥ 


हि ष्  व नि शि नि कि षि 


(कर्यान्मे” इत्यादि । सामास मी अज्ञान असद्धेदका प्रकादाक कैसे 
होगा £ इस शाङ्काकी निवृत्ति करते दै--अघटितघरनापदीयसी अज्ञानापरः 
पर्याय माया होती है; यहः रोके सिद्ध है । ससंभव कार्यो देखकर रोग 
कृहतेष्टै किं यह मायाहै। मायासे कोई भी कायं हो सकता है; अतः उससे 
कुछ मी ससंमव नदीं दहै । मायासे सुमेरु स्वल्पपरिमाणज्ञान हो सकता हे, जो 
सर्वथा असंभव प्रतीत होता दै; एवं अणुमे मेरूघी ( महत्परिमाणज्ञान > होता 
है; अतएव वह सव काके किए समर्थंदै, किसी कार्यके छि असमर्थं 
नदीं ह । 

राङ्ा- यदि अन्ञानको समथे कना है; तो “अज्ञः, क्यों कहा 2 क्योकि 
एसा कहनेसे अज्ञानविशिष्ट॒चेवनकी प्रतीति होती है; सो प्रकृते विव 
क्षित नहीं है । 

समाघान-- अज्ञान सदा परतन्त्र है, यह बोध करानेके रङ्िए (अज्ञः? 
एसा निर्देश्च किया गया 2 । 'मन्ञानम्‌ः कहनेसे स्वतत्र अज्ञान असंमवष्टो सभव 
करता है, एसा मी प्रतीत दहो सकता है, इसके वारणके छ्िए उपसञ्जनविधया ज्ञान 
उक्त कायेकारी है, केवर नदीं है, इस प्रकार “भन्ञ' राब्दसे सूचित किया ॥११९॥ 

“अतत् °' इत्यादि । कोद कहता है छि हैत भज्ञानसे जन्य नहीं है, पिण्ड, 
विराट्‌; सूत्र इत्यादि व््यमाण आर भवस्थाओंसे विशिष्ट वस्तु तत्व, 
इसका खण्डन करते ै---रज्जुतत््वाभिज्ञको तमसे--मन्दान्धकारसे--रज्जुलका 
मन्ञान जौर सर्पका अम-ये दोनों जसे होते ठै, वैसे ही समारमतत्वानमिज्ञको 
अज्ञानसे आत्मतच्वका अज्ञान ओौर भार अवस्थार्ओंका ज्ञान अमासमक होता है, 
खतः रज्जुसपेज्ञानके समान उक्त अवस्थाज्ञान मी मिथ्या है ॥ १२०॥ 

. उक्तं आर अवस्थार्जोक्ा निर्देश करते दै--दिहेन्द्रिथ °" इत्यादिसे , 
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इत्थं प्राणस्य सर्वाक्षतयकत्वप्रसङ्गतः। 
उक्ता वच्वस्थितिः प्राणस्तर्षको ध्येय इष्यताम्‌ ॥ १२४ ॥ 
छदधि च्वन्नर्थवादस्तत्वस्थितिमघसुचत्‌ । | 
अतः प्रतीयमानेऽं प्रमाणमविरोधतः ॥ १२५ ॥ 
भत्यग्‌ आत्मामे उसके अज्ञानसे समस्ता, संपू्ता, व्यस्तता, एथगात्मता 
जौर नानारसता करित ड, बस्तविक नदीं है, क्योकि नेति नेतिः, “अस्थूलमनणु 
“अशचव्दमस्पदीमरूपगन्धम्‌ नेह नानास्ति" इत्यादि सेक श्रतिवाक्योसि आत्मा 
सविद्या भौर उसके कार्योका प्रतिषेध स्फुट है, इसर्एि आत्मा वास्तविक सम- 
स्वत्ता जौर व्यस्तताका संभव नहीं है । तह सकलङ्विकारातीत, प्रज्ञानघन, कूरस्थ 
तथा चिदेकरस है; यह वेदान्तसिद्धान्त ई; अतः सपास्तसमस्तान्ध्यमे याने समस्त 
सविचासे शून्य आत्मा अविधा ओर उसके कायक सम्भव नदी दै ॥ १२२ ॥ ` 
इत्थं प्राणस्य? इत्यादि । इस प्रकार पाण सव इन्दर्योका तक ( तृप्िका- 
रक ) है, अतएव ष्येय ( इष्ट ) ३ ॥१२४॥ 
जिस प्रसंगसे यह तत्व कहा गया दै, उस प्रसङ्गको स्फुट करते है-- 
शुद्धि नुव °" इत्यादिसे । 
वागादिनिष्ठ॒उद्भानकतरैत्वका आत्मामं आरोप है । त्मा शद्ध ्ै, अतएव 
उद्भानके समयमे अष्ुर॒प्राणको पापविद्ध नहीं कर सके; किन्तु पर्थरपर पके 
गये देकेके समान वे जघुर स्वयं नष्ट हो गये, इत्यादि अर्थवादसे वस्तुतः आलमाये 
करतरत्वादिका मरतिपादन इष्ट नहीं है, इसं॒परिस्थितिमे स्तुति आरोपितरूपते मी 
होती है, यह सूचित होता ३ । ष 
यङ्का--यदि यह स्तुतिवाक्य है, तो प्राण विश्चुद्ध है, इस अर्थम वह प्रमाण 
केसे होगा ? क्योकि तात्पर्यविषय स्थम ही शब्द्‌ प्रमाण ` माना जाता ह, यह्‌ 
शाखरकाररोका सिद्धान्त है । - . 
 समाघान--भथवाद्‌ भूतार्थवाद मी होता । मूताथेवादका सुख्य ताल 
स्तुतिमें रता ह । यवान्तर -तात्ययं॑स्ववाच्यार्थमे भी माना जावा है, यहं 
देवताधिकरणमें माष्यकारने सिद्धान्तः करिया है । जो परमाणान्तरसे बाधित स्थका 
बोषक दोता है; वह वाच्याथेमे प्रमाण नहीं माना जाता. प्राणविद्युद्धि भमाणन्तरसे 
नतो बाधित दीदे मौर नात्र ही है, इसङ्िए्‌ अज्ञात, मनापित मौर सभ्रयोजन 
सथैका बोधकर यह वाक्य स्वाथे पभमाण ही ह ॥ १२५६] ~ - , . .. 





[~ ~ ग्रै 


तृतीय ब्र्षिण ] भाषायुवादसदितं ८१८ 
नन्‌पास्तिविधि नैव पश्यामो जाद्मणे क्रचिव्‌ । 
अभ्यारोहजपस्यैव विधिरत्राऽवटोक्यते ।॥ १२६ ॥ 
नैवमास्रपापस्य नाखोक्तौ तदिधिश्चतेः । 

य एवं वेद स भ्राणो भवेच्‌ पाप्मा तु नश्यति ।॥ १२७ ॥ 
वागादिनिन्दया अख्यग्राणोपासा न चेदिह । 
विधित्सिताऽथ तनिन्दा व्यर्था प्राणस्तुतिस्तथा ।॥ १२८ ॥ 
(ननृपास्ति>ः इत्यादि । 
शङ्का-- प्रक्रत ब्राह्मणमन्थ्म प्राणकी उपासनाका विधान नीं दीखता है, 
किन्तु केवर अभ्यारोद-जपका विधान स्फुरङ्पते दीखता है ॥ १२३ ॥ 
समाधान---“मैवमा ०” इत्यादे । 
आयुर पापी निवृत्ति उपासनाका एरु कटा गया है । कर्मविधानके निना 
फलका संकीर्तन व्यथं हो जायगा । यदचपि उपास्तिषदका प्रयोग नदीं है, तथापि 
ध्य एवं वेदः इस वाक्ये वेद राब्दका श्रवण दै । प्रकृत वेद खब्दका उपासनारमे 
तत्पय्यै है । जो प्राणकी उपासना करताहै, वह प्राण होवा दहै, यदी अथ 
निवक्षित है । सदत्‌ वेदनमात्रसे ध्येयस्वख्पकी परासि कीं दृष्टचर नहीं है, 
इसकिए ज्ञान-सामान्यवाची "वेद'का विदोष घ्यानरूप अथके तात्पर्यसे प्रयोग किया 
गया दै, यह पूर्वमे निरूपण कर चुके दै, इसङ्ए बिरोष निरूपणकी आवक्यकता 
नदीं है ॥१२७॥ 
"वेद्‌" इसको विचि न मानने बाधक कहते ह-- वागादिनिन्दया इव्यादिसै । 
यदि सख्य पराणकी उपासनाका यदहयापर विधान करना इष्ट न हो, तो 
वागादि इन्िर्योकी निन्दा तथा स॒ख्य भाणकी स्तुति- ये दोनों व्यथं हो जार्यगे, 
अतः “यत्स्तुयते तद्धिषीयते ज्थात्‌ जिसकी स्तुति की जाती.है, उसका विधानं 
होता है, एेसा माना जाता दै । केवर स्तुति तो पुरुषा नदीं है, इसङिए्‌ वह व्यभ 
दै; इसङ्िए जिसकी स्तुति शाखे देखते दै; वदां पुरुषाथ-सावनोपयोगी बनानेके 

ए विधिकी कृर्पना की जाती है । भङ्कतमे प्राणकी स्तुति देखी जाती है, 

इसङिए यह कल्पना की जाती है कि इस स्तुतिका वात्यर्यं॒भाणकीं . उपासना 

करनेमे है 1 इन्दर्योकी निन्दा मी इसीके क्ण ही है । केवल निन्दा मी स्वुतिके 
समान व्यथे है, अतः किसी कर्मका त्याग क्रनेके किए किसीकी निन्दा की 
आती है, जसे प्रकृते वागादिकी निन्दाष्ी गहै । इसक्नम तापय दकि 








८१६ बृहद्‌रेण्यकवातिकसार [ १ श्ध्याय 


ेदिकायुष्मिकफङे पूर्वोक्ते जपमात्रतः । 

न सिन्यतस्ततो नाऽस्य जपरोषार्थवादता ॥ १२९ ॥ 
उपास्त्या तु एलं सिच्दन्तरेणापि तं जपम्‌ । 

हत्य्था गम्यते खोकजिदेवेति श्रुतत्वतः ॥ १२३० ॥ 
शद्धयादिग्राणमादात्म्य विधिरोषार्थवादतः। 

न सिध्यतीति नो वाच्यं बाधस्याऽनुपलम्भ॑नात्‌ ॥ १३१ ॥ 


इन्द्रियां पापविद्ध इई; अतएव वे अविद्युद्ध दै, अतः वे उपास्य नदीं हो सकतीं । 
यदि उपासनाक्ा विधान द्यी नहीं मानियेगा, तो इद्दियोकी उपासना प्राप्त दी नदीं 


होगी; पेसी अवस्थामे निन्दा निरर्थक दहो जायगी, इसश्एि उपासनाका 
विधान सआवहयक है ॥ १२८ ॥ 


.पेहिका०' इत्यादि । 

शङ्का- पाणोपासनाकी विधिके बिना मी उक्त भर्थवाद-- स्तुति-निन्दा- 
घोधक उक्त वाक्य--अभ्यारोहजपविषिदोष होकर सार्थक हो सकते दै, इसरिए 
प्राणोपासनाविधिकी कल्पना प्रामाणिक नहीं है । 

समाधान-रेहिक--प्राणाससाक्षात्कार-ओौर आसुष्मिक---उसके स्वरूप 
आदिकी प्रा्ति-ये दोनों पूर्वम कहे जा चुके दै । इनकी प्रासि जपमात्रसे नदीं 
हो सकती, इसङिए ये मथवाद जपतिधिके शेष नहीं हो सकते । जप साक्षात्ारका 
कारण नहीं माना जाता, किन्तु उसका ध्यान तद्विषथके साक्षात्कारर्मे कारण माना 
जाता है, यह कामिनी आदि साक्षात्कारके स्थर्मे रोकमे सर्वत्र मान्यै, ` 
इसङिए उक्त जप विधिदोष नदीं है, किन्तु प्राणोपासना हयी विधिरेष ह ॥१२९॥ 

"उपास्त्या तु" इत्यादि । उक्त जपके निना भी उक्त उपासनासे उच्छ फरुकी 
सिद्धि हयो सकती है, यह अथं 'कोकजिदेव' इस श्तिसे स्पष्ट॒सिद्ध होता है । 
जप कमीग है, जिसका कर्ममे किसी कारणवश्च भधिकार नहीं है, वह जपका 
भी अधिकारी नदीं होता, भतः उसके छ्िए समुश्य नही है; किन्तु केवर 
प्राणकी उपासनासे श्रतिनिर्दिष्ट फलभागी होता ह; यदह विदोषरूपसे पूर्वम 
सिद्धान्त हो चुका ६ ॥ १२३० ॥ 

“हुद्धयादि०” इत्यादि । उपासनाविधिका दोष भथवादवाक्य जब ॒श्राण 
आसुर पापसे विद्ध. नदीं इभा, प्रदयुत अघुर दी पराभूत दहो गये इस भर्थका 
"तिपादक है, तब उक्त रीतिसे उक्त अथैवादसे प्राणम वि्ुद्धि बास्वविक 
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ख्यस्थित्यादयः प्राणे गुणा दष्टा न तेष्विह । 
योषाभित्वादिवत्कथिदिरोध उपरम्यते ।॥ १२२ 
अक्षा्यविषया ये तु गुणा आगमतो मताः। 
शुद्धयक्षतपेकत्वायाः कुतस्तेषां ग्रषार्थता ।॥ १३३ ॥ 


सिद्ध नद्यं दो सकती, क्योकि स्तुति आरोपित गुणोसि भी इभा करती है; यह आक्षेप 
नहीं करना चाहिए, क्योकि प्रकृत वाक्याथ कोई बाधक नहीं देखते । सारांश यह 
हैकिजो समूताथ अथवाद्‌ होते दै; वेदी स्वाम प्रमाण नहीं माने जाते, क्योकि 
उनका अथ प्रमाणस्े बाधित रहता दै । नसे ्रजापतिरात्मनो वपामुदखिदत्‌? 
इत्यादि । कोद भी पुरुष अपनी वपाका उनच्छेदन कर जीवित नहीं रह सकता । 
तदनन्तर यागसम्पादन करना तो अतिद्र है। इस समयके अनुसार दी 
सन्य समयमे मी स्वभाव माना जाता है । उककषापकर्षकी नात सरी है; किन्तु 
सर्वथा विपरीत स्वभावकी कल्पना करना दृष्टविरुद्ध होनेसे अप्रामाणिक माना 
जाता टै ॥ १३१ ॥ 
श्रुख्यस्थित्यादयः इत्यादि । यख्य स्थिति- सुखविख्वर्तमान आस- 
न्यत्व- तथा आदिपदसे आङ्किरसत्वादि जो गुण उपासनाके छिए भाणे कदे 
गये ह, वे वस्तुतः उसमे दै । पच्चाभिविधाके प्रकरणम श्योषा वाव गौतमाग्निः" 
के समान भमाणवाधित नदीं हँ। योषा--खी--म अभमित्वबुद्धि भत्यक्ष 
ममाणसे बाधित है; परन्तु उक्त वाक्यसे उसमे सग्तिकी उपासनाका विधान 
है; इसङिए यदहांपर रसिदो देवदत्तः", “सम्निर्माणवकः के समान अग्निशब्दका 
गौण प्रयोग है । सादश्यधर्मसे गौण प्रयोग करिया जाता ह; प्रकृते साद्य 
होमाधारत्व है । अभम हविक्ा हवन होता है, सीम रेतका; भतः पश्चमा- 
हुतिका चुपजेन्यादिके समान सख्मी भी होमाधार होनेसे गौण अभि है। 
भथम होमका आधार संस्कत अग्नि है, यदह सुख्य भभम्ि है। आसन्यत्व, 
आङ्किरसत्व प्राणमं वास्तविक माननेर्मे प्रत्यक्षादि प्रमाणोकि साथ विरोध उपङ्न्ध 
नहीं होता है, अतः उक्त गुणनोधक वाक्य अर्थवाद होनेपरं भी अवान्तर तात्प्यसे 
भवाधिताथेनोधक होनेके कारण स्वार्थमे मी प्रमाण है ॥ १३२ ॥ 
अक्षाद्यविषयाः ` इत्यादि । ` जो पदाथ प्रत्यक्षादिविषय दँ; उनकी 
निधिम प्रमाणान्तरकी अपेक्षा होतीहै । ये गुण प्रत्यक्षयोग्य ै। शासस 
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मृषात्रसाधकं मानं न किञ्चिदिह विद्यते । 
न च कारणदोषोऽत्र वेदे सम्भाव्यते क्रचित्‌ ।। १३२ ॥ 


जिनका विधान देखते ई, उनम यह अवधारण क्रिया जा सकता है 
कि ये गुण प्रत्यक्चादि प्रमाणसे मी सिद्ध होते हैया नहीं £ प्रथम 
पक्षम सुख्यतः चब्दमयोग माना जाता है; द्वितीय पक्ष्म गौण । ओौर जो गुण 
आगभेकवे्य द; उनके विषये प्रमाणान्तरके साथ विरोध तथा उसके अनुरोधसे 
गौण म्रयोग माननेका अवसर द्यी नहीं जाता, जसे डुद्धत्वादि । “अद्युद्ध- 
मिति चेन्न चब्दाव्‌ः इस वेदान्त-वुत्रमे यह सिद्धान्त किया दै करि शुद्धत्वादि 
ओज्ञेकनेय पदार्थं दै; परत्यक्षादिके विषय नहीं हे । 

अतएव शुक्ति गौर यखके समान कपारु (त मनुष्यकी खोपड़ी) पवित्र नदीं 
माना जाता; अन्यथा प्राणीके दोनों मङ्ग समान दै, फिर यैख इद्ध दै ओौर उक्त 
कपार शुद्ध नहीं है, इसमे क्या विनिगमकं दहै £ अर्थात्‌ कुछ नदरी । केवर सागमक 
विश्वासते ही लोकम उक्त व्यवस्था मानी जाती है। इसङिए कहते &- प्रत्यक्षादि 
परमाणके अविषय शुद्धि, इन्व्रियतपेकत्व आदि प्राणम जो आगम द्व।रा विहित ह, उने 
गृषाकी क्या संभावना ह ? अर्थात्‌ उक्त गुणविरिष्ठ प्राण है, यह सत्य है ॥१२३॥ 

शसृषात्वस्राधकमर' इत्यादि । ज्ञाने पामाण्य स्वतः हे भर्थात्‌ जिन सामभि्योत्ि 
ज्ञान उत्पन्न होता है उन्दीं सामभिर्योसे भरामाण्य मी उत्पन्न होतादै; गुण 
परामाण्यका जनक है, यदह न्यायसिद्धान्त स्वतःपरामाण्यवादी मीमांसक भौर वेदा- 
न्तिर्योको मान्य नदीं हे ! एवं प्रामाण्यज्ञान मी ज्ञानमाहक सामभ्रीसे आश माना 
जाता है, अतः प्रामाण्यके अहणके रि अतिरिक्त सामग्रीकी अधैक्षा नीं है । 

- चङ्का-यदि जानजनक सामभीमात्रसे भामाण्यकी उत्पत्ति मानतेहो, तो 
जञानमात्रमे प्रामाण्य होनेसे यप्रमाण ज्ञान ष्टी दुकम हो जायगा तथा स्वतः तज्‌- 
ज्ञान मानने ज्ञानर्मे प्रामाण्यका संश्चय मी नदीं बन सकेगा, क्योकि ज्ञानका महण 
दयोनेपर उसका प्रामाण्य भी गृहदीतदही द्ये जायगा । ज्ञानष्टी भभ्रदणदद्यारमे 
घर्मिज्ञान जब है ही नहीं, तव संञ्चयकी क्या संभावना ? 

समाधान-दोषांभावसहकत क्ञानसाममरीते भामाण्यकी उत्पत्ति . मानते 
तथा _अथोन्यथात्वज्ञान जौर दौोषक्ञान से पूरवगरुदीव भामाण्यका अपनोद मानते ` 
ह गौर उसकी भभहणद्रथामे उक्त ज्ञान तदू भतिबन्धक . माने जते ह ¡ ` 
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अदेतश्चुतिषाघेन श्षात्वमिति चेन्न तत्‌ । 
 श्राणोऽस्ति शछुद्धिर्भिश्येति नैवमाद श्चतिः क्रचित्‌ ॥ १३५ ॥ 
अग्यन्न स्वरसतः ज्ञानभानसमये उस्स्मविधया भामाण्यभान होता दही है; परते 
मृषात्वसाधक मान नदीं है अर्थात्‌ पाण डुद्ध नदीं हे, आसन्य नहीं हे, ठेसा कोर 
बोघ करानेवाख पमाण नहीं ड, इससे भामाण्यग्रहमें भरतिबन्धक अर्थान्यत्वम्राहक 
प्रमाणके अमावकी सिद्धि होती है तथा दोषज्ञान भी नहीं है, पौरुषेय-वाक्यजन्य 
ज्ञाने पौरुषेय म, प्रमाद यादि दोष हो भी सकते £ । परन्तु अपौरुषेयवेद्‌. 
वाक्यजन्य ज्ञानम दोषकी सम्भावना दी नहीं हे, पकृतम दी क्या करीं पर भी वेद्‌- 
वाक्यजम्य ज्ञानम दोषकी सम्भावना नहीं दो सकती । वेद पौरुषेय है, यह तार्किकं 
मत है, इसमें भी .दैश्वर नित्य ज्ञानवान्‌ ओौर दोषरदित है, अतएव तदुक्त वेद्‌- 
बाक्यमे दोषकी संमावना नदीं दै । शब्दम स्वतः दोष कोर नहीं मानता, किन्तु 
वक्तृदोषसे शण्द दुष्ट होता है, रेसा माना ` जाता है । दुष्ट छन्दसे अप्रामाणिक 
ज्ञान होता है, सो बेदातिरिक्त विषयमे द्ये सकता है । ओर अपौरुषेयवेदवादीके मतम 
तो दोषकी चङ्का मी नदीं है, इसङिए्‌ प्राणम विद्युद्धयादिज्ञान पमाण है ॥१३५॥ 

“अदैतश्चति ० इत्यादि । 

दाङ्का-- यदि प्राणद्यद्धि सव्य है, तो छद्ध्यादिज्ञानको परमाण मानना 
चाहिए, परन्तु ेसा माननेर्मे नेद नानास्ति किश्चन', 'सत्यं ज्ञानमनन्तं जद्य' 
इत्यादिसे विरोध होगा । ब्षका साधारणस्वरूप है-- सत्य । यदि द्धयादि मी 
सत्य है, तो वह्‌ जद्मका असाधारण स्वरूपरक्षण कैसे हो सकता है ? क्योकि दो 
सत्य माननेसे उक्त श्रविके साथ विरोध है। तथा दो सत्यकी अनुपपत्ति भी है; 
क्योकि (सत्यं ज्ञानम्‌ यह श्रुति सत्यको ज्ञानस्वरूप बतखाती है । विद्युद्धि जड - 
स्वरूप है, इसङिण्‌ सत्य दो पकारके कटे जा सकते ह एक ज्ञानस्वखप ओर दूसरा 
जड्श्वरूप । पर एेसा श्रुविको इष्ट नहीं हे, अतएव “एकमेवाद्वितीयम्‌? यद रति एक 
ही सत्य कहती है गौर द्वितीय सत्यका निषेघ करती है । अतएव प्रपञ्च मिथ्या 
माना जाता है, मन्यथा उक्त श्रतिके साथ विरोध होगा । भाणञ्द्धि सत्य माननेते 
उक्त श्चतिविरोघध अपरिहदाय है, फिर श्रपच्चको मिथ्या माननेसे.मी क्या खभ ? अत 
उक्त श्चुतिविरोधके परिहारके छिए ुद्धयादिज्ञान मिथ्या है, यह स्वीकारः करना दी 
पडेगा; जतः यहां भी मिथ्यात्वज्ञापक भमाणान्वरविरोध स्फुट है, फिर कैसे कहते 
दं कि मिथ्यात्वनोवका कारण वहीं षै, इशरिए्‌ यह्‌ शन भिथ्या नदीं हे - | 
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सत्यासत्यविभागोऽयमविभागात्मवस्तुनि । 
प्रत्यगज्ञानहेतूत्थः परथ नास्तीत्यभाषत ॥ १२६ ॥ 
स्वाभासफरुकारूटस्तदज्ञानजभूमिषु । 

तत्स्थोऽपि तदसम्बद्ध ईशः प्राणादितां गतः ।॥ १३५७ ॥ 


समाधान--परमार्थदश्चामे प्राण दी नहीं है, चो उसकी ञ्ुद्धि कदां £ व्यवहार- 
दसाम व्यावदारिक पमाण द्वारा जसे प्राण माना जाता &ै, वैसे दी उसकी युद्धि 
मी दे । यदि प्राण है जौर उसकी युद्धि मिथ्या है, एसा निर्देश श्रुतिमँ होता तो विरोघ 
हो सकता; परणेसा तो है नहीं, इसकिएट व्यवहारदश्चाभ प्राणके समान उसकी 
द्धि मी सत्य है । परमाथेदशचामे तो इसके विचारका अवसर ही नदीं हे ॥१३५॥ 
सत्यासत्य ` इत्यादि । विभागड्युन्य आस्मवस्तुमे सत्य गौर असत्यका विभाग 
आस्माके अन्ञानते दी है, दृसरेसे नहीं दै, यद श्चतिने स्पष्ट कहा - ताद्य यह दहै 
कि मास्मा परमाथ सस्य है । जो देशान्तर यौर कालान्तरे अवस्थान्तरापन्न न ष्टो 
नह परमाथ सत्‌ है, जेसे आत्मा ! परिणामी भसत्य दै, जेसे प्रपञ्च । परपश्चका कुछ 
न-कुक परिणाम द्योता रवा है । यह सव स्यवहार भी आत्माके भनज्ञानसे 
कदिपत दी है । “सर्वं खङ्विदं ब्रह्म" दद्यादि श्चति भपश्चको ब्रह्मस्वरूप कहती है, एेसा 
कृहनेका तात्पर्य यदह है कि "नेह नानास्ति इत्यादि श्चतिसे पञ्चके स्वरूपका निषेष 
इष्ट नदीं है, किन्तु बद्मसक्तासे अत्रिरिक्त भपञ्चकी सत्ता नदीं हे, इसमे तात्य दै, 
क्योकि स्वखूपनिषेष असम्भव है । भत्यक्षसे जगवके स्वरूपकी उपरुड्धि होती है 
जौर “सर्वम” “इदम्‌ इत्यादि चछन्दपभ्रयोग मी निरारुम्ब हो जायगा, भतपएव (नास्ति! 
यह अलग कदा । प्रथक्‌ बद्मसत्तातिरिक्तस्ाविदिष्ट प्रपश्च नहीं है । चिखीष्वस्तके 
समान वस्तुतः अतिरिक्त सचाका निषेध है, द्वेतका नदीं । तात्पये यह है कि उक्त 
विभाग घज्ञानद्ृत `, अवः जज्ञाननाश्चसे उक्त विमाग भी नष्ट हो जाता है ॥१२६॥ 
“स्वाभासफल ०” इत्यादि । 
द्ङ्ा-- मापके मतम ईश्वर है या नदीं १ अन्त्य पक्षम नास्तिककी सापत्ति 
होती है । जो हैश्वर -नदीं मानता, व नास्तिक कहराता है । यद्यपि नास्तिकके 
करई लक्षण दै, व्याकरणसूत्रकार . भगवान्‌ पाणिनिके मत्से जो प्ररोक 
नहीं मानता है, बह नास्तिकं कटराता है भौर "नास्तिको वेदनिन्दकः” इत्यादि 
वचनेसि वेदनिन्दक. मी ` नास्तिक कट्राता दै, तथापि यद नास्तिर्कोका 
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आवान्तर मेद है, वस्तुतः ईर न माननेवाद नास्तिक है । श्वर न माननेपर 
परखोक ओौर वेदका न मानना स्वतवः भाघ हो जाता है । यदि शङ्का हो कि मीमांसक 
ईश्वरको नदीं मानते, फिर भी वे नास्तिक नहीं कदखते, तो यह ङ्का व्यथं है | 
इसका विवेचन न्यत्र देखिए, य्ह छिखनेते अन्थगौरव होगा । “विद्यद्वज्ञानदेदहाय, 
इत्यादि ओीमडपादके मज्गलाचरणसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि मीमांसक मी ईश्वरकोः 
मानते हँ । सर्वज्ञत्ननिराकरणाधिकरणक्ा तात्पर्यं मन्यत्र दहै, इसका य्ह निख- 
पण अपेक्षित नदीं है, इसछिए इससे विरत होते ह । जौर इश्धरके न माननेमे काय- 
रिङगक कारणानुमानके साथ विरोध मी होगा । प्रथम पक्षम ईश्वर वैदिक है, अतः 
परमाथ सत्‌ दै, यह मानते हो, तो वैदिक होनेसे ईदितव्य भपश्चको मी ई्धरके 
समान परमाथ सत्‌ हयी मानना चाहिए । यदि ईदितव्य परपश्च ही नीं षै, . तो 
ईदवर किसके कटे जाते हैँ । राज्यके बिना सो कोई राजा कटा नहीं जाता । 
राजाकी सत्ताके साधक प्माणोसे हयी उसका राज्य सिद्ध होताद्ै। जसे 
कलित राज्यसे रोके कल्पित कोई राजा कहा जा सकता है, वैसे दही कलित 
भपश्चसे कल्पित दैद्वर दो सकता है, वास्तविक नहीं । वेद ईैशितव्यविशिष्ट 
ईैदवरमे प्रमाण दहै, इसर्िएि ईश्वरसमत्ताक दही प्रपञ्च मानना चाहिए, 
कल्पित नदीं । पेसी परिस्थिति प्र्यगुज्ञानसे अक्ञानध्वंस होनेपर दवैतमात्री 
निबृत्ति होती है, यह कैसे कटा जा सकता है ? 

समाधान--प्रत्यगकै अज्ञानके--सकर दवैताकार अज्ञानके--परिणामे 
जो आत्माका आभास दै, तादश आभासख्प तखूतेपर बैठकर आत्मा साक्षी, 
देर, कारण सौर अन्तयौमी इत्यादि कष्टखाता है । 

वस्तुतः संग अद्वितीय आलमार्मेँ साक्षित्व; दैश्वरत्व आदि कोई घर्मं नहीं 
ह । अज्ञानका विश्वाकार परिणाम होनेपर वासनावश्च उसी्मे मपश्च तथा 
उसीमे चेतन्यकी छाया पडनेपर उस छायार्मे उ धर्म प्रतीत होते $, उन्दींका 
जसुवाद्‌ भ्यवदारदच्चामें श्चतिने किया है । श्ति अनुवादक दहै, अतः दवैवादिके 
योधम . उसका यख्य ॒तात्पये नदीं है । जेसे स्वमावस्थार्मे गन्धर्वनगरादिरूपसे 
सन्ञानका. परिणाम होताः उसी बासनावश्च मनकी छर्पनाके. सनुसार 
तत्‌-तत्‌ मनुष्य, गज, तुरग आदि रूपसे अनज्ञानष्ा. परिणाम ह्यो जाता है ओौर 
उसः समय मन उसको देखता है । पर यह नदीं समञ्च पाता कि यह परमाथ सत्‌ 
नदीं ६, भंतपएव तदानीन्तन इष्ट जौर॒ घभनिष्टते सुखी ओौर दुःखी मी होता दे । 


१०३ 
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तदज्ञानं तदुत्थं च जमत्कृत्छ तदात्मकम्‌ । 
यतोऽतस्तदनृद्याह सदेवेदमिति श्रतिः ॥ १३८ ॥ 





वर्हीपर कल्पित नगरके राजाका सनुद्चासन मी मानताद्ैः किन्तु प्रबोध 
अवस्था उन पदार्थोका ससी तत्व समक्ता है । 

एवं उक्त परिणामदद्यामे अवियाप्रतिबिम्बित आत्मा यद्यपि वस्तुतः 
अविद्यासंबद्ध नहीं है, तथापि भपनेको अवियासे प्राणादिस्वखप मानता है । 
ज्ञसे स्वमद्म जीव अपनेको देवादिस्वरूप मानकर तदुचित व्यवहार करवा ठ, 
पर वास्तविक देवादिशरीरसे मरसंबद्ध टी दै, वैसे हयी पाणादितादात्म्य मात्मा नदी 
है, फिर भी व्यवहारदश्चामे अज्ञानसे भपनेसे प्राणतादात्य मानता  । (असंगो द्य 
पुरुषः" इत्यादि श्रुति वास्तविक संगका निराकरण करती दै, आविचिक संगका 
नदी, अतः श्रुतिविरोषकी भी भाशङ्का नहीं है । 

अविद्यत नाम, रूप उपाधिके अनुरोधसे आत्मा ईश्वर माना जाता 
यह यद्वेववेदान्तका सिद्धान्त दहै, अतः आप्मज्ञानसे अन्ञानकी निदृचि द्वारा 
देवकी निदृतति होती है मौर प्राणतादात्म्यानापन्न मात्मा अज्ञानव् ही भाणस्वरूप 
पनेको मानता हे, इस कंथनमें छोई अनुपपि नदीं है ॥ १२७ ॥ 

^तदज्ञानम्‌' इत्यादि । ईदवरसदहित सम्पूण जगत्‌ अन्ञानरीर दै, 
इसमे शति भ्माण दै । चकि आत्माका सज्ञान जौर उसके भज्ञानसे उस्पन्न 
संपूण जगत्‌ सदात्मक है अथात्‌ तत्स्वरूपात्मक तत्सत्ताक ै, इसङ्ि ^इदम्‌' 
रब्दसे इस सब जगतका अनुवाद कर॒ आत्मा दी सदात्मक ै, इस प्रकार 
(सदेवेदम्‌, इत्यादि शति कती है । सवम कल्पित समस्त जगव्‌ सदात्मक है, 
मतिरिक्त नहीं है जसे कि किमे कटिपित रजतः द्कतिसे अतिरिक्त नदी ह । 

तात्प यह दै कि रजतमानदश्चामे “सदिदं रजतम्‌" यह रजत सत्य, 
इस ॒प्रतीतिकी विषय अषिष्ठानमूव शछक्तिसचासे सतिरिक्त रजवसत्ता नहीं 
है; किन्तु शुक्तिसत्ताको ही विषय कर उक्त प्रतीति होती टै, एवं (सन्‌ 
भपश्चः' इत्यादि तीति मी अधिष्ठानभूत द्यी सताको लेकर भपश्चविषयक 
होती दै, अवः आत्मके अज्ञानसे उत्प संसारका अनुवाद कर सदात्मकत्वविधान 
शतिने करिया है । विघेयमे शब्द ॒भमाण माने जाते ै अनुवादे नदी, 
यह शान्द्नयनिपुरणोकाः मत है, इसङ्षि यद श्रुति द्वैतको विषय करती टै, 


२४ ब्रहद्‌ारण्यक्वारतिंकसारं [ १ अध्याय 
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म्राणो बा तस्य शयुद्धिर्बा सर्वं सत्तखभित्यसौ । 

उद्ैतश्चतिराचष्टे न तु किञ्िन्निषेधति ॥ १३९ ॥ 

नुभृङ्गा्यपि सत्तत्वमित्यम्युपगमः श्चतेः । 

भ्राणञ्ुद्धथादिसत्त्नमिति वक्तव्यमत्र किंम्‌ ।॥ १४० ॥ 

याद प्राणसत्यत्वं ताद्शी श्ुद्धिसत्यता । 

अनथकारि ल्ाच्र स्यादयथावस्तुबोधने ॥ १४१ ॥ 

श्राणो वा तस्य" इत्यादि । प्राण भौर उसकी द्धि यह सव सत्य 

है, एसा अद्वैतश्चति बोधन करती है । किसी धर्मी या धर्मके निषेधका बोधन 
नदी करती, जिससे कि छद्धयादिका भाणमे निषेव कर्‌ सक । तात्पर्य यह है कि 
एकमेवाद्वितीयम्‌" इत्यादि श्ुतिसे ययपि परमार्थदञ्चामे द्वेतमात्रका निषेध इष्ट है, 
तथापि व्यवहारदश्चामे न्षिध नहीं है। ब्रह्मज्ञानदश्ामै प्रामाणिक द्वैतभान 
नहीं है, अतएव जनुष्ठेयविरोष भी कुछ नहीं हे, किन्तु उससे पूव प्राण ओर 
उसके विद्यद्धयादि युर्णोकी सत्यताका कथन उपासनाके किए ठीक दी ट, अधिकारीके 
मेदसे विधिनिषेधबोषक श्चतियां अपने-जपने विषयमे प्रमाण है, यह सिद्धान्त 








सवैसम्मत है ॥१३९॥ 

नृभ्पृङ्कायपि' इत्यादि । 

शङ्का शवज्ञादि त्यन्त असत्‌ दैः इनको शति सत्य कैसे कहती 
है, अन्यथा अत्यन्तासतक्ा जगते अपाप हयी हो जायगा । 

समाधान-- ठीक है, यहां चरश्चज्गसे प्रातिभासिक शक्तिरजतादि विवक्षित 
है । मातिभासिक श्क्तिरजतादि शुक्सयवच्छिनन चेतन्यमे कटपित षै, अतः षरादिके 
समान वह मी सदृत्मक ही दै, यह श्रुतिको अभिमत है, फिर भाण भौर उसके 
यद्धयादिे कहना ही क्या है १ वे तो कैमुतिकन्यायसे सदात्मक सिद्ध होते ही है। 
तासपये यद्‌ है कि प्रातिमासिक रजतादि यदि. अत्यन्त असत्‌ होता, तो उसकी 
अपरोक्ष रतीति नहीं होती । अपरोक्ष चेतन्याध्यासके बिना अनात्मवस्तुक्ा अपरोक्ष 
नहीं होता अतएव अपरोक्षविषय घटादिका अपरोक्ष चेतन्यसे अध्यास माना जावा है, 
उसी मकार अपरोक्षविषय रजतका भी आत्मामं मध्यास दोनेसे जपरोक्षत्व होता दै, 
इसकिप्‌ षरदिके समान श्चुक्ति-रजतादि सदात्म द, यदी श्चतिका तापय ३॥१४०॥ 

"यादृशम्‌ इत्यादि । जसे ाणर्मे. सत्यत्व दै, वैसे दी उसकी तदीय श्द्धिमे भी 

सत्यत्व है जो वस्तु जिस स्वमावकी नदीं है, उस स्वभावका बोधक यदि श्चास होगा, 


तृतीय ब्रक्षणे ] भाषाञुवादसदहितं ८२५ 


[व व न्व्वागरफन्याग्यकरग्काकरण्यकराग्यकरण्याकरान्यक्राण्यग्ययकरण्ययकरण्योक्रन्यक्न्यकण्न्यकरन्यक्रण्यकन्कक्कक काक्का णि कवक 
व 7 4 





नाम॒ब्रह्त्येवमादावयथावस्त॒धी भवेच्‌ । 
ओान्नेणेति न वक्तव्यं तदुबुद्धर्गोणता यतः ॥ १४२ ॥ 
यद्वनिज्ञातमेदेऽपि विष्णुधीरुपलात्मनि । 

विधीयते तथा नासि ब्ह्मबुद्धिर्विधीयते ॥ १४२ ॥ 


तो जनथेकारी हो जायगा, इसङिण शाल यथाथ वस्तुका नोक माना जाता है । व्याव- 
दारिक सत्यत्व प्राण ओर उसकी शुद्धि समान है । प्राणमें व्यावहारिक सत्यत्व 
जीर उसकी इद्धिमे पारमार्थिक सत्यत्व दै अथवा ुदधििरत भाणमे शुद्धिनोधन 
है--ये दोनों जयथावस्तुबोधन दै, इससे शाख अनथकारी हो जायगा, परन् 
शाख पेसा माना नदीं जाता; इसकिए वस्तुयथार्थनोधक श्चास होता ह । अतएव 
समीचीन ज्ञानसे श्रेयःप्राप्ति जर असमीचीन ज्ञानसे अनर्थकी प्रापि होती है, 


यह माव्यकारने कदा है । ओौर यथाथेज्ञानजनक होनेसे दी ओखर भरमाण भी 
होगा, अन्यथा चाखर्मे भपराताण्यप्रसक्ति हो जायगी ॥ १४९१९ ॥ 


नाम ब्रहयत्येव ० इत्यादि । नाम ब्रदयत्युपासीततः इत्यादि अयथावस्तु- 
बोधकभीतो शास्र देखे जाते षैः क्योकि नाम तो ह्म नही? यद्यपि यह 
परभ सत्य है तथापि शाख तद्विपरीत उपदेश्च देतादहै कि नामे नक्ष इष्टि 
कर॒ उपासना करो, इससे ब्रह्मासि होगी । अन्रक्षमै जद्मज्ञान असमीचीन 
ज्ञान है तथा '्यावन्नाम्नोगतम्‌” इस प्रकार फलक मी कदा गया है । उक्त 
भाष्यसे सिद्ध हुमा था विँ समीचीन ज्ञानसे दी त्रयःप्रापति होती है, अस- 
मीचीन ज्ञानसे नदीं होती । उक्त दोनों नियर्मोका व्यभिचार देखा जाता है, इस 
काका निराकरण करते है-- इति न वक्तव्यम्‌! से। ये दोनों आक्षेप ठीक 
नदीं द । नामे गौण बहमदष्टिका उपदेश्च शास्त्र करता है, सुर्य रहदटिका नहीं । 
जेसे “अग्निमीणवकः' यह शब्द माणवको अग्नि कहता हे, माणवक वस्तुतः 
जभ्नि नदी दे, किन्तु वह जयथावस्ुनोधक तव का जा सकता, जन कि 
माणवकको वास्तविक अग्नि क्ता । या. तो तेजस्वितवेन माणवक अग्निसदश्च 
हैः इस तात्प्यसे अग्निम गौण माणवकराब्दका श्रयोग इभा दहै, यतः शाख 
मभमाण नहीं दै । गौण जौर स्र्यके तात्र्यते शब्द्भयोग रोक जौर वेद 
दोनो समानरूपसे पाये जाते षठ नाम ओर बरह्म दोनोकि मेदज्ञानकार्मे नामको 
ब्रह कहा है, इसक्ए यह गौण भयोग है ॥ ९४२ ॥ 

'यद्वनि०' इत्यादि'। ओते ारमाममे विष्णुबुद्धिसे विष्णुकी उपासनाश्ना 
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अज्ञातरज्जतत्त्वो हि रज्जसपेधियेक्षते । 
नामादौ न तथा वस्माद्धौणी धीनेतु सा रषा ॥ १४४॥ 


` शास्रे विधान किया दै, पर खुख्य विष्णुबोषनमे शाखका तात्पर्यं नहीं है । जहां 
श्रोता ओौर वक्ता दोनोके द्वारा मेदज्ञानपूर्वक अन्य अर्थम भन्य शब्दका भयोग 
किया जाता दै, वह गौण कहराता है । जसे उक्त स्थर्मे वक्ता ओर श्रोता दोनोको 
उक्त शिरे विष्णुके मेदक्ा ज्ञान दहै फिर भी शिरे विष्णुञ्चन्दका शास्त्रकार 
भयोग करते दै ओौर श्रोता भी उसको मानते है, सतए्व तदनुसार उपासना 
करते दै, किन्तु यह सन्देह नहीं करते कि अविष्णुकछो शचाखकारोँने विष्णु कैसे 
कहा ओौर इस अयथा उपासनासे शाखरफरु कैसे होगा, सन्देह न करनेका यदी 
कारण है कि बोद्धा यह स्पष्ट समञ्जता है करि यह गौण विष्णुश्चन्दका पयोग ड 
मुख्य नदीं वैसे ही नाममें ्ह्मरष्टिके विधानके समयमे ही ओता यह समञ्च ङेता है 
कि इस नक्षशब्दका नामे गौण प्रयोग किया गया 2, स॒ख्य नहीं । गौण गौर 
यख्य दोनो घमसे उपासना चाख्मे विहित है, जहां एेसा नहीं है, वहां स्थाणुमे 
पुरूषबुद्धिका उपदे जेसे अयथा दै जौर इससे अरयःप्रासि नदीं होती, वैसे दी 
अन्यत्र भयथाथं बुद्धिसे उक्त फरुकी प्राप्ति नदीं होती, इस तात्पर्यसे उक्त भाष्य 
है । प्रङृत्मे शारुग्राममे विष्णुबुद्धिके समान ब्रह्म भिन्नख्पस्े ज्ञात नामे ब्रह्मष्टि 
राखरसे कदी गड है, इसरिए गौणन्रक्मक्चब्दका प्रयोग होनेसे चास भयथार्थका 
ोषक नहीं है जौर न उक्त फलकी प्रा्िमे दी कोई अनुपपत्ति है ॥ १४३ ॥ 


अज्ञात ०" इत्यादि । 

शङ्का--नामर्मे नह्मदृष्टि गौण दहे, यह ठीक है, परन्तु तक्षमिनमे अद्य 
बुद्धि होनेसे मिथ्या तो हुई, इसमे तो गौणसुख्यका भ्रमाव कुछ होदही 
नहीं सकता । 


समाधान---अव्य होता ह, जो पुरुष रज्जुको रज्जुस्वरूपसे नदी जानता 
सथात्‌ जिसको रज्जुत्वका ज्ञान नदी है, वही. रज्जुको सर्पस्वरूपसे देखता ह 
जौर सपदशेनजन्य मय, कम्प्रादि, फङ्का भागी मी होता दैः सौर जिसको 
रज्जुमे सपेमेदन्ञान है, उसको _ गौणसर्पश्च्दके भयोगसे जो ज्ञान होता है, वह 
चतो मिथ्या हीह जौर न॒ मय, कम्पादिका जनक ही है, कारण. कि जविवेकपूर्वक ` 
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ब्रह्माख्यं नहि वस्त्वस्ति बुद्धिरेबाऽस्त्यतो मषा 
इति चेन्न यतो गौणवुद्धि्ंख्यार्थपूर्विका ॥ १४५ ॥ 


जो ज्ञान होता दै, वदी मिथ्या कटा जावा है, प्रहृते नामादिर्मे जो नह्यन्ञान उक्त 
वाक्योसे द्योता दै, वह अविवेकपूर्वकं नहीं है, किन्तु नामे बक्षमेदज्ञानपूर्वक 
उक्त ज्ञानद्ोता दै, इसङिए इसको मिथ्या कहना मयुच्छ है । सारांश्चं यह है 
कि सविवेकपूतरैक जो जान होवा है, वदी मिथ्या कदरावा है । नामादिमें ब्रह्मान 
विवेकपूवैक होता है इसरिए्‌ यह मिथ्या ज्ञान नदीं है ॥ १४४ ॥ 

“ब्रह्माख्यम्‌' इत्यादि । 

रङ्धा--ग्रह्म वस्तु तो प्रसिद्ध दी नहींदहै, फिर उ्के भेदका ज्ञान दी 
कहां .१ भमावज्ञानमै घर्मिभ्रतियोगीका ज्ञान कारण दहै, अवएव तार्किकं 
अप्रसिद्धप्रतियोगिक अभाव नहीं मानते । अप्रसिद्ध न भेदका पभतियोगी हो सकता 
ओर न धर्मी हो सकता, 

समाधान--उपनिषतके द्वारा ज्म प्रसिद्ध है, उसे मपसिद्ध क्यो कते हो 8 
मरव्यक्ष पमाणसे जो भरसिद्ध होता 2 केवर वदी प्रसिद्ध नदीं कदख्ता ै, किन्तु 
किसी प्रमाणसे जो प्रसिद्ध होता है, वदी भसिद्ध कदटाता 2 । 

यदि कटो करि उपनिषत्‌ तो ऊषर भूमिके समान है, वह भमाण केसे हो सकती 
है, भर्थात्‌ जेसे ऊषर भूमि किसी पुरुषाथी साधक नदीं होती, प्युत 
उसमे जो बीज नोया जाता है वद मी नष्ट दो जाताष्टैः इसीसे कोई मी 
फरार्थी उसकी अपेक्षा नदी करता, अतएव सनुपादेय है, वेते दी उपनिषत्‌ 
किसी कतेव्याथका विधान नदीं है मौरन फखार्थी उसकी अपेक्षा ही 
करता है; सतणएव जेमिनि साचायने स्पष्ट कटा है कि भ्याम्नायस्य क्रियाथत्वा- 
दानथक्यमतद्थानाम्‌ कर्तव्याथबोधक वेद परमाण है, जो कर्तैव्यार्थका बोधक 
नदी, वह वेद मी प्रमाण नदी, इस्र तात्यर्यसे अपरामाण्य्ी आाश्चड्ा 
उपनिषदोके सभिप्रायसे की ग ्ै मतः नामादिमेँ ब्रह्मडष्टि विवेकपूर्वक है, यद 
नदीं हो सकता, कन्दु शुकिरजतन्ञानके समान दही ब्रह्मदृष्टि नाम आदिमे 
मिथ्या है । यदि जह्य नदीं मानते दहो, तो इसपर पर्न यह होवा ष्ट कि “नाम 
नक्षदयुपासीतं' -इस वाक्थक। क्या मथ करते हो £ भर्थं यष्ट करते कि जसे 
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गौणस्य सुख्यापेक्षत्वान्शुख्यं ज्य विना न तत्‌ । 
गौणं ज्म यथा गौणो वह्वि्ख्याभिपूर्वकः ॥ १४६ ॥ 


श्ुकछि्प्य अप्रसिद्ध है, तो मी श॒क्तिखण्डम उसकी बुद्धिका आरोप होता दै, 
वैसे ही अप्रसिद्ध ब्ह्मकी दृष्टि नामादिममे करना चाहिए । यह पूर्वपक्ष हुआ ¦ 

अव इसका समाधान सुनिए, यदह कहना टरीक नहीं हे कि उपनिषत्‌ 
ऊषरके समान पुरूषाथसाधनके योग्य नहीं है । उपनिषत्‌ परम पुरुषाथैसाधन 
है, अतएव पुरुषधौरेय व्यास, वशिष्ठ, शुक; वामदेव आदि महर्षियोँके 
परम उपादेय होनेसे भरमार्णोमिं मृद्धाभिषिक्त भमाण उपनिषत्‌ है। जमिनि 
मुनिका पूर्वोत्तर पक्ष कर्मकाण्डकी श्ुतिरयोके तात्पयसे है । उपनिषतके 
तात्पयसे नदीं, बमम प्रमाण सुनिये--“सत्यं ज्ञानमनन्तं जक्ष", “विज्ञानमानन्दं 
रहम", “परज्ञानं ब्रह्म इत्यादि अनेक श्रुतियां चक्षमे प्रमाण दै । संबन्धमन्थर्म 
उपनिषदेकि पामाण्यका समथन कर चुके है, पुनः भतिपादन पिष्टपेषणके 
समान व्यथे है । कर्मपरतिपादक वेदकी अपेक्षासे उपनिषदे यह 
विरोष महिमा है कि वे स्वार्थज्ञानके अनन्तर कर्मानुष्ठान द्वारा फरप्रद होते दै 
ओौर उपनिषत्‌ स्वाथज्ञानमात्रसे पुरुषको नित्यनिरतिश्चय फर देवी दैः 
कतेव्यविरोषकी भावश्यकता नदी है । विरोष पूर्वमे कह चुके दै । जक्षन्ञानकी 
प्रदोसा एवे तन्नास्तिस्वकी निन्दा भी वेदम देखते &--“भस्तीत्येवोपरुन्धव्यः', 
असन्नेव स भवति, असद्‌ ब्रह्मेति वेद्‌ चेदरित ब्रक्षति चेद्धेद सन्तमेनं ततो विदुः" । 
यौर अनुमानके बिना जिनका मन सन्तुष्ट नहीं होता, उन तार्किकोकिं दिप 
अभिम अनुमान भी उक्त अथेमे प्रमाण दै-- ब्रह्मदृष्टिः सत्याया, शाखरीय- 
इष्टित्वात्‌ शडयमेवगीभिः सामेति दष्टिवत्‌ । गर्म अभ्निद्टि जसे चा्लीय होनेसे 
सत्यदृ्टि दै, वेसे दही जद्मदष्टि भी रसाख्ञीय षै; अतएव सत्य मीहै; अत 
नामादिमेँ सत्य बह्मदष्टिका उपदेर है, असत्य दइृष्िका नदी ओौर गौणबुद्धि तो 
साप भी मानते हो सुख्यके बिना गौणवुद्धितो हदोवी नदीं है, अमि सुख्य टै 
तो “अभ्निमीणवकः' यह गौणवुद्धि होती है । यदि सुख्याथ दही नदीं तो गौणा 
कैसे हो सकता १ मृख्यसद्ख गौण कटा जाता है, गणाथ माननेपर गदेपादुका 
न्यायस्ते सुख्याथ मानना पडेगा. ॥ १४५ ॥ 

भ्ौणस्य' इत्यादि । बमके अस्तित्वम नामादिभ गौण्रह्मरब्दका भ्रयोग 
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विध्यभावाड्‌ बह्मवाक्यमाभास इति चेत्र तत्‌ । 
क्रियावाक्यसमानत्वादिद्यावाक्यस्य सर्वतः ।॥ १४५७ ॥ 


भी प्रमाण दै । गौण सुख्यसापक्ष 8, क्योकि मुख्य बद्षके बिना गौण बयदहो दी 

नहीं सकता । गौण ब्रह्म गौण वदहिके समान है । गौण अग्निमाणवक आदि मी 
मुख्य अग्निपूर्वक दी होते है जौर असद्विषयक बुद्धि कभी भी नदीं दोवी; बुद्धिः 
सारुम्बना, बुद्धिताद्‌ , षटादिद्ुद्धिवत्‌ अथात्‌ घटदिनुद्धिके समान ब्रह्मबुद्धि 
भी जुद्धिस्वभाव दोनेसे जक्षावरुम्बन है, निरारुम्ब ८ निर्विषयक ) नहीं है । समस्त 
भाव सौर जभावक्रे साधक चिदूत्रह्ममे तो सत्वासत्रका सन्देह दी नहींद्यो 
सकता, फिर यह कैसे कहते हो कि ब्रह्म नदीं है । नाम।दि्मे केवरु जङ्षटष्टिमात्र 
विषिस्ित है ॥ १४६ ॥ 

¶विष्यभावाद्‌" इत्यादि । पूर्वम प्रतिपादित संबन्ध अन्धको न जानकर यह 
प्रभ है कि वेदान्ते विधिवाक्य नहीं, इसकिए द्यम वेदान्त परमाण नहीं 
हो सकता । विधिवाक्य छिङ््‌ , खोट्‌ , तव्य, त्यत्‌ , ठेट्‌ , इत्यादिसे युक्त होता 
ष; “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस वाक्यम छिडादि नहीं ह, अतः यदः विधिवाक्य 
नहीं है, यह तो सर्वसंमत है । पर प्रामाण्यके विषयमे विप्रतिपत्ति है-- मीमांसक 
विधिरहित वाक्यो पमाण नहीं मानते जौरं वेदान्ती प्रमाण मानते ष्ठ, इसका 
विचार कर पहङे यह निश्चय किया गया है कि प्रकृते उक्त वाक्य ब्रह्मम प्रमाण 
है, किन्तु स्थूणानिखननन्यायसे उक्त वाक्यम प्रामाण्यको दढ़ करनेकी कामनासे 
फिर विचार करते दँ । 

शङ्का-- विधिके अभावसे “सत्य ज्ञानमनन्त जक्ष" इत्यादि वाक्य ब्रह्मे परमाण 
नहीं है, क्योकि वह॒ वाक्याभास है सर्थात्‌ वाक्यद्ी नहीं दे, कारण कि उसमे 
छिडदिका वण नहीं षै | 

समाधान--“ज्योतिष्टोमेन यजेत इत्यादि कार्याथनोधक वाक्यके समान 
वद वाक्य दै, इसर्णएि जक्षविद्यावाक्य--“सत्यं ज्ञानम्‌”, (त्वमसि! इत्यादि 
वाक्य-- स्वार्थं प्रमाण है| 

भाव यह है कि जेसे पमाणान्तरसे सपराप्त अपूर्वबोधक ज्योतिष्टोम आदि वाक्य 
माण है वैसे दी भमाणान्तरसे सप्राप्त “अपूर्वमनन्तरम इत्यादि श्रुतिसिद्ध जद्यका 


नोचकर उक्त वाक्य मी परमाण है, क्योकि अपूवीथीवबोषकत्व दोनोमिं समान है । कम ` 
१.०५ | 





~~ 
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 विभिवाक्योका यपूव क है ओर बेदन्तवागवो का तिपा चूर नित्य दवै, 


यह अवान्तर विष प्रामाण्यका अनुपयोगी होनेसे मकिचित्कर है । 

शङ्का---अर्थका बोध दोनों वाक्योसि होता दै; यदह ठीक दै, इसखिपि 
सबोधकत्वरक्षण भप्रामाण्य पकृतम मी नदी कह सकते; किन्तु विपर्यास- 
जनफत्व, संशयजनकत्वूप अप्रामाण्य वेदान्तवाक्योमे कह सकते है । 

समाधान-अधिकारीके अनुसार एकरूपसे अबाधित बुद्धि दो्नोसे 
होती है; अनधिकारीके र्एि सन्दिग्धाथवोधकत्व भी दोनोँम समान द्यी ह; 
अतएव चावाक आदि कर्मविधिं भी श्रद्धा नहीं करते; उनको वाक्यार्थं 
बोघदही नदी होता; यह तो अपलापमात्र है। पद-पदाथकी व्युत्पत्ति तथा 
म्याकरण जौर न्यायके तत्व जाननेवारे व्यक्तियोके वाक्यार्भनोध ` दोनेमे को$ 
रुकावट नहीं है, किन्तु उनको उस वाक्याथेके बोधमै प्रामाण्यग्रह नहीं होता, 
इसङ्िएु उन वाक्योके द्वारा उपदिष्ट कर्मे न उनकी प्रषृत्ति होती ड ओौर नवे 
दूसरेको उन अर्थोके जनुष्ठानसे मेरित दी करते दै । 

क्रियाथेक वाक्योँका अक्रियार्थक वेदान्तवाक्योंसे वेधर्म्य है, ेसा कना भी 
ठीक नहीं दे, क्योँफि प्रामाण्योपयोगी धर्म॑दोनोमे समान दै, अनुपयोगी घर्मोसि 
वैषम्ये तो भ्रतयेक वाक्ये दी रहता दै, अन्यथा दोनोमे रेक्यकी आपत्ति हो जायमी, 
वाक्यजन्य ज्ञानका यथाथत्व दोनो समान टै, यदी प्रामाण्यक्रा प्रयोजक है । 
ल्डिदिषटित ही वाक्य प्रमाण दै, रेसा माननेसे श्वगैकामः सिकतां 
मक्षयेत्‌' यह वाक्य मी प्रमाण हो जायगा, क्योकि यह भी लिङ्घरित है, अज्ञात- 
जञापकत्व दोर्नोमें समान दी है । ओर प्रत्यक्षादि जैसे घट, पट आदि वस्तुक 
बोधक होते ह, वेसे ही शब्दं भी सिद्ध, साध्य आदि विविध वस्तुओंका बोधक  । 

शङ्ा--्रह्म पदाथ है अथवा वाक्याथ है £ स्थात्‌ पदगम्य है किवा 
वाक्यगम्य १ न्त्य पक्षम कायै ही वाक्यगम्य होतादहै, जक्ष कार्यं नहीं, 
अतः वह वाक्यगम्य नहीं होगा । 

यदि कदो कि अकार्यं भी ब्रह्म वाक्यगम्य क्यों नदीं होगा ? क्योकि वाक्यगम्य 
काये ही हाता दै, इसमे क्या परमाण 
 . भ्रमाण यहि करि क्रियाके बिना पदोकी संहति नही दोती मौर 
पदसंहति दी वाक्य दै, ष्देवदत्तः घटं जानातिः यापर देवदत्त मौर 
घटके संहति “जानाति, क्रियाके दवारा हयी होती दै, अन्यथा नदी। "गौरश्वः पुरूषः” 


न्ट ~र र ददद ~ 


तृतीय ब्रह्मण भाषौरुवादसहितं ८३१ 
असन्दिग्धाविपयस्तधीः समा वाक्ययोर्योः । 
मानत्वे तावता सिद्धे विधिः किते करिष्यति ॥ १४८ ॥ 


अकार्यऽपि हि मेर्वादावस्ति मेरुरितीरणात्‌ । 
सम्यग्धीर्जांयते यद्रत्तथा तखमसीत्यतः ।॥ १४९ ॥ 





इ्यादि करेयान्ून्य पदसमूह वाक्य नहीं कहा जाता, अतएव 'तिङ्घुबन्त- 
चयो वाक्यं क्रिया वा कारकान्विता? इस वाक्यरक्षणमें चेदर्थक "वा? शब्दका प्रयोग 
करिया गया हे । यदि कारकान्विता क्रिया हो, तो पदसमूह वाक्य होता हे, अन्यथा 
नहीं । खोक ओर वेदम कीं मी क्रियाशुन्य पदसंहति नहीं देखी गई दै । प्रथम 
पक्ष्म ब्रह्म जागमेक्वेय है, यद नदीं सिद्ध होगा; क्योकि पदाथ तो प्रत्यक्ष आदि 
भरमाणगम्य माने जाते है, अन्यथा बव्युतपत्तिग्रह दी दुर हो जायगा । 

समाधान-- ब्रह्म पदाथेदै, यह तो अनुक्तोपारम्भन है, क्रियके बिना 
पदसंहतिरूप वाक्य नदी होता, यह मी ठीक ही दै । वेदान्तवाक्योमें क्रिया नही 
है यह कहना निस्सार है । वेदान्तवाक्योमें सर्वथा क्रियाशुन्यत्व नहीं है, क्योकि 
(तत्वमसि, “महं ब्रह्मास्मि" इत्यादि वाक्योमे «असि, अस्मि इत्यादि क्रिया स्पष्ट 
दै। स्डिदिङी अथैमूत क्रिया वाक्यम अपेक्षित नीं दै, क्योकि (भूतरे 
भटोऽस्ति' इत्यादि स्थरर्मे घट जओौर भूतर्का समभिन्यादहार सर्वसंमत ह सौर 
ङ्डिदि न्हींदैः तथा सोने जौर र्चौदीके परवारे अतिरी्गामी सुन्दर 
पक्षी द्वीपन्तरमें रहते ह इस वाक्यसे बोध सर्वानुभवसिद्ध ह ओर 
इस वाक्यका अथन्ञान भमा है, उसे जम कटनेका संमव नदीं 2, इसी प्रकार 
कायाबोर्धक "तत्वमसि मादि वाक्य ब्रह्मविषयक सम्यक्‌ ज्ञानके उत्पादक है, रेसा 
माननेमें कोई मी आपत्ति नही है ॥ १४७ ॥ 

असन्दिग्धा °? इत्यादि । भसन्दिग्धाविपरयस्तबोषजनकत्व ह्वी वाक्यम 
भामाण्य है, सो दानं लौकिक जओौर वैदिक वाक्यो समान है; इसीसे दोनों 
वाक्यम प्रामाण्य सिद्ध होता षै । पामाण्यानुपयोगी विचि आपको क्या फल 
देगी; जिसका आग्रह निरन्तर करते द । यह याग्रह्‌ कामके बदले हानिपभद 
दै, क्कि सिद्धार्थनोधक उक्त लौकिकः वाक्यो सर्वसमत प्रामाण्यका भङ्ग 
हो जायगा ॥ १४८ ॥ ` | 

'अकार्यऽपि हि" इत्यादि । भेरूस्ति' इस ` वाक्ये अकाय मेनादिका जसे 


८३२ चहदारण्यकवांतिकसारं [ १ अष्यय 


~~~ ~~~ ~~ ~ ~ ~~ ~~~ ~ˆ ˆ~ ~ˆ ~~ ~ˆ - ` ~` ~ ॥ ॐ ॐ ----------------------------------------- ~~~ 


वेदेऽप्यस्ति विना कार्यं निषिद्धाथावबोधनम्‌ । 
पराण्डवादावकरणाननान्या घीजीयते श्तेः ॥ १५० ॥ 


1 
समीचीन ज्ञान होता है, वैसे हयी "वत्त्वमसि' आदि वाक्यसे अकाये जीवन्रह्या- ` 
मेदविषयक समीचीन ज्ञान होता है ॥१४९॥ 

विमतम्‌ भफठम्‌ , सिद्धाथकत्वात्‌ , मेवादिबोधकवाक्यवत्‌ भथोत्‌ "तत्वमसि 
इत्यादि सिद्धाथबोधक वाक्य निष्फल हँ । जसे भेरुरस्ति' इत्यादि वाक्यसे वाक्याथ- 
ज्ञान देता है सदी, पर उससे श्रोता कोद प्रयोजन नदीं सिद्ध कर सकताः 
अतएव निष्फल होनेसे बह वाक्य प्रमाण नही है, वेसे ही (तत्वमसि, इत्यादि 
वाक्य भी निष्प्रयोजन ज्ञानके जनक द, इससे अप्रमाण माने जाते हं, इस शङ्काकी 
निवृत्तिके किए कहते दै--वेदेऽप्यस्तिः इत्यादिसे । 

'मेररस्ति इत्यादि लौकिक वाक्यवत्‌ वेदम भी अकार्य-बोधक वाक्य दै-- 
'न॒ पडङ्ाण्ड भक्षयेत्‌" इत्यादि । 

रहसनविद्येष पण्ड कहलता & जो कोकमे पियाज नामसे प्रसिद्ध दै । 
यदि उस निभधवाक्यसे भी कायबोध मारने, तो विधि ओर निषेधरमे 
अमेदकी जापति होगी ओौर अनुभवविरोध भी दोगा, इसर्िए्‌ नजथका 
धात्व्के साथ दही अन्वय होता है। धात्व प्रतियोगितासंबन्धसे नञथं 
अभावे भन्वित ता है । अभाव विरोष्य ओर धात्वर्थं विहोषण होता है, सतः 
पटाण्डूमक्षणामाव इष्टसाधनस्‌ , रेता न्यायादिमतम बोध. होता दै, क्योकि 
नैयायिक इष्टसाधनस्वको ङिङ्थि मानते दँ । कायै छिङ्का अर्थं है, यद प्रभाकर 
मिश्रका मत दै, उनके मतम यह अनुपपत्ति है कि अभाव कृतिसाध्य नहीं दता, 
इसङ्िएि यह कना निःसार है कि वेद्‌ अका्या्थेका बोधक नहीं है, क्योकि निषेध- 
वाक्यमात्र सकायार्थनोधक है । अथवा (न सुरां पिबेत्‌), (न ब्रह्मणं हन्यात्‌, इन 
वाक्योका यदि सथ यदह हो कि सुरापान पापजनक है ओौर्‌ तब्राह्मणका 
हनन पापजनक है, तो भी वह कठेन्य नहीं का जा सकता, क्योकि 
जिस ॒पुरुषको निषेधवाक्याथज्ञानजन्य संस्कार है अर्थात्‌ निषेध्य सथके 
अनुष्ठानसे पाप होता दै, यह संस्कार ै; वह॒ उक्त निषेध-वाक्योका जथ 
जानता &, पर कर्षव्यज्ञान उसको नहीं होता, अतएव उन क्मसि उदासीन 
रहता &, अवः यह सिद्ध होता दै कि जैसे निषेधवाक्य का्यानपेक्च स्वाथे 
प्रमाण दै, वैसे दी वेदान्तवाक्य भी कार्मानपेक्ष स्वाथे परमाणदहै। ` 











८२४ खहंदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 





तस्मानिषेधल्ाद्चस्य शद्ध भूतार्थनिष्ठता । 

पुन्यापारस्य गन्धोऽपि न तत्राऽस्तीति निश्चयः ।॥ १५३ ॥ 
तव वह पुरुष उक्त कर्मोसि उदासीन हो जाता है । ओौदासीन्यके छिए नूतन कोई 
ग्यापार नदीं किया जाता, किन्तु तत्‌-तत्‌ कममेकिं अनुक्रुरु जो व्यापार प्रसक्त था, 
उसके स्यागमात्नसे जौदासीन्य सिद्ध ॒दहदोता है, इसरिए्‌ निषेधस्थरमे क्ीर्म्यशका 
संभव ही नहींदहे ओौर निषेध मी प्रमाण माने जाते दहे, उनके समान वेदान्त भी 
रक्षसे भमाण है ॥ १५२ ॥ 

(तस्मानि ० इत्यादि । दृष्टान्तका उपसंहार करते है- निषेधशासख्र जेते 
मूताथ है अर्थत्‌ उसमें कर्तव्यांशका समावेश्च नहीं है ओौर प्रामाण्य उन वाक्योमे 
सवेसंमत है, वैसे ही अकर्तव्यार्थं (तच्छमसि' आदि वाक्य ह्मे भमाण है । 

दाङ्का-- निषेधवाक्यके दष्टान्तस्ते "तत्वमसि' आदि वाक्यभे प्रामाण्यक्ना समर्थन 
करना ठीक नहीं है, क्योकि दोनोँम बड़ा वैषम्य है । करुञ्चभक्षण आदि भज्ञानङ्रत 
ओौर अनथेफलक है । "न करज्ञं भक्षयेत्‌” इत्यादि निषेषवाक्य कठ्क्भक्षणादिभि 
मनिष्टसाघनत्वके बोधन द्वारा पुरुषोको तव्‌-तव्‌ छर्मसे निवृत्त करता &, इसङिए 
निचृत्तिमात्न करानेसे वे भमाण माने जाते है, सो उचित दी है, रागतः प्राप्त प्रब्रचिका 
नाधक निषेधद्यास्र है, परन्तु शओरौत कर्म यागादि न अन्ञानकृत हीदै ओौर न 
अनथफल्क ही दँ जौर न रागतः प्राप्त ही है, किन्तु शाख्ीय जर तत्‌-तत्‌ फरुकी 
भ्रापिके उपायङूपसे विहित है, अतएव समानवरु है । (तत्वमसि' यादि वाक्य तत््व- 
रूपसे ज्ञानके जनक होनेपर भी श्रौत कर्मके निवर्तक नहीं हो सकते, इसङिए 
निवत्तेकरूपसे भ्रामाण्यका समथन नहीं हो सकता । 

समाधान--जेसे कङल्लमक्षण अज्ञानदत अतएव -अनथफल्क दै, वैसे ही 
श्रोत कर्म याग, दान, होम आदि मी आत्माज्ञानङ्ृत वस्तुतः कृत्व, भोक्तृत्व 
आदि विशिष्ट आत्मा नहीं है, किन्तु अन्ञानवद् अपनेको कर्तां मौर भोच्छा समन्ता 
दै, यह बार-बार कड चुके दै जौर इसी णर्थमे अनेक श्रतियोका भमाणरूपते उल 
मी कर चुके दै । देहादि ज्ञानज द, वस्तुतः ये ष्टी अनेके निदान मी षै। आल्नै- 
कत्वसाषक वाक्य द्वारा मात्मेकत्वका ज्ञान होनेपर सिरास सन्ञानकी निवृति होती 
है ओौर तन्निबन्धन निखिरु क्त्व सादि आरोपित धर्मौकी निवृत्ति होती ह, 
इसि "तत्वमसि" जादि वाक्य निदृत्तिपरतया निषेधवाकषयके समान प्रमाण ह, ठेसा 
कहना उचित नदीं है, ससुपयोगी वैषम्यं भकिञ्चित्कर ह । | 


तृतीय बाक्षण ] माषाञुवादसहित ८३५ 





आत्मयाथात्म्य विज्ञाननिष्ठता तद्रदीक््यताम्‌ । 
ततत्वमस्यादिवाक्यानां नाऽलुष्टेयं मनागपि ।॥ १५४ ॥ 
न केवलमयुष्ठेस्याऽभावः किन्तु वेदनात्‌ । 

पूवं प्रबत्तकर्माऽपि बाध्य पुंसो निषेधवव्‌ ।॥ १५५ ॥ 
अकर््ात्मधिया कर्म रौकिकं वैदिकं तथा । 

बाध्यं निषेधशास्रेण कलख्रादिप्र्च्तिवत्‌ ॥ १५६ ॥। 


शङ्क काम्य कर्म अन्नानमूलक तथा अनथेफर्क दहै, यह ठीक है, किन्तु 
नित्य कर्म तो केवर शओास्रीय दहै, अतः उसे अज्ञानकृत नदीं कद सकते यौर 
न वह अनथफर्क हयी है, प्रत्युत अन्थखूप प्रत्यवायका नाक है, इसका उत्तर 
आगे कर्टेगे ॥ १५३ ॥ 

(आत्मयाथा ०” इत्यादि । जेसे निषेधवाक्य निषेधमात्रपरक दै, अनु- 
छयाथपरक नदीं है, वैसे हयी तत्वमसि" आदि वाक्य मी आत्मयथान्ञानमात्र- 
परक द, उससे अतिरिक्त अनुष्ठेय जथेके बोधक नहीं है, इनमे अणुमात्र मी 
कतर्व्याशका समावेश नदीं है ॥ १५४ ॥ 

भन केव ०” इत्यादि 1 “वतमसि' आदि वाक्यम घअनुषठेयामाव ह, केव 
यही नही, किन्तु ज्ञानसे पूर्वं जो कम सनुष्ठेयरूपसे प्रा्षष्टँ वे मी ज्ञानके अनन्तर 
बाध्य हो जाते षै, क्योकि कत्व आदिश्ा ज्ञान रहनेपर ही कर्ममें भयिकार होता 
है । तत्त्वज्ञान द्वारा अज्ञानकी निवृत्ति होनेपर तञ्जनित कठ्रैत्व आदिकी निवृत्ति 
होनेपर पुरुषका कमम अधिकार दी नदीं रहता, अतः पूवे भवृच्तिकरमं भी निचृत्त हो 
जाते दै । इसमे दृष्टान्त है--निषेधवत्‌ । "न पराण्डुं भक्षयेत्‌" इत्यादि वाक्याभेके 
ज्ञानसे समीहित-साधननुद्धिसे कर्ज्ञादिके भक्षणमें प्रवृत्त पुरुषको जय ज्ञान दो 
जाता है कि यदह अनिष्टका साधन है, तव भ्रवृच्च पुरुषकी भी उस कर्मसे निवृत्ति हो 
जाती षै । अपूर्वे कर्मे पवत्तैक दोनों नहीं है, पूरव प्रवृत कर्मसे निवत्तक दोर्नो 
` समान दै ॥ १५५ ॥ | | 

अकत्रात्मक ० इत्यादि । आहमा अकर्म है, कतुभोक्तुत्वादिश्वमाव नहीं 
है, इसका निश्चय होनेपर रौकिक ओौर वैदिक दोनों क्म बाधित हो जाते हैं। 
कर्तृत्वं आदि बर्मके सभिमानी पुरुषका ही कर्ममे सपिकार्‌ है । . विपरीत ज्ञान 
दोनेपर छौकिक ओौर वेदिक कर्म बाधित दहो जाते दै, इश्क उनका त्याग 
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अथ कृष्यादिषाघेऽपि न बाधः आओआौतकर्मणः । 
मेवमज्ञानहेत्‌त्थानर्थार्थत्वसमत्वतः १५७ ॥ 


हो जतादहै। कलञ्च आदिमे भ्रबृत्तिका दृष्टान्त ठीक ही है, निषेषवाक्यज्ञानसे 
पृषे जो पुरुप कठज्ञादिभक्षणमें भदत्त होता है, उसकी निषेधवाक्याथेज्ञानके वाद्‌ 
प्रवृत्ति वाधित हो जती दै, फिर उसमे प्रवृत्ति तो दूर रदी ॥ १५६ ॥ 

अथ कृष्यादि ०' इत्यादि । 

दाङ्ा- रौकिक कर्ज्ञादिभक्षण रागतः भाक्त होता है ओर अनर्थ 
फरक दहै, इसरिए निवेषश्याघ्नसे उसका बाध होना जेसे उचित है, वैसे दी ौकिक 
कृष्यादि कगका बाध हो सकता, किन्तु यास्त्रीय कर्मका भी ज्ञानीके लिए 
बाघ कहते है, सो ठीक नहीं दे, क्योंकि शास्त्रीय कम अन्थफरुकछ नदीं 
ञओर न रागसे ही प्राप दै, किन्तु गास््रसे प्राप्त है, दोनों शास्ते समवरु है, 
इरि क्मबोधक शास्त्रा बाध कैसे 

समाघान-- बाध्य देतु है--अन्ञानजत्व ओर अनर्थार्थत्व, सो दोनों 
समान द । अज्ञानसे समुत्य् जते लौकिक छष्यादि दै, वैते ही वेदिक याग, 
दान, होम आदि है । सास्माको कर्ता मानकर द्धी पुरुष कर्मानिकारी होता 
है । करम चाहे लौकिक हो या वैदिक । आत्माको कती मानना केवर अज्ञान- 
निबन्धन है । 

देहिक या आदुभमिकृ फक भोक्ताके छि हयी ै। जब निष्क्रिय आला 
मोक्ता नदीं है, तव वह उसके लिए फर मी नहीं ह्यो सकता, अज्ञानसे अपनेको 
जब तकं भाक्ता मानता है तब तक उका फर कटा जाता है । अज्ञान निवृत्तिके 
अनन्तर दोनों समानं ही अफट टै अतः लौकिक बाध्य ह, रास्नीय नहीं, 
इसमे विनिगमक कुछ नदी दै, शास्त्रम बाध्यवाधकमाव नद 2, इसङ्ि बलावरकषा 
विचार व्यथ हे । दोनों शास्त्र अपने-अपने विषयमे उ्यवस्थित है । अविद्वानके स्प 
कमविधि शास्र है, अतएव भाष्यकारने स्पष्ट का है कि ‹ सवियावत्पुरुष- 
विषयाणि _ शास्त्राणि पत्यक्षादीनि प्रमाणानि च> इत्यादि । ज्ञानीके [13 
कमनिदृततिबोधक वेदान्त है ।. इसी तातपर्यसे ^त्यागनेकेऽयृतस्वमान डाः इत्यादि 
माप्तवचन हँ । वर्ण, याश्रम मादि जेदके समान भवस्थामेदसे जेसे एक 
4 पपे भरति विषरि जोर निषेध शा व्यवस्थित माने जाते है, वैसे ह वेदान्त 
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हितत्वभ्रान्तिनरकौ कलञ्जादाविवात्मनः । 
कतेत्वभान्तिदेदाध्ी समाने भौतकर्भसु ।॥ १५८ ॥ 
शाखररागादिजन्यत्वात्‌ काम्यानामेवमस्तु तत्‌ । 
शासखरमात्रनिमित्तत्वानित्यानां नेति चेन्न तत्‌ ॥ १५९ ॥ 
स्वगादिकामिनो यद्दधिदोत्रविधिस्तथा । 
मोहकामादिदुष्टस्य नित्यं कर्म विधीयते ॥ १६० ॥ 





व्यवस्थित हैँ । अज्ञानीके किए कर्मकाण्ड ओर ज्ञानीके किष वेदान्त है 
यह निष्कषं हुआ ॥ १५७ ॥ 

(हितत्व ०” इत्यादि । निषेधवाक्य ओौर वेदान्तवाक्यके साम्यका 
उपपादन करते दै-निषेधवाक्यके अर्थके ज्ञानसे पटले कर्ज्ञ-मक्षणमें 
समीहितसाधनष्वकी आन्ति ओौर उसके मक्षणसे होनेवाख फरु- नरकमराभि- 
एवं वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञानसे पहडे अपने रदनेवाले कवरूतव बादिकी आर्ति तथा 
तत्फरु-देदप्रा्ि--ये दोनों समान ई; निषेध करनेवाटे वेदवाक्यके अर्थज्ञानके 
अनन्तर दोर्नोमिं सप्रवृत्ति मी समानदहै । माव यह है कि जसे न्षिधरास्रके अज्ञान 
अथत्रा उस्म अविश्ाससे हनन ओर अभक्ष्यभक्षण आदिमे हितस्राधनत्व्ा अम 
होता है; इस रमसे ईिसादिमें प्रत्त होती है, जिसका फर नरकनिपतन आदि 
है; वैसे द्यी आसतश्चके अज्ञानसे कवरैत्व दिका श्रम होता दहै; उसका फर 
देहान्तरप्राप्ति है; देहान्तरभा्ति आत्यन्तिक पुरुषार्थं नदीं है; इसि श्रौत 
कर्म मी कृषि आदि कर्मके समान दही हँ। श्रति भी दोर्नोँको समान दी 
कृती है--'तद्ययेद. कर्मचितो लोकः क्षीयतेः इत्यादि ॥ १५८ ॥ 
 श्लाक्रागादि ०” इत्यादि । शाख, राग आआदिसे अविद्या ओौर अविद्यान्य 
काम्य कर्म होते है; इसङकिए उनका त्याग रीक है; नित्य कर्मतो शाखरमात्र- 
निमित्तक हे; इसङिणए उनका त्याग नहीं होना चाहिए । 

य्य माव यह है कि जितने काम्य कर्म है, उन सवका अन्ञानादिः मूरुहे 
तथा वे अनेक अनथक कारण है; सतः त्याल्य दैः किन्तु नित्य कर्म तो केवर 
शाखमात्रनिमित्तक ‰; अतएव अनर्थके मरु मी नहीं ह प्रत्युत प्रत्यवायके नाश्चक 
है; इसङ्िए उनका त्याग उचित नदीं है ।॥ १५९॥ 

(स्वगीदि ०” इत्यादि । स्वर्गदान्द पाररौकिक फरोका उपङक्षण दै । आदि 

१०६ 
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अकर्तारं स्वमात्मानं करैतवेनाऽभिमन्यते । 
नित्यकर्मधिकायेस्मान्मोहदोषोऽधिकारिणः ॥ १६१ ॥ 
सोऽकामयत जाया मे खादित्यादि श्रुतौ स्फुटम्‌ । 
कामदोषः प्रत्यपादि सर्वकामाधिकारिणामर्‌ ॥ १६२ ॥ 


दाब्दसे पशु, पुत्र सादिका हण 2ै। उन स्व्गादिकामियोके प्रति स्वगादिके 
उदेश्षयते जसे अग्निहोत्रादि कर्मा विधानदै, वैसे ही मोहकामादिदुष्ट पुरूषोके 
रिए नित्य कर्मकरा विधान है । अवि्यादोषदुष्टत्व, उत्पत्ति, विनियोग, प्रयोग ओर्‌ ` 
अधिकारी इत्यादि नित्य ओर काम्य दोनों विधियो समान है । 

शङ्का-- यदि दोनों समान है, तो नित्य ओर छाम्यका विभाग कैसे १ 

समाधान -- स्वग, पुत्र आदि विशेषरूपसे फर्के कामि्योके प्रति 
तत्‌-तत्‌ फरुके उदेश्यसे विरोष-विदोष काम्य कर्मा विधान दहै जौर 
इष्ट मे स्यादनिष्ट मा मूत्‌ इस प्रार सामान्यषटपसे फरार्थियोकि उदये 
नित्य कर्मोका विषान है । अथवा कामनाप्रयुक्त काम्य कर्म॑ जौर जीवन- 
प्रयुक्त नित्य क्म है इस भरकर भी दोनोंमें मेद मानकर उक्त विभागकी उपपत्ति 
है। यष्टी एक भकार है जिसके द्वारा इन दोनोँका विमाग सिद्ध दो सकता दै, 
दृसरेसे नही, क्योकि कामनाघीनत्व तो काम्य ओर नित्य दोनोम समान है । 
“यद्यद्धि कुरूते जन्तुः तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ इत्यादि वचन तथा जनुभवके अनुसार 
कामना प्रवृत्तिमात्र्मे कारण दहै । इसीसे चेतनकी प्रवृत्तिमात्रमे इष्ट-साघनताका ज्ञान 
कारण है । इस्त प्रकार यह कार्यकारणभाव सर्वसंमत माना जाता; अतएव न 
प्रयोजनमन्तरेण मन्दोऽपि प्रवतेते' यह लोकम र्द्ध दै । यावल्नीवन तो नित्य 
कर्मं मी नराबर नहीं दहोता। सायं भौर प्रातःकर्म नित्याग्निशोत्रादि होते ई; जीवन 
रहनेपर दी कदाचित्‌ काम्य कर्म मी होता दहै, अतः अनििहत्रादिरमे नित्यत्व 
बाधित दी दहै ॥ १६० ॥ 

'अकतोरम्‌' इस्यादि । वस्तुतः अकतीङ्प भातमामे कवैरवका जभिमान करके 
ही जीव नित्य कर्मका अधिकारी होकर नित्य कर्म करता दै । इससे स्पष्ट समज्ञा 
जाता हे किं नित्य क्म करनेवाा पुरुष मोहादिदोषदुष्ट अवद्य दै, विपरीत 
ज्ञान मोहके बिना नदीं हो सकता, इसमे किसीका विवाद नदीं है ॥ १६१ ॥ 

. , सोऽकामयत" इत्यादि । प्रजापतिने कामना की कि मेरी. मी 
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आविरिच्च्यादहिरक्तोऽपि युक्ति कामयते ततः ) 
तत्प्रव्तिध काम्येति चेत्तद्यषाऽपि बाध्यताम्‌ ।। २६३ ॥ 
आत्माज्ञानेकहेतुत्वाद्वाङ्मनःकायकर्मणाम्‌ । 

आत्मज्ञानेन तद्धानात्समािः सर्वकर्मणाम्‌ ॥ १६४ ॥ 





जाया खी" हो, यह कामना श्रुतिमें स्पष्ट है । इसके अनुसार सब कामना- 
धिकारिर्योेँ कामना दोष श्रतिने स्पष्ट कहा है । अवियाके बिना कामना 
नदीं दहयोती, मतः मूर दोष अविद्या है, यह अर्थात्‌ सिद्ध होता दै॥ १६२॥ 

'आविरञ्च्या ० इत्यादि । 

शङ्का--जेसे कामादिदोषदुष्टका कर्ममे अधिकार है, वैसे ही मोक्षकी कामना- 
वले सुमुश्चका ज्ञानम अधिकार दहै, जतः कामनाखूप दोष उन दोनों 
समानदहीदै, फिर ज्ञान ओौर कर्मम क्या विरोष हुमा ? मोक्षकामनाके भिना उसके 
साधन रवण, मनन आदिमे पुरुषकी पर्त्ति दी नहीं हो सकती । 

समाघान- समी कामनार्पँ दोष नहीं हँ । प्रकृते बन्धनहैतु विषयकी 
कामना कामनाञ्चब्दसे विवक्षित है । स्थाणुसे टेकर बद्यरोकपर्यन्त जो विविध 
देहिक आमुष्मिक फर हँ, उन फरछोसे विरक्त परमाथ सत्‌ सांसारिक- 
घमतीत आत्मा दै, रस्ता जिसको विवेक दै, उस पुरुषका मोक्षम अधिकार षै | 
अथवा यदि कामनामात्र दोष है, यदी सिद्धान्त मानते हो, तो मोक्षकामनाका 
मी बाध मानो, मोक्ष्चब्द मोक्षसाधन ८ उसके उपाय ) श्रवणादिके तासर्यसे 
कहा गया है । विरक्तका ही ज्ञानम अधिकार 8, इसमे क्या प्रमाण ? प्पराचः 
कामाननुयन्ति बाखस्ते सृत्यो्यन्ति विततस्य पाश्चम्‌, इत्यादि मौर (कामान्‌ यः 
कामयते मन्यमानः स काममिजीयते तत्र तत्न" इत्यादि वचन प्रमाण दै । इनसे कामकी 
निन्दा छी गड है । निन्दा त्यागके ठिए्‌ की जाती है, निरथक नहीं । "योऽकामः! 
इत्यादि श्चति साक्षात्‌ कामका निषेध करती दै । इससे यह स्पष्ट प्रतीत होता है किं 
कामादिसे रहित पुरुषरत्नकी अयोमाग सम्यगृज्ञानमें भवृत्ति होती दै ॥१६३॥ 

(आत्मज्ञाने ०” इत्यादि । वाचिक, मानसिक, कायिक-इन त्रिविध कर्मोमिं 
आसाक्षा अज्ञान दी कारण है । आत्मज्ञानसे आस्माज्ञानकी नित्रूत्ति होनेसे सब 
कर्मोकी समासि हो जाती 8 । कारणके अभावसे काय॑का मी अभाव होता है, यह 
सर्वसिद्धान्त है, इसङिए मोक्षकै किए ज्ञानीको क्मकी अपेक्षा नहीं दती ॥ १ ६४॥ 


४. शृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


-~--------~----------------------------------------------~- ~~ उडनययस 


कर्मोपयोगाभावेऽपि ब्रथाकालक्षयादरम्‌ । 
कर्माुष्ठानमिति चेन्न प्रदृचरसम्भवात्‌ ॥ १६५ ॥ 
न चोच्छिनात्ममोहस्य सदेवाऽऽत्मधियः स्मृतेः । 
अल्पोऽप्यवक्षरोऽस्तीह बाद्मनःकायकर्मणाम्‌ ॥ १६६ ॥ 
कृर्मोपयोगा ०” इत्यादि । 
राङ्क[-- यपि उक्त रीतिसे मेोक्षके छिए ज्ञानियोको कर्मकी अपेक्षा 
नदीं द्योती; पतिर मी कर्मानुष्ठानक्षा व्यग्र व्यथे कारु वितानेकी अपेक्षा राप््र- 
विहित शयुभकर्मोकि अनुष्ठान द्वारा समय बिताना च्छा दै, इस दष्टिसे ज्ञानिर्योकि 
ङि मी कर्मायुष्ठान आवदयकदहे। 
समाधान- नही, कर्मके अनुष्ठानमेँ ज्ञानियोंकी प्रषृत्ति दी असंभव है । 
जञानोस्पत्तिसे पूर्य कम भौर उसके फर्म सव्यत्वज्ञान रहनेसे श्रद्धा ओर तत्‌-तत्‌ 
फलकी कामना होती ह, इसकिए फरुकी फामनावाखा पुरुष उसके साधन कें 
प्रवृत्त होता है, घत्वज्ञान होनेके बाद देतमात्रमे मिथ्याज्ञान होनेसे अश्वद्धा हो जाती 
षै ओर फर्की कामना सुसुष्चुको होती नहीं, फिर कर्ममे प्रवृत्तिकी क्या 
संभावना है £ ॥ १६५॥ 
प्रबृत्यसम्भवको दी स्फुट करते ह--'न चोच्छिना ०? इत्यादिसे । 
ज्तानक्ष णिकत्ववादीकी शङ्का है कि जिस पुरुषका आसममोह-भाताज्ञान-- 
आत्मतच्वज्ञान द्धारा नष्ट हो गया है, उस पुरुषकी भी परवृत्ति उक्त ज्ञानका नाच्च 
होनेपर फिर द्धो सकती है । 
समाघधान-- आदमज्ञान क्षणिक दै, एेसा माननेपर भी उत्तरोत्तरज्ञानपरवाह उत्पन्न 
होता दी रहता &ै, क्योकि सु्चकी निदिध्यासनमें ही सदा प्रृत्ति रहती दै, 
इसकिए युसुश्चकी आत्मज्ञानशन्य अवश्या दी नदीं दै, तो कमानुष्ठानका क्या 
प्रसंग £ इस अभिप्रायसे कहते दै-- कायिक, वाचिक जौर मानसिक--इनः तीनो 
कर्मोक्ा थोडा भी सवप्रं नहीं रदता अथात्‌ सतत भत्मज्ञानर्मे ही तत्पर 
दोनेते सुखष्चुको क्म करनेका अवसर नदीं है । वार्तिके (भोत्मधियः स्थितेः" यद्‌ 
पारद जौर वार्तिकसारम “ासमपियः स्मरतेः यद पाठभेद है, पर ` दोर्नोमें 
परवाहरूपसे स्थिति मानना आवदयक है । निर्विचिकित्स ॒रशाब्दज्ञानसन्तति 
स्मरणासक ही है, इसलिए वार्तिकसारमे धीविरोषवाचक स्द्तिश्ब्दते निर्देश 
किया ह, सामान्य विदोषवाचकशब्दके प्रयोगका मेद्‌ है, र्थं ठो एक दी दै॥१६६॥ 
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तेतीय ब्राह्मणं ] भवषियच॒वादसदहित < १ 


कर्मणोऽवसरश्चेरस्याच्वद्धिक्षावसरो यथा । 

मेवं श्चुघादिदौषेकेतत्वेनाऽनिवारणात्‌ ॥ १६७ ॥ 
कमाऽपि मोक्षकामादिमूरं चेदयो विथुद्यति । 

स करोत्येव कमाणि को द्यज्ञं विनिवारयेत्‌ ॥ १६८ ॥ 
अनिवायश्चुधेवाऽयं मोहो यस्याऽनिवारणः । 
तस्मिन्दरवैत्यमूटस्य किं छिन्न ब्रह्मवेदिनः ॥ १६९ ॥ 


कर्मणोः इत्यादि । 

राङ्क-- ज्ञानी लजीवन्युक्तको जेते मिक्षारन आदि कमे करनेका अवसर 
मर्ता, वैसे दी अन्य कर्म करनेका अवसर उसे क्यों नहीं मिरुता 2 यह तो 
कोई कह नहीं सकता कि जीवन्सुक्त भिक्षाटन आदि कमं भी नहीं करता, क्योकि 
छारीरधारण भिक्चारनके बिना द्योदह्ी नहीं सकता ओर तत््वोपदेश्चके छिए 
दास्नके निमीण आदिमे मी उसकी पवृत्ति देखी जाती है; फिर कर्मे द्यी 
क्याद्भेषदहैजो कि उसे नहीं कर सकता दै, एसा कहते हो ? 

समाधान - भिक्षा आदिमे भद्ृत्तिके कारण ह प्रारञ्घकर्मवश्च दखरीरधार- 
णापयोगी भिक्षाश्चनके मूर कारण ्ुघादिदोष, सोदृष्ट दै; इस्र्‌ उन्म 
प्रवृत्ति होती हे, अन्य फरुकी इच्छा नहीं है, अतः दास्ीय छर्मानुष्ठानमे 
भ्रवृत्ति नदीं हो सकती ॥ १६७ ॥ 

कर्माऽपि' इत्यादि । जो केवरु विवेश्टी हे, तच्वन्ञानी नहीं है, उसकी यह 
धारणा होतीष्रैकि कमानुष्ठान दी मोक्षकामनाका मूर है, यह यद्यपि विवेक 
नहीं है, किन्तु मोहमात्र ई; तथापि एेसे स॒ग्धक्ी कमीनुष्ठानमें भवृत्ति दी दै, 
कारण कि अज्ञ अर्थात्‌ विपरीत ज्ञानवान्‌को कौन रोक सकता है । आन्त पुरुष 
अपने सज्ञानवच्च आभासे भी प्रवृत्त हदोताद्ीहै॥ १६८ ॥ 

‹अनिवायं ०” इत्यादि । अरीरधारी भाणिमात्रको श्चुधा जैसे अनिवार्यं है; 
भर्थात्‌ अपने अनुप आहार अवश्य ही करना पड़ता है, वैसे दही सव 
पुरर्षोको उक्त मोह अनिवार्य है अथात्‌ शछास््राचार्योपदेश द्वारा भी नित्त नदीं 
होता, अतएव वह॒ क्ामर्मे भश्रत्त रहता है, बक्मन्ञानी - अतएव मोदहरहिवकी 
क्या हानि होगी ? जथोच्‌ कुर नहीं होगी, अधिकारीका दृष्टान्त अनधिकारी 
पर खग नदीं होवा ॥ १६९ ॥ 


८४२ खटदारण्यकवातिकसार [ ? ्मंष्यौय 


रम ्व्रग्नय्ण्वकाग्यहनव्कग्वानन्कन्बननन्न्नव््न्ब्कन्न्कन्नक्रन्व्क्रन्ककर्वकन्वन्वन्वकरष्यन्यकनयिनयियण य जञ च नसकन 


्चुधितो ख॒डन््त इत्येवं थुङ्न्ते ठतो न इत्रचिद्‌ । 
मूढः कुरुत इत्येवं नेव छर्यादमूढधीः ॥ १७० ॥ 
उच्छिलस्य न मोहस्य ्यकस्मात्पुनरुद्धवः । 

येन मूढः भ्रहृर्तेत नित्यकर्मसु तन्ववित्‌ ।॥ १७१ ॥ 











श्षुधितो' इत्यादि । श्ुषित- मूखा-- पुरुष यदि भोजन करता है, तो 
क्या तृप्त मी कीं भोजन करते पाया जाता दै 2 यदि रसा पाया जाय, तो 
यही मानना प्ड़गा कि वद त्प्त दही न था, वं मूढ कर्म करता ३, 
यह देखकर समृढ़रधी आतमानास्मविवेक्ी मंद्वैत-ब्रह्म-तच्वदर्छी कर्म॑ नदीं 
कर सकता ॥ १७० ॥ 

उच्छिन्नस्य इत्यादि । 

राक्का-- ज्ञानीका अज्ञान नष्ट दहो जाता दहै, इसिए उसको कर्म करनेका 
अवसर ही नहीं आता, यदह आपने कदा, सो टीक नहीं जजचता; कारण कि 
फिर यदि अज्ञान उत्पन्न हो, तो कर्मका अवसर क्यों नहीं वेगा £ अज्ञान 
नारके अनन्तर पुनः अज्ञानकी उत्पत्ति नदीं होती, इसमे कोई कारण नदी कदा है । 

समाधान--ज्ञानाग्निसे सभ्रू अज्ञान नष्ट हो जाताद्ै, अवः ज्ञान रहने. 
पर पुनः अज्ञान उत्पन्न नदीं होता । इस्त तात्पर्भसे कहते ह- “उच्छिन्नत्य न 
मोहस्येत्यादि' । अभिमाय यदद दै कि जो सज्ञान नष्ट हुदै, उसकी फिर 
उत्पत्ति तो मसम्भव ही है । यदि उसके सजातीय दृसरे अज्ञानकी उत्पत्ति कटिर्‌, तो 
कारणके अभावसे ही भन्ञानकी उत्पत्ति नदीं हो सकती । यदि ज्ञानको ही उत्पादकं 
फषिये, तो वह नष्ट हो चुकादहै। यदि अज्ञानका नादादह्यी न मानिए, तो 
कञानोत्पत्ति दी व्यथं होगी गौर कमी मोक्ष ही नहीं होगा। यदि भातमाक्ो दयी 
अज्ञानता उत्पादक किये, तो फिर अनिर्मोक्षापचि द्यी दोष होगा । बाला 
नित्य हे जौर उसीको मज्ञानका उत्पादक कते हो, अवः अन्ञान सदा दी 
होता रहेगा । यदि किये फि अनेक भन्ञान मार्नेगे, तो इसमें कुक भमाण 
नहीं है “महमन्ञः इत्यादि भतीति जब एक ज्ञानको छेकर भी उपपन्न हो 
जाती दै, तो फिर अनेक अज्ञानोम कु प्रमाण नही रै, अतः जिस पुरुषका 
अक्ान नष्ट हो गया ह, वह ज्ञानी पुरुष कर्म नहीं करता । | | 

भिक्षारन आदि कर्म मी परोक्षासतत्वदरं हयी करता ई, उस्न मी मूलं 


८४४ ब्रहदारण्यकवातिंकसार [ ? श्रध्याय 
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न वस्त्ववसरापेक्ष स्वतः सिद्धत्वकारणात्‌ । 
क्रियिवाऽवश्षरापेक्षा तस्याः कारकतन्त्रतः ॥ १७३ ॥ 
यदोद्धवेरश्चुघेवाऽस्य प्रबला मोहवासना । 

तदाद्रतं न नित्य स्यात्तस्य यारच्छिकत्वतः ॥ १७४ ॥ 


ुद्धिकी सदा स्थिति दी रहती दै, इसर्एि किसी तरह उसमे कालसबन्ध 
नहीं कह सकते । 

शदङ्धा--तव किसको कालकी अपेक्षा & 

समाधान-- क्रियासे कायैमात्रकछा मअ्रहण होता है, कार्यमात्रको असर्‌ 
कारको अपेक्षा होती है, क्योकि क्रिया (कार्यमत्र) कारकतन्तर (कारकके अधीन) 
ही दै । करणके समवधानसे दी कार्यं होता है, अन्यथा नहीं । अतएव कदाचित्क 
कहा जाता हे ॥ १५७३ ॥ 

यदोद्धवेत्‌ इत्यादि । जिस समय तत््वक्ञानीको दोषमात्रजन्य शजुधाके 
समान मोहवासना उलयन्न होती है, उस्र समय कमै अवद्य करना चाहिए, यह 
षारणा होती है, उस समयक्रा करिया हुआ अग्निहोत्रादि छर्म नित्य कस नहीं कहा 
जा सकता, वह तो केवट याखच्छिक कदखाता है । 

जमिपराय यह दहै करि शयावल्नीवमग्निहोत्रं जुह्योति, उदिते जुहोति, 
जनुदिते जुहोति" इत्यादि श्ाख्रसे विदित जो कर्मद ये नित्य कर्म 
कहकाते ह । परतिदिन उनका नियत साषन, समयादिते अनुष्ठान होता है, जिसे 
कर्मी परायः क्रिया करते दै । तत््वुसुत्खु सुभुश्चु जब निदिष्यासनमे निरत 
रहता दै, उस समय उसको काल-कर्मीदिका ज्ञान है दी नदी, इसरिए तदनुष्ठान 
असमव ही है । कदाचित्‌ ब्युत्थानदद्यामे पूवार्जितवासना अमिन्यक्त 
होती है, तो जम्निहोत्रादि कर्मे चास््रकी आज्ञासे नही, किन्तु स्वेच्छाते 
बाढक्राडादिवत्‌ प्रवृत्ति हो जाती है, परन्तु वह कम॑ नित्य कमं नदीं 
का जाता; किन्तु . वासनाङ्कत अतएव यादच्छिक कर्म कहा जाता 
है। जो कर्मवश किया जाता है, वह नित्य कर्मं कटलाता है, जो 
त । किया जाता है, वह यादृच्छिक कदलाता है, यद्दी दोनोमे मेद 
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दोषजन्येऽपि भिक्षादौ कारादिनियमः श्रतः । 

विधिः स एष विदुष इति चेन्न तदिष्यते । १७५ ॥ 
नेवाऽ्यं नियमोऽस्माकं परिसद्कथा हि सा यतः । 
नो चेद्धिहितकालेऽस्य भिक्षात्यागो न शक्यते ।॥ १७६ ॥। 
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“दोषजन्ये" इत्यादि । ज्ञानी भिक्षारन जादि कर्मः कामादि-दोषवदा करता हे, 
जभग्निहोत्नादि कमं नदी करता, क्योकि वे दोषनिबन्धन नही है, किन्त विधि- 
निबन्धन दै । विधि ज्ञानीके र्षि है नही; अतएव माष्यक्ारने शारीरकमें 

स्पष्ट दी कटा है-भविदयावद्धिषयाणि शालाणि' अर्थात्‌ शास्र निद्भानोके ङि 
ह । यर्दा विद्रानका तात्य ज्ञानी है; मतः उससे अतिरिक्त विद्धान्‌ मी 
जनिद्धान्‌ दी माने जाते दै । इसका भश्वादिभिश्वाऽविरोषाव्‌ इत्यादि वाक्यसे 
भाष्यकारने स्वयं स्यष्ठीकरण किया है । 

श्का--क्ञानीके किए शास्म विधि नहीं है, यह तो आप ठीक नहीं कद 
रहे दै, क्योकि'“चातुर्वण्यं चरेद्ेश््यम्‌", "एककारु चरेदेश्ष्यम्‌", भ्यतीनां च चतुर्णम्‌” 
इस्यादि शास्त्ोसे जसे ज्ञानीके किए भिक्षा मादिका विधान है, वैसे ममिहोत्र आदिका 
मी विधान क्यों नही मानते ? आखिर माप विधिक्ा सर्वथा निषेध तो कर नहीं 
सकते, क्योकि उक्त वचनोंसे भिक्षा, मौच भादि. काल, वणं जौर संख्याक 
नियम स्फुर ही विहित है ॥ १७५ ॥ 

समाधान--इनकी मी विधि ज्ञानीके र्षि नदीं ह, इसका उत्तर भिम 
इरोकसे कदते दै--भनेवाऽ्यः इत्यादिसे । 
, देमारे ८ बेदान्ति्योके ) मवसे पूर्वोदाह्छत नियमविधि नही है, किन्तु वह 
परिसंख्याविषि है, अन्यथा विहितकार्मे भिक्षादिका त्याग नही हो सकेगा । 

जमिपाय यह & किं विधि तीन भकारकी होती दै--भपूर्वविषि, नियम- 
विधि ओर परिरसरूयाविषि । भत्थन्त . भपाघकी भरापक अपूर्वबिषि दै । 
जेसे “भनग्निहत्रं जुह्यातस्रगैकामः' यहां ग्निहो्मे स्वर्गसाघनत्व भमाणान्तरसे 
स्वेथा जमात है, इसका प्रापक यष्टी वचन दै। हसङ्षि अग्निहोत्रम्‌” 
इत्यादि अपूवैविधि दै । श्ीहीनवहन्ति' यह नियमविधि है । पक्षमे 
सप्राप्तकी पापक नियमविषि कदलाती है । अवघातका भयोजन _ तण्डर- 
निष्यत्तिष्ैः सो दो भ्रकारसे दो सकती दै, भवधातसे--ङरनेते--अथवा 


१०५ 
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नखविदलनसे । जिस पक्षर्मे नखविदल्न द्वारा तण्ड़रनिष्यत्तिमे पुरुषी प्रचत्ति 
होती दै; उस्र पक्षम अपाक्त अवघातकी नियमविधि दै; अवधातसे द्धी 
तण्डूरकी निष्पत्ति करनी चाहिए, उपायान्तरसे नदी; अन्यथा अपूवकी उत्पत्ति नदीं 
होगी । तत्र ओौर अन्यत्र मथीत्‌ दोनों पक्षो मापि दो तो परिसंख्या है; जेसे "पञ्च 
पञ्चनखा भश््याः? । यर्हपर रागतः पश्चनखापश्चनखसाधारणके भक्षणे प्रवृत्ति ष; 
अतः पञ्चनखेतरका मक्षण नहीं करना चाहिए, इस अर्थम इस वचनका तात्पर्य है; 
परञचनखके भक्षणे नदी, अन्यथा पञ्चनखके अभक्षणसे परत्मवायकी आपत्ति होगी; 
क्योंकि विधिके उह्घनसे प्रत्यवाय होता ई; यदह सिद्धान्त सर्वमान्य है । प्रकृते 
यदि नियमविधि मानगे तो नियत समयपर भिक्षा करनी द्यी पडगी। परि- 
संख्याविधिके माननेपर यदि भिक्षादि करना हयी है, तो नियत समय 
प्र ही करे अन्यथा नहीं ओर न करना हो, तो कोई शाखी प्रेरणा नदीं है कि 
भिक्षादि अवय करो । बदावेत्ताके ङिए नियमविधि समुचित भी नहीं है, क्योकि 
वह विधि्योसे अति दुर होनेके कारण किसी भी विधिका विषय नहीं हो सकता । 
शङ्का-- यदि ज्ञानी विधिसे अतिक्रान्त है, तो वह निषेषसे भी अतिक्रान्त है, 
सा भी मानना पड़ेगा, एेसी परिस्थिविमे उसकी निन्य आचरणमें भी प्रवृत्ति हो 
सकती है, क्योकि उसके किए निषेधशचाख मी नीके समान है । 
समाघान-- निन्य आचरणरमे भव्ति तो अधर्म जौर मविवेकसे होती ट, 
ज्ञानीमे इन ॒दोनोंकी संभावना नहीं है, इसलिए उक्त भवृचिकी संमावना ही 
नहीं है, क्योकि एसे पुरुष-र्लोकी जब जमविचादश्चामे भी निन्य साचरणोमें 
भत्ति नदीं होती तो विद्यादद्यामे कसि होगी 8 कपूयसस्कार भी 
उनमे हँ नही, जिनसे कि देसी संभावना भी हो सके भौर वस्तुतः अविद्वान्‌ 
जतएव विविदिषु पुरुवोके र्षि विधि दै, परन्तु उनके किए भी उक्त नियम- 
विषि नही है, किन्॒॒परिसंरूया है । परिसंख्या अन्यत्र नितिष्ी प्रयोजिका है, 
क्रियाविदोषम प्रयोजिका नहींषै। ` ॥ 
जतः कषतियाकी वह विरोधिनी नदीं दै । चित्ती स्थिराके निना आत्म- 
चिन्तन नदं हो सकता, मतः चित्तस्थेयेके छि भोजन जपेक्षित है, सो बाक्मण, 
त्रिय जीर वेद्य --इन तरवर्णिकोसे टी भिक्षाका महण करना चाहिए, इस अर्मे 
रख शाञ्लका न्यापार नदीं दैः किन्तु दूद्से भिक्षाकां हण नही करना चाहिए, 
म अंशम उक्त शाखफा व्यापार है । इसते स्पष्ट होता है कि निदृतिके बोधम दी 
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एवं चेत्परिसङ्खया तेऽकाठे युक्त्वा तु तत्त्ववित्‌ । 
म्रत्यवेयादिति प्राप्र बाटमस्य न दुष्कृतम्‌ ।॥ १७७ ॥ 
मोहवासनया कत्वा विहित सुरती यथा । 
निषिद्धातिक्रमेणेवं दुष्कृती न भवेत्कुतः ।॥ १७८ ॥। 
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परिसंस्याका व्यापार है, सो भी अविद्वान्‌ विविदिषुके प्रति ्ै, ज्ञानीके प्रति नदी । 
ब्रह्मज्ञानी तो विधिनिषेधकी मूमिसे अतिक्रान्त है, अतः उसके ए परिसंख्या 
भी नहीं हे ॥ १७६ ॥ 

एवं चेत्‌" इत्यादि । 

शङ्वा-- यदि आप परिसख्या मानते हो, तो भी अविषहित कार्म 
अथ च शुद्रसे भिक्षाक्ा अहण कर उसके सेवनसे तत्त्वक्ञानी भी प्रत्यवायी होगा, 
क्योकि परिसंख्यासे इतरकी निचत्ति बोधित होती है, इसरिए निषेधके 
उल्ङ्खनसे भत्यवाय अवइ्य होगा, अन्यथा निषेध दही व्यथ हो जायगा, अतएव 
पञ्चनखेतरमक्षणसे प्रत्यवाय चछास्त्रकारोनि माना है । 

समाधान-हां टीक है, किन्तु ज्ञानी विधि-निषेधकी भूमिम नदीं दहै, 
यह कह चुके हे, आद्रै जमीनमे अभर्जित बीज उगता दै, इससे क्या संतप्त 
बाद्धमय मूमिर्मे भर्जित बीज कमी उगता है? कमी नहीं। एवं ज्ञानीको 
दुष्कृत हो मी; तो भी वह भर्जित बीजके समान मरुस्थरुसम ज्ञानीके चित्तमें 
छेशाङ्करका आरम्भक नदीं हो सकता । पहलेके छपे इए वार्तिकसाररमं 
"काटेऽमुक्त्वा' एसा पाट है, पर वह प्रमादसे छप गया ह । "अकाले भुक्त्वा एेसा 
पाठ होना चाहिए, इसी अर्थकी संगति होती दहै, इसश्णि हमने एसा ही पाट 
रक्सा है ॥ १७५७ ॥ 

.मोहवासनया! इत्यादि । 

रङ्क(-- मोह कसनाते तीर्थस्नान, उपवास भादिका अनुष्ठान करके ज्ञानी यदि 
सुकृती --पुण्यवान्‌- होता है, तो निषेधके अतिक्रमसे-- निषिद्धके अनुष्ठानसे-- 
दुष्छिती क्यो नदीं होता 2 यद्यपि इस विषयमे निणयदहो चुका कि वह 
विधिनिषेधका विषय नदीं ह, तथापि स्थुणानिखननन्यायसे सिद्धान्तको पुन 
हद्‌ करनेके ङ्ए ओौर इस विषयमे शास्नप्रमाण दिखर्नेके. रिष फिर साक्षेप 
किया गया है ॥१७६८॥ 
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अरटेषवचनान्नाऽस्य सुतं ठेपकं यदि । 
दुष्छृतं च तथेत्येवं सन्तोष्टव्यं विपश्चिता ॥ १७९ ॥ 
(अशछेषवचना ०” इत्यादि । सश्टेषवचनतसे ज्ञानीका सकृत ८ पुण्य ) ठेपक 
(कर्मद) नदीं होता, तो उसी प्रकार दुष्कृत मी फरुप्रद नहीं होता, यह्‌ समञ्ञ कर 
टी विद्धानोको इस विषयमे सन्तोष करना चाहिए ¡ यह जमिप्राय है-- वेदान्तसूत्र 
तथा उसके भाष्ये यह विचार क्रिया गया है कि जद्मवेत्ताका दुरित नष्ट 
होताष्ैया नहीं? 
यङ्का- कर्म फलप्रद होता है, अतः फरुपदानके निना क्म नष्ट नहीं 
होता, जतणएव स्यरतिकारोनि कहा है---"नाऽयुक्तं क्षीयते कर्म? इत्यादि । 
यदि कहो कि कम फरु दिये बिना नट नहीं होता, तो प्रायथित्तका 
विधान दी भ्यथे होगा, क्योकि भायश्ित्त तो इसीलिए है कि बिना फर दिये कसं 
नष्ट हो, तो. इसका उत्तर यह षै कि कर्मनाश्चके उदेदयसे किया गया प्रायश्चित्त 
क्का नाञ्चक दहो सकता दै, पर जक्षविद्ा तो इस उदेश्यसे विहित है 
नदी, इसरिए बहवेत्ताका दुरित फर दयि बिना नष्ट नहीं द्योगा। । 
यदि ब्रह्मवेत्ताको मी स्वकर्मफर भोगना पड़, तो रारीरेन्दि्योके निना 
उसके फलका भोग होगा नदी, अतः तदेशकारादिसपेक्च चरीरादिका धारण 
आवश्यक होनेसे मोक्ष ही दुरम हो जायगा । 
` समाधान- त्रहषवेत्ताके पूर्वं ओर उग्ठर--ये दोनों पाप निश्च हो जाते है, 
मेव केवर इतना दै कि पूर्वं॑दुरितका विना भौर उत्तर कालिक दुरितका 
ससंेष ( असंबन्ध ) मात्र होता है, इसमे प्रमाण यह है- भयथा ॒पुष्करपरारा 
मपो न द्िष्यन्ते एवमेवंविदि पापं कर्म न दिष्यते । एवं पूर्व दुरितके विनाशे 
प्रमाण है--तययेषीकातुरुमग्नौ प्रोतं मदूयेतेवं हास्य सर्वपाप्मानः प्रदूयन्ते 
तथा मिथते इदयमन्थिर्छिन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चाऽस्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
दृष्टे परावरे' भादि । जो यह कहा कि क्म फर्के भोगके बिना नष नही होता, 
सो ठीक नहीं दै क्योकि भनायुक्तम्‌" इत्यादिका तात्यय॑ फकदान, समर्थं 
कमम दै सो हम मी मानते दै । पायश्ित्तके समान क्षवि्या मी उसके फरुके 
ग्रदानर्मे भतिबन्धक है । | | 
 वस्सुतस्तु कमे नष्ट॒गदहीं होता, यह ओत्सर्गिक है, इसका अपवाद दै 
भायश्वित्त तथा नक्षविया। इन दोनोके द्वारा पुण्य ओौर पाप--ये दोनों एकदानके 
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तस्मात्कमाधिकारणां निषेधायाऽऽत्मधीवचः , 
निषेधवा्यवचेन कार्या शङ्का न काचन ॥ १८० ॥ 

विनाम नष्टहो जाते । इसमे प्रमाण है सर्वपाम्पानं तरति तरति जक्ष 
दत्यां यो ऽइ्वमेधेन यजते य उ चैनमेवं वेद्‌” इत्यादि श्रति। जो आपने यह 
का कि प्रायश्चित्त जसे पापनाशके उदेदयसे विहित है, वैसे नक्ावि्ाक्षा 
विधान नीह, सोभी ठीक नही है, क्योकि सगुण व्रदमवि्ा पा पनाय 
` ओौर रेयैकी प्रापिके उदेश््यसे विहिव ह, निगण बह्मविद्याका विधान 

यद्यपि उक्तोदेदयसे नक्षी दै, तथापि अकवत्वादि ज्ञान दवारा पूव 
कर्मोका नाश उत्तर कर्मोका असंबन्ध स्वतःसिद्ध होता षै, जब अपनेको 
तत्त्ववेत्ता कर्ता दी नहीं मानता, तव पुण्य, पाप आदि तथा उनके फलं भी 
कटां १ शाखदेशितं फक करैर" इस सूत्रसे कर्ठैत्वायभिमानीको ही धर्मीधम तथा 
उसका फक मी होता है । उस भभिमानसे शयन्यको नही, “इतरस्याप्येवमसं-छेषः पाते 
च! इस सूम यह सिद्धान्त किया है कि पुण्य कर्मका मी पापके समान जसंदटेष 
ओर विना माना जाताष्टै। उमे उष्टैवैष एते तरति" इस श्चतिसे दुष्क्रतके 
समान हतका मी नाश होता है। जहां की दुष्कृतका नाश बतलाया षट, 
वहां सुङृतमें भी उस्षका तात्प है, क्योकि ज्ञानीका सुक्ृत मी ज्ञानफर्का (मोक्षका) 
मरतिबन्धक होनेसे दृष्डृतके समान दही है अर्थात्‌ दोनोका फर ज्ञानरूप 
फरक उपेक्षा निङ्कष्ट है ॥ १५७९ ॥ 

"तस्मात्‌" इत्यादि । वकि अकरत्वादुपरक्षित आस्मदर्छीको कोड कृरवन्य 
नटी रहता, इससे सकल नित्य, नैमित्तिक ओर काम्य क्मोकि निपेधके छि 
मर्म धीवचः-- तत्त्वमस्यादि वाक्य--ह। भा हिस्यात्सरवा भूतानि" “न घरां पिबेत्‌" 
इत्यादि निषेषवाक्य जिस प्रकार यौदासीन्यसे अतिरिक्त किसी कर्दव्य अर्थके 
बोधक नहीं द, उसी प्रकार (तत्त्वमसि सादि. वाक्य मी सकर कारकव्यवदहारातीत 
जरह्मस्वरूप जीव दहै, इस बोधन द्वारा जीवको किसी कर्दीज्य अर्थका 
उपदेश द्यी नदी देते, प्रद्युत सकर कर्मोँसे उपरतिके दी बोधक है; 
अतः पूर्वोक्त शङ्क नहीं करनी चाहिए कि परिसंख्याविधि भी ्र्मविदयाश्टी 
विरोधिनी है । 

` निषेधवाक्य जसे बरहमवियाकरे विरोषी नहीं ह, कारण कि वे क्रियाके ‹मयोजक 
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तथा चाऽत्र निष्वेऽपि शछच्यादौ वेदमानता । 
ब्रह्मणीव ततः प्राण उपास्यो गुणसंयुतः ।॥ १८९ ॥ 
दिष्यर्थवादन्यायानां पूर्वस्मिन्त्राह्मणे यथा । 
सङ्कदस्तददत्राऽपि वतीयव्राह्मणे कृतः ।। १८२ ।। 


इति वार्तिंकसारे व्रतीयुद्धीथत्राङ्मणम्‌ । 


रा 
नहीं किन्तु उसमे ओौदासीन्यके भयोजक दै, वैसे ही परिसंख्या मी क्रिंयाक 
पयोजक नहीं है, किन्तु निपेधवाक्यके समान जौदासीन्यमान्टी प्रयोजक हैः 
क्रियामात्रमे मौदासीन्य ब्रक्मवि्याके यनुक्कूरु दै, प्रतिकरर नदीं है । 

साराय यह है कि निषेधवाक्य जौर (तत्वमसि' सादि वाक्य आन्त पुरूषकी 
परषृ्ति रोकनेके अतिरिक्त कुक कव्य सर्थेके उपदेशक नदीं दै, अतः कायं- 
रोष नही रै, किन्तु वस्त्ववसान दहै ॥ १८० ॥ 

(तथा चाऽत्र इत्यादि . | 

शङ्का--तत्वमसि' सादि वाक्य आस्मेकत्वमें प्रमाण नदीं हो सकते, कारण कि 
करैयार्थके बोधक नहीं है, अतः “सुमेरुरस्ति' इत्यादि सिद्धाथक वाक्य प्रमाण नदीं 
माने जाते, इस ओङ्काकी निश्रृतिके किए कहते दै कि जेसे "न पराण्डुं भक्षयेत्‌ 
इत्यादि निषेधबोधक वाक्य क्ैव्यार्थबोधक नहीं है, तो मी परमाण मने जति द, 
वेते दी (तत्वमसि आदि वाक्यम मी कर्तैव्याथबोधकत्वके न होनेपर भी अङ्गाताथ- 
ज्ञापकत्व होनेसे वह भमाण माना जाता है । ुमेरूरस्ति इत्यादि सिद्धाथेक वाक्य 
निष्पयोजन हो सकते दै, किन्तु उक्त महावाक्य परमपुरुषाथक दहदोनेसे निष्प्रयोजन 
मी नहीं हँ । उपासनाविषिपरक मी वाक्य प्रा्णोकि शुद्धयाद्धि गणम मी प्रमाण है | 
देववाधिकरणन्यायसे अवान्तर वात्पयं प्रमाणान्तराविरुद्ध वाच्यां मानकर सन्य- 
परक वाक्यका अपने वाच्य अथेमे प्रमाण माना दी जातादहै। यदह श्रतिरमे 
कहीं नहीं है कि प्राण सत्य है ओौर उसमे रहनेवाख विद्चद्धयादि गुण मिथ्या दै, 
इत्यादि पूर्वमे विदोषरूपसे निरूपण कर्‌ चुके ई, उसीका यहां संक्षेपसे 
उपसंहार करते दँ -तथा चेत्यादिसे । निषेध जौर छद्धयादिमे जक्षवत वेद 
परमाण है, सतः विद्युद्धयादिगुणचिशिष्ट भाण उपास्य है, यद निष्कषे 
निकला ॥ १८१ ॥ 

विन्यर्थ <` इत्यादि ! विधि, अर्थवाद भौर न्यायका संग्रह सं्नेपसे 
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श्रतिः ॥ तेनेतास्त्रप्यन्त्येव <ह वा एन स्वा अभिसंविशन्ति मर्ता 
स्वाना श्रेष्ठः पुर॒ एता भवत्यन्नादोऽधिपतियं एवं वेद्‌ य उ हैर्वविद्‌९ 
स्वेषु प्रतिबुभूषति न देवार मरयैभ्यो भवत्यथ य एवैतमनुभवति यो चे 
तमु भायान्बुभूषति स हैवारं मार्यैभ्यो मवति ।॥ १८ ।। 

सोऽयास्य आङ्किरसोऽङ्गाना< हि रसः प्राणो वा अङ्गानां रसः 
प्राणो हि वा अङ्गानां रसस्तस्माद्यस्मात्कस्माचाऽङ्गात्प्राण उत्क्रामति तदेव 
तच्छुष्यत्येष हि वा अङ्गाना< रसः ॥ १९ ॥ 

एष उ एव च्ृहस्पतिवणग्वि बृहती तस्या एष पतिस्तस्मादु 
बहस्पतिः ॥ २० ॥ 

एष उ एव॒ बद्मणस्यतिवग्बि ब्रह्म तस्या एष पतिस्तस्मादु 
ब्रह्मणस्पतिः ।॥ २१॥ 

एष उ एव साम वीग्बे साऽमेष सा चामथति तत्साञ्नः सामत्वम्‌ । 
यद्वेद समः प्टुषिणा समो मश्चकेन समो नागेन सम एमिसिभिरेकिः 
समोऽनेन सर्वेण तस्मादेव सामाश्नुते साम्नः सायुज्य < सलोकतां य 
एवमेतत्साम वेद्‌ ॥ २२ ॥ 

एष उ वा उद्वीथः प्राणो वा.उत्‌ प्राणेन दीद्‌< सर्वुत्तञ्थं वागेव 
गीथोच् गीथा चेति स उद्धीथः ॥ २३॥ 

तद्धापि बह्मदत्तश्रेकितानेयो राजान भक्षयन्चुवाचायं त्यस्य राजा 
मूद्धानं विपातयताखदितोऽयास्य आङ्धिरसोऽन्येनोदगायदिति वाचा चं 
श्चैव स प्राणेन चादगायदिति ।॥ २४॥ 

तस्य हैतस्य साम्नो यः स्वं वेद्‌ भवति हास्य स्वं तस्यते स्वर एव 


प्रतिपादन जञेसे पूर्वं बराह्मणम किया गया दहै, वैसे ही उक्त तीर्नोका संग्रह इस 
तृतीय ्राक्षणरमे मी करिया गया दहे ॥ १८२ ॥ 


इति म० म० प श्रीहरिदरकृपाद्िवेदिविरचितन्रददारण्यकवार्विक- 
सारभावानुवादर्मे प्रथमाध्यायक्ा तृतीय (क्षण समाघ्च । 
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स्वे तस्मादार्तिवज्यं करिष्यन्वाचि स्वरमिच्छेत तया बाचा स्वरसम्पन्न- 
याऽऽिल्य इयांत्तस्माद्यश्े स्वरवन्तं दिद्कषन्त एव अथो यस्य स्वं भवति 
भवति हास्य स्वं य एवमेतत्साम्नः स्वं वेद ॥ २५॥ 

तस्य हैतस्य सा्नो यः सुवणं वेद भवति हास्य सुवर्णं तस्य ये स्व 
एव सुवणे भवति दाख सुबणं य एवमेतत्साम्नः सुवण वेद ॥ २६ ॥ 

तस्य हैतस्य साप्नो यः प्रतिष्ठां वेद प्रति ह तिष्ठति तस्य वै वागेव 
प्रतिष्ठा बाचि हि खल्वेष एततसप्राणः प्रतिष्ठितो गीयतेऽन्न इत्य 
हैक आहुः ॥ २७ ॥ 

अथातः पवमानानामेवाभ्यारोहः स वे खलु प्रस्तोता साम प्रस्तौति 
स यत्र प्रस्तुयात्तदेतानि जपेत्‌ , असतो मा सद्वमय तमसो मा ज्योतिगमय 
मृत्योमोऽमृतं गमयेति, स यदाहासतो मा सद्वमयेति मृत्यव असत्सदमृतं 
मृत्योमाऽमृतं गमयामृतं मा कुर्वित्येवैतदाह तमसो मा ज्योतिर्गमयेति 
मृत्युवै तमो ज्योपिरतं मृत्योर्माऽमृतं गमयामृतं मा इर्वित्येवै- 
तदाह मृत्योमाऽमृतं गमयेति नात्र तिरोदितमिवास्ति अथ यानीतराणि 
स्तोत्राणि तेष्वात्मनेऽन्ना्यमागायेत्तस्मादु तेषु वरं वृणीत यं कामं कामयेत 
तरस एष एवंविदुद्धाताऽऽत्मने वा यजमानाय वा य कर्म कामयते तमागायति 
तदधेतष्टोकजिदेव न हैवालोक्यताया आश्चाऽस्ति य एवमेतत्साम बेद ॥ २८॥ 





इत्युपनिषदि तीय ब्राहमणं समाप्तम्‌ । 
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व 
सर्वस्मात्सर्वान्पाप्मनः ओौषत्तस्मात्पुरुष ओषति ह वै स॒तं योऽस्मात्पूर्वो 
बुभूषति य एवं वेद ॥ १ ॥ 





रक्षणवाङा ई १ यह रोचना करके प्राणपिण्डात्मक कार्यकरणरूप 
भजापति-श्चरीरसे अन्य वस्तुको नदीं देखा, केवरु आत्माको दी स्वात्मा देखा । 
वैसे ही पूर्वजन्मके ओौतनिज्ञानसे संस्कृत इए प्रजापतिने मे पजापति 
ह, भ सवीत्मा ह, यह ( पटले कटा था >) । चकि पूरवैज्ञानके 
सस्छारसे प्रजापतिने अपने शरीरको पहले अहः कहा था, इसङिणए 
उसका नाम (हम्‌ दहो गया । 'तस्योपनिषदहम्‌, यह श्युति मी 
परजापतिष्ा "अहम्‌, नाम दती है। चूकि कारण दारीर प्रजापतिरमे 
येसा व्यवहार इ है, इसङ्िए इस कारम मी प्रजापतिके कायैमूत प्राणियोमे 
यदी व्यवहार देखा जाता दै। किसी मी शरीरधारीको बुखाकर पूछे कि 
तू कौन टै? तो वह कता है भ ह" । इस प्रकार कारणशरीर 
प्रजापतिका नाम दही अपना नाम बताकर पीछे विदोष नाम पृनेपर 
विरोष श्रीरका नाम द्देवदत्त', “यज्ञदत्तः आदि जो माता पिताका रक्खा 
हभ है उसे बतङाता दै । उस प्रजापतिने अतीत-जन्म्मे सम्यक्‌ कम, ज्ञान जीर 
भावनाके अनुष्ठानोंसे साधक मवस्था कर्म, ज्ञान जौर भावनके अनुष्ठानं द्वारा 
प्रजापतिप्रदकी प्रासिष्टी इच्छावाञे सब उपासकससदायसे पहले दग्ध कर 
दिया था 1 किसको दग्ध कर दिया था अनज्ञानरुक्षण सब पार्पोको, जो कि 
प्रजापतिपदके प्रतिबन्धक ये । चकि प्रजापतिने सव पापोंको पले द्व 
किया था, इसकिए प्रजापतिश्छा पुरूष नाम इभा । इसी प्रकार. अन्य पुरुष भी जानः 
कर्म ओौर भावनाके अनुष्ठानरूपी अग्निसे अथवा केवर ज्ञानक बरसे भस्म कर 
देवा है । उसक्छो ? जो इस विद्भानसे पहर प्रजापति बनना चाहता है । उसीको 
 दिखलूति दै-“य एवं वेद इत्यादिसे इसका अर्थं जो ज्ञान भावना भक्षान्‌ द 
यह है । यदि शङ्का हो कि जव एेसा उपासक दूसरे पुरुषको द्ग्व कर देता है, 
प्रजापतिपदकी प्राप्ति अनर्थरूप सिद्ध होती 2, रेसी खङ्का नदीं करनी चाहिए, 
क्योकि ज्ञानभावनाके उत्कर्षके न होनेसे प्रथम पुरुष प्रजापतिपदको प्राप्त नदीं हुमा 
है, यहपर यदी दाह शब्दका स्थे है, क्योकि उक्छृष्ट साघनवाखा पदले प्रजापति 
पदको प्राप्त हो गया, न्यून साघनवास प्राप्न न हुभा, यदी उका दाह ६ै। 


रतुथ ब्राक्षण ) भाषायुनाद सहितं < ५५५ 


चतुथे ब्राह्मणे पूर्वज्ञानकर्मफएरोर्जितम्‌ । 
अनग्यादढरतं व्याकृतं च विद्याविद्ये च बक्त्यसौ ।॥ १ ॥ 
ञ्चत्वा फरोजिति भीमां तदोषानखिरान्विया । 
अवेत्य श्द्धया तस्मादिरक्तोऽथ अक्षति ॥ २ ॥ 
अच्याकृतोक्या बेदान्तप्रमेय कथितं भवेत्‌ । 
 व्याङृतोक्तया नद्मबोधदारं जीवोऽ वर्णितः ।। २ ॥ 
आदेयहेयनिर्देशो विच्याऽविद्यावचोद्रयात्‌ । ° 
एतावता च ज्ञास्त्रार्थः संक्षेपेणाऽत्र पूयते ।॥ ७ ॥ 
यद्धैराजं पदं पूर्वज्ञानकर्मफर दि तत्‌ । 
चिदात्मेव विराद्रूपो यथा स्यादुच्यते तथा ।॥ ५॥ 





लोकम संग्रामे जानेवले योद्धा्ओंमे से जो पहले संमामे जाता है, वहं 
कि दग्ध ( रुज्जित ) कर देता है, णेसा ही यहांपर भी समञ्चना चादिये । 
(्वतुर्थे" इत्यादि । परे तीन बरक्षणोमे प्रतिपादित ज्ञान ओर कर्मके 
ग्र उत्कर्ष एवं सनव्याङ्ृत, व्याकृत, विवा गौर शअविधा-इम पचि 
को यद श्चति कहती हे ॥ १॥ 
“श्चत्वाः इत्यादि । ज्ञान ओर कर्मके उक्कृष्ट॒फरस्वरूप विचारके पदको 
होकर मी प्रजापतिको भय, भरति आदि दोष प्राप्त हुए [ इस विषयमे 
; आगे करंगे ] । शद्ध बुद्धिसे उन दोषोको देखकर पुरूषको ब्रह्मलोके 
मे चैराभ्य हो जाता है, तब वह्‌ मोक्षकी इच्छा करता है ॥ २ ॥ 
(अन्याद्कत इत्यादि । अब्याङ्ृतपदकी उक्तिसे वेदान्वका प्रमेय ( अज्ञात ब्रह्म ) 
या है ओर व्याङ्ृतपदकी उक्छिसे बद्मबोधके द्वारमूत जीवका वणेन 
इस प्रकार “अव्याकृत पदसे ।तत्‌” पदार्थेका ओर “न्वा्रृत' पदसे 
पदार्था वणेन हो गया ॥ २ ॥ 
आदेय °” इत्यादि । बिद्या यौर अविद्या--इन दोनों वचनोँसे “भादेयक्षा" 
` करने योग्य आत्मवस्तुका > यौर देया ८ त्यागने योभ्य संपसारका ) 
किया गयाद्े। इतना छहनेसे स्कषेपसे यर्दा शाखार्थं पृणे दहो 
॥ ® ॥ | छ, 
का परे कर्म गौर ज्ञानका पैक कटा जाता षै, वष्ट घुम्दाया कथन 


९८ चहदारण्यकवाविकसार [ १ अध्याय 


प्रत्यग्रूपः पराग्रपाद्‌ व्याव्रतोऽलुभवात्मकः । 

प्रथते यः स आत्मेति भाहुरात्मविदो बुधाः ॥ & ॥ 
आत्मात्मीयादिरूपं यन्नामरूपादिमल्जगच्‌ । 

तस्य यद्वास्तवं रूपं स प्रत्यङ्ङदयस्तथा ॥ ७ ॥ 
नानात्वेनैव यद्भाति तत्प्त्यग्दष्टिशालिनाम्‌ । 
परत्यङ्मत्रे विरीनं स्यात्परागेवेति चित्रताम्‌ ॥ ८ ॥ 


अयुक्त दै, क्योकि “आलेवेदमभ आसीत्‌" इस श्रतिमे पदे भातममाज्का 
कथन है | . 
समाधान--भ्यद्वेः इत्यादिसे । 

पूर्वोक्त ज्ञान ओर कर्मका प्रसिद्ध॒ फर जो विराटपद है, वह 
विराटूसे उपहित चिदात्मा दी है । यह अथै जिस प्रकार स्पष्ट होगा, वही 
कहा जाता है ॥ ५ ॥ | 

प्रतिज्ञात अथेकी सिद्धिके किए “भास्मेवेद' इस श्रतिके आतमपदका अथं 
कते दै--श्रत्यग्रूपः" इत्यादिसे । 

पराक्‌ ( बाह्य) रूर्पोसे श्यादृत्तः (रहित ) पभत्यक्‌ ( आन्तर ) 
खूप जो अनुभव ( ज्ञान ) प्रतीत होता है, उसीको आत्मज्ञानी पण्डित आत्मा 
कहते हँ ॥ ६॥ - 

'आत्मेवेदम्‌ यद्पर दः चब्दसे निर्दिष्ट जगते परथमा विभक्तिते 
आत्माका सामानाधिकरण्य ८ एकरूपता ›) भतीत होता 8, इसरिए इद्‌" शब्दकी 
जगताम भनुस्यूत सत्तामे लक्षणा करके निश्चयका फक कते शै-- 
आतमा" इत्यादिसे । 

आत्मा ( देह ), आत्मीय ८ शी, पुरुष, धन आदि ) खूप जो नाम, खूप 
भादिसे_ युक्तं जगत्‌ ह, उसका जो वास्तविक रूप दै, वह श्मत्यक्ू्‌" अद्वितीय 
सन्मात्र हे ॥ ७ ॥ | | 

“नानात्वे °” इत्यादि । परत्यगदष्टिवाठे ८ अन्तञ्ख ) पुरूषोंको जो नानाभावसे 
भतीत होता दै, उसका वे पत्यकछमात्रम ख्य कर देते द मर्थत्‌ समि-व्यषटिदेर्होको ` 
 मात्मरूप ही जानते ह, अतः परागृृष्टि ८ बहिर्युख › युर्षोको तो -मत्यक्‌ 
आत्मा दी चित्रताम्‌ एति, मर्थात्‌ नानारूप प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 


चतुर्थ रक्षण | माषाजुवादसदित ८५६९९ 


प्य्व्सव्य्य=-------------------- ~~~. 


अपामागेरुतेवाऽयं विरुद्रफरुदो भवः । 
प्रत्यग्दशां विमोक्षाय संसाराय पराग्दशाम्‌ ।॥ ९ ॥ 
अग्रादधो माञजनेसान ल्म कण्टकैः करे । 

मूलादृध्वै माजने तु खग्ना स्याद्‌ बहुधा करे ॥ १० ॥ 
एवमन्तमेखस्याऽयं संसारो नेव दुःखदः । 

बदिथ्खस्त॒ संसारे दुःखाद्‌ दुःखतरं जजेत्‌ ।॥ ११ ॥ 
प्रबुदधोऽन्तसखस्तिषठदप्रबुद्धो बदिषैखः । 

बदिशेखेन न ज्ञातं प्रत्यक्तत्त्वं विना मितिम्‌ ॥ १२ ॥ 
यदज्ञातं परं तच्वं तच्छतं कारण श्चतौ । 
आऽन्त्यात्कार्यात्तदेव स्यात्सर्वकारयैस्य कारणम्‌ ॥ १३ ॥ 
तेन तेनाऽऽत्मकार्येण विशिष्टः सन्‌ खजः । 
स्वात्माभास्तमोयुक्तस्तेजोवन्नानि मायया ॥ १४ ॥ 


अपामा ०" इत्यादि । अपामागै कताकी तरह यह ॒ संसार विरुद्ध फर्च्छा 
देनेवार है--्रत्यगूष्िवारको तो मोक्ष देता है ओौर परागृष्टिर्योको संसार 
देवा ्ै॥ ९ ॥ 

(अग्रादधोः इत्यादि । चोरीसे जडकी ओर माजन करनेसे अपामार्मे 
रताके कटि हाथमे चुभ जाते दै, जसे ऊपरकी तरफ मान करनेर्म 
काटे हाथमे नदी चुभते & ॥ १०॥ 

+एवम ०” इत्यादि । इस प्रकार अन्वञुख पुरुषके छ्िए यह संसार दुःखदायीि 
नहीं होता है ओौर बदिैख पुरुष तो संसारम दुःखके अनन्तर दुख द्धी 
पराप्त करता है ॥ ११॥ 

श्रबुद्धो ` इत्यादि । ज्ञानी पुरुष सदा अन्तञ्मुख रहता है गौर अज्ञानी सव्या 
बहिद्धेख रदता ह, क्योकि विवेकके न होनेसे बहि्धंख पुरुष प्रत्यकूतत्वको नदीं 
जानता है ॥ १२॥ 

(यदज्ञातम्‌' इत्यादि । जो ज्ञात परतत्त्व है, वदी श्रुतिमे जगत्का कारण 
कहा गया है, (अन्त्यः ८ प्रथिवी ) पर्यन्त सब कार्योक्रा वी यज्ञात नश्य 
कारण है ॥ १३ ॥ | 

तेन" हस्यादि । उस आतमकार्यसे विशिष्ट होकर ही प्रस अपने विदाभाससे 
युक्त मायासे तेज, जर, एथिवी घादि कार्मोको उत्पन्न करता है 1 १४ ॥ 


न~~ ~~ -=-~-----~---------------------~----~---------------~-------- ~ 


८५८ ख॒हदारण्यकवातिकसार [ ९ अध्याय 





ज्ञानकमादितन्तरं सत्घत्रं जज्ञे ततो विभोः । 
ज्ञानक्रियाशक्तिमच्ात्त्रेदं जगदाहितम्‌ ।॥ १५ ॥ 
विराडपि ततो जज्ञे ब्रेलोक्यात्मकदेहवान्‌ । 
यथोक्तज्ञानकमभ्यामेवं प्रत्यग्विराडभूत्‌ । १६ ॥ 
स एष परमोऽप्यात्मा कोरपश्वकधारणात्‌ । 

संव्रतः पुरुपाकारः कामाविदयाद्युपप्डतः ।। १७ ॥ 
सोऽचुवीक््यात्ममोरोत्थं वैराजं रूपमात्मनः । 
नाऽपर्यदपरं किञ्ित्सोऽहमस्मीस्यथास्यधात्‌ । १८ ॥ 
अहमित्येव नामाऽस्य सम्पन्न तेन रौकिकाः । 
तत्छष्टाः स्वं स्वमात्मानमहमित्यभिचक्षते ॥ १९ ॥। 
कोञपथ्चकयुक्तस्य प्रत्यक्त चस्य नाम तत्‌ । 
विराजा छृतमित्येतत्सर्वसाधारणे मतम्‌ ।॥ २० ॥ 











ज्ञान ०* इत्यादि । साष्घ॑मभ्रूतोपदहित ब्रह्षसे ज्ञान सौर कर्मका फरुरूप सूत्र 
( दिरण्यगभे ) उत्पत इमा । ज्ञानक्रियाशक्तिमान्‌ होनेसे उस सूत्रम यह 
सारा जगत्‌ स्थित है॥ १५॥ 

(विराडपिः इत्यादि । ततः ८ सूत्रोपहित बद्मसे ) त्रैरोक्यात्मक देहवान्‌ 
विराट्‌ मी उत्प हुम, इस प्रकार यथोक्त ्ानक़र्मोसि प्रत्यगास्मा दी विराट्‌ 
हुभादहै॥ १६॥ 

स एष' इत्यादि । यद्‌ प्रत्यगात्मा परमद्युद्ध होता इञ मी कोश्चपश्चकके 
धारण करनेसे पुरूषाकार हो गया ओौर अविवा, काम आदिसे युक्त हो गया ॥ १७] 

(सोऽनुचीक्ष्या०' इत्यादि 1 उसने आघ्माके अक्ञानसे उत्नन हए अपने 
विराट्रूयको देखकर दूसरी वसुको न देखते हए ॒"यहमस्मि' (चैह) यह 
कडा ॥ १८ ॥ 

“अहमिस्येवः इत्यादि । अहम्‌ यही इसका नाम दहो गया, इसरङिएु उसके 
रचे हुए रोक अपने-जपने शरीरको भगं द, यद कहते ई ॥ १९ ॥ 

कोशपश्चक ०" इत्यादि । रपच कोश्चोति युक्त ॒भत्यकूतक््वका विराटे 
+स्‌ यह नाम किया है, इसरिए सर्वेाघारणका सहम्‌ नाम हो गया ॥ २०॥ 





चतुर्थ ब्रामण | माषायुबादसदहित ८५९ 


व" ््वकण्याकरण्दकन्वकरन्वकन्यक्रण्वोकन्यकरणयक्ाग्यकयक्णक्रग्य्नयग्यक्रणणग्यकनकाभ्यकष्या्नयकण्णकानचक्रण्यकरण्यक्रग्यकरन्वकरग्यक्रन्दकन्यफणनाकायायरायाययायणाणवपावोि 





अक्षाधारणदेहस्य तत्ततिपत्रादिना कृतम्‌ । 

देवदत्तादिकं माम जघन्यं पूर्वनामतः ॥ २१ ॥ 

कस्त्वमित्यपि पृष्टः सन्नादावहमिति च्चवन्‌ । 

पशाज्ञघन्यनामेदं वक्ति जिज्ञासवे जनः ॥ २२॥ 

चिदेकरस आत्मे कमठे कोदपश्चके । 

एकतामभिसम्पन्नोऽहङ्करोत्यभिमानवः ॥ २३ ॥ 

बहवो वीतकस्पेऽन्ये आसन्यदयप्युपासकाः । 

तथापि भावनाधिक्यादेक एव विराडभूत्‌ ॥ २४ ॥ 

निःशेषेणासुरं पापं दग्धवान्बहुजन्मभिः। 

ततो विराडभूदन्योऽप्येवं द्गध्वा भवेद्धिराद्‌ ॥ २५ ॥ 

सोऽबिमेत्तस्मादेकाकी बिभेति स दायमीक्षां चक्रे यन्मदन्यन्नास्ति 

फस्मान्लु बिभेमीति तत॒ एवास्य भयं वीयाय कस्माद्धथमेष्यद्‌ 
हितीयादै भयं भवति ॥ २॥ 


असाधारण देहका मातवा, पितवा ञआदिका किया इञा, देवदत्तादिकं नाम 
हस पूर्व ( खदम्‌ ) नामसे जघन्य ै ॥ २१ ॥ 

त्‌ कौन है? रसा पृनेपर पठेम ह, यह कहता है, पीछे जिज्ञासा 
करनेपर खोक जघन्य नाम बतङते हैँ ॥ २२ ॥ 

चिदेकरस आत्मा दी कदमरु कोशपश्चक मे एकताका अभिमान करके 
जहङ्कार करता है ॥ २३ ॥ 

श्रहबो' इत्यादि। अतीत कल्पमं यद्यपि बहुतसे उपासक हो चुके दै, तथापि 
भावनाकी अषिकतासे विराट्‌ एक दी हुभा ॥ २४ ॥ 

(निःशेषेणा ०” इत्यादि । बहुत जन्मोकि किये गये सन आसुर पापों को दग्ब 
करके वह विराट्‌ हुभा था । अन्य पुरुष मी इसी प्रकार सन पापां को दग्ध 
करके विराट्‌ हो सकता है ॥ २५ ॥ 

क्मकाण्डनिहित ज्ञान ओर कके फरृरूप भरजापति, जिसकी यहां स्तुति 
करनी अभीष्ट है, संसारके विषयसे बाहर नदीं है । इस अ्थको दिखलानेके 
ङि श्रुति कती है--“सोऽनिमेत्‌" इत्यादिसे । 

वह प्रजापति जो पथम दारीरधारी पुरुषाकार कदा गया है, वह हम खोगोकी दी 
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दग्धपापोऽप्यनात्मन्ञो देदादावस्यमन्यत । 

ततः स्वनाशमाश्चङ्खय सोऽनिमेदस्मदादिवत्‌ ॥ २६ ॥ 
खल्यर्दिं कल्पयित्वाऽऽस्ते तद्धयादाङ्रखेन्द्रियः । 

एवं नश्वरदेहार्दिं म्रतीच्यारोप्य कम्पते ॥ २७ ॥ 


तरह डर गया अर्थात्‌ वह पुरुषनिध (शरीर ओौर इन्द्रियोवाखा है), चकि बह शरीर- 
नाश्चविषयफ विपरीत ज्ञानवाय दहोनेसे डर गया; इसङ्िए्‌ भाज मी शरीरधारी 
पुरुष निर्जन वन आदिमे अपनेको केरा पाकर डरता है । किंच जसे इम छोगोँके 
भयके हेतुभूतं विपरीत ज्ञानके नाद्का कारण यथामत आस्मज्ञान दै, 
वैसे दही उस्र भ्रजापतिने विचार किया--सुज्षसे भिन्न॒ अथात्‌ प्रजापति- 
दारीरको छोड शर प्रतिद्वन्द्धी दुसरी वस्तु नहीं है, इसरिए आत्माके नाश्चका ` 
कारण न होनेसे भै किससे उर £ अर्थात्‌ किसीसे नदी । इस यथार्थ 
सत्मददीनसे प्रजापतिका भय स्पष्टखू्पसे नष्ट हो गया । 
प्रजापतिको जो भय था, वह केवर अविद्यसेद्ी था। परमाथ दशनम 
वह सर्वथा अयुक्त है, यह श्रुति कहती है--“कस्माद्धयमेष्यव्‌” अर्थात्‌ वह प्रजा- 
पति क्यों डरा £ परमाथ निरूपणे भय अयुक्त दही है, यह अभिप्राय । 
क्योकि द्विवीयद्विे मयं मवति ८ द्वितीयसे भय हुभा करता 8) क्योकि 
अदृङ्यमान-- न देखा हुआ-- द्वितीय भयको नहीं उत्यन्न कर सकता 8, 
कारण करि पतत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः यह मन्न षै 
सथात्‌ जो स्वेत्र॒ब्ह्मरूपसे एकताफो देखता है उसको मोह केसा ओौर शयोक 
कैसा १ सतः एकत्वदशनसे प्रजापतिका भय नष्ट हो गया । यह युक्ती था, 
क्योकि द्वितीयद्वे भयं भवति, ( द्वितीयसे भय हमा करता है ) वह्‌ ॒द्वितीय- 
द्धन एकत्वददीनसे नष्ट हो चुका £, इसर्ए्‌ भय कैसा 2 

दग्धयापो ० इत्यादि । पापक दग्ध होनेपर भी ` अनात्मज्ञ होनेसे उसने 
देहादिमें अभिमान किया, इसरङ्एि जत्मनाशकी शङ्का करके वह विराट्‌ मी 
हम रोर्गोकी तरह डर्‌ गया ॥ २६. ॥ 

सखनज्यर्दि इत्यादि । माराम सकी कल्पना करके सर्पक्रे भयसे जेसे पुरुष 
ग्याकुल हो जाता है वैते ही प्रत्यगास्मामेँ नदवर देहादिका आरोप करके मयुष्य 
` करपिता है ॥ २७ ॥ 
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आलोचयेत्सरजस्तच््वं भीतिष्वस्तौ यथा नरः । 
विराडालोचयत्तदत्प्रतीचस्तत््वमाद रात्‌ ।॥ २८ ॥ 
आलोचयन्यथातक्वमपास्तध्वान्ततद्धयम्‌ । 
अनन्याचुमवं साश्षाददर्वैकारम्यमात्मनि ।। २९ ॥ 
प्रत्यम्याथारम्यविज्ञानशिसिष्टु्टमदातमाः । 
आप्तारेषपमर्थोऽथ सोऽमन्यत ततो विराट्‌. ।। २० ॥ 
देहेन्द्रियमनोबुद्धिभावाभावादिसाक्षिणः । 
म्रतीचोऽन्यक्किमप्यत्र नाऽस्ति कस्माद्धिमेम्यदम्‌ ।॥ २१ ॥ 
अन्वयन्यतिरेकाम्यां स्वमात्मानं यदा पुमान्‌ । 
मतीच्येवाऽलुसन्धत्ते ब्रह्मास्मीति तदैक्षत ।। ३२ ॥ 
म्रत्यग्दष्टया तदज्ञानं न तज्ज चेक्षते स्वतः । 
अह्मप्रतीचोरेकात्म्यात्तद्रीङृत्य गजति ॥ ३२ ॥ 

(आङोच ०” इत्यादि । माके तत्वका विचार करनेपर जेसे मनुप्यका 
भय नष्ट हो जाता है, वैसे ही विराट॒ने आद्रसे प्रत्यक्तस्नका विकार 
किया ॥ २८॥ 

(आलोचयन्‌' इत्यादि । तत्त्वका विचार करनेसे विराद्ने भपनी भात्माे 
उस एेकात्म्यका साक्षाच दश्चन किया, निसर्मे अक्ञानरूप अन्धकार सौर उससे 
उत्प होनेवाख भय नदीं है ओौर जो सद्धितीय ज्ञानस्वरूप है ॥ २९ ॥ 

'्रत्यग्‌ ०” इत्यादि । भत्यगालमके यथाथज्ञानरूप अनिनिसेःजब उसका सज्ञानरूप 
अन्धकार दग्ध हो गया ओर पृणे पुरुषां प्राप्त हो गया तव विराद्ने विचार 
किया ॥ २० ॥ 

देहेन्द्रिय ०” इत्यादि । देदः इन्दिय, मन, बुद्धि--इनके भाव यौर अमा 
आदिक, साक्षी प्रत्यकूतत््वसे जन्य कोई॑वस्तु ही नदीं ्ै, अतः मै किससे 
उरताद्व॥ २१ ॥ 

अन्वष^ मु । जब पुरुष अन्वय जौर व्यतिरेकसे अपने 
मास्माका प्रत्यगात्मा अनुसन्धान करता है, च ६ ठे 
ता है ॥ ३२ ॥ त नी मन 

अत्यग्दष्टया' इत्यादि । भत्यक््‌ दिसते न भन्ञानकरो न॒ उसके दरयो 


देखता है । बरह्म जौर प्रत्यगात्माके 
ध एेकात्म्यका स्वीकार करके गजता है ॥ २३ ॥ 
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प्रत्यक्ता ब्रह्मणो रूपं जष्यता चाऽऽत्मनः स्वतः । 

एवं सति कुतो मे भीरिति विददांख्पायते ।॥ ३४ ॥ 
ह्मविद्यासृते नाऽन्यद्धयहेतुविनाशद्त्‌ । 

अतोऽत्र बोधादेवाऽस्य भय वीयाय सर्वतः ॥ ३५ ॥ 
कस्मादमेष्यदीशोऽयं द्वितीयात्खटं तद्धयम्‌ । 
हिवीयो नेशवरस्याऽस्ति ततो निभेय एव सः ॥ ६६ ॥ 
नचु प्रजापतेरेक्यदशेनं कत उद्गमौ । 
शास्चाचार्यादितद्वेतोरसच्वात्तदसम्भवः ॥ ३७ ॥। 
यदि जन्मान्तराम्याससंस्कारोत्थमिदं तदा । 
नेरर्थक्यप्रसक्तिः स्यातसम्यग्ज्ञानस्य सर्वतः ॥ ३८ ॥ 
स्वभ्यस्ताऽप्यात्मविययं पूवजन्मनि तत्तमः । 
नाऽधाक्षीद्यन वैराज देहं स्वीकृत्य चकतेते ॥ ३९ ॥ 


श्रत्यक्ता इत्यादि । परतयक्ता जक्षका खूप दै ओौर परत्यगात्मादधी जद्मता 
स्वभावसिद्ध षै, पेसी दशमे सुञ्चे भय क्यों इमा यह जानकर रुज्नित 
हो जाता दहे ॥ ३४ ॥ 

“ब्रह्मविद्या ० इत्यादि । ब्रह्मविययके सिवा मयके कारणक्ा नाञ्च करनेवाला 
दुसरा कोई पदाथ नदीं है, इसरिए ज्ञानसे ही विराट्का मय नष्ट हमा ॥ ३५ ॥ 

कस्माद ०" इत्यादि । ईरनरको भय क्यो हुआ £ मय द्वितीयसे हुभा 
करता है, ईेदवरका प्रतिदवन्द्धी द्वितीय है नदी, इसङ्ए वह निमय दी है ॥ २६ ॥ 

नयु" इत्यादि । प्रजापतिको एकताका दशन कैसे हुआ £ क्योकि 
उस समय ज्ञानके कारण चास, आचाय जादि नदीं ये, अतः उनकी ज्ञानपरापि 
सर्वथा असम्भव है |॥ ३९७ ॥ 

“यदि इत्यादि । यदि य॒ कर्कि प्रजापतिको यदह ज्ञान जन्मान्तरके 
सभ्यासके संस्कारोसे उत्पतन हम है, तो यथार्थं ज्ञानकी सर्वथा निरर्थकता 
हो जायगी ॥ ३८ ॥ 

स्वभ्यस्ता०ः इत्यादि । जन पूव जन्मे भली मोति फिये गये अभ्यासते 
पराप्त इदे विधाने मी भजापतिके अज्ञानको दग्ध न किया, इससे उसको विरार्‌- 
देह स्वीकार करनी पी, तव इदम कोर्गोकी आलमविद्या कैसे भक्ञानको 
नष्ट कर सकती है ?॥ ३९ ॥ 
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एवं यत्साधनष्ठकं सिद्ध यस्याऽन्यसाधनात्‌ । 
तस्य तत्साधनं व्यर्थमितस्स्य च साथकम्‌ ॥ ४६ ॥ 

नाऽवेद विद्‌ ब्रहन्तं तं मते कथिदित्यसौ । 

्चति्रह्यात्मविन्ञाने वेदाद्यं निषेधति ॥ ७७ ॥ 

 नाऽतो विकस्पते वेद एक एवाऽऽस्मवेदने । 

अन्यानि तु विकल्पन्ते साधनानि यथायथम्‌ । ४८ ॥। 

एव सति स्वयम्भातवेदस्वाद्‌ बुद्धवान्स्वयम्‌ । 
वे नेव रेमे तस्मादेकाकी न रमते स दितीयस्निच्छ 
सहेतावानास यथा सखीपुमा<सौ सम्परिष्वक्तौ स इममेवात्मान दधा 
पातयत्‌ ततः पतिश्च पलली चाभवतां तस्मादिदमद्धन्रगरुमिव स्व इति 
स्माह याज्ञवस्क्यस्तस्मादयमाकाश्चः सिया पूयत एव ताः समम वततत 
मनष्या अजायन्त ।॥ ३ ॥ 











अपेक्षा नहीं . करती है। योगी खोग मनके साधन ने्रकी अपेक्षा रनर्हं 
करते हँ ॥ ४५ ॥ 

“एवम्‌ इत्यादि । इस प्रकार जिसको जिस साघनका फर सिद्ध है, उसकः 
अन्य साधनसे उसकी सिद्धि करना व्यथे है ओर जिसको फर सिद्ध नद्धं 
उसके किए वह साधन साथक हे ॥ ४६॥ 

नावेद्‌ ० इत्यादि । वेदज्ञके बिना उस ब्रह्मो कोई भी पुरुष नहीं जाः 
सकताः इस प्रकार श्रुति बह्मामविज्ञानमे वेदसे अन्य साधनका ननिषेध 
करती हे ॥ ४७ ॥ | 

(नाऽतो विकस्पते' इत्यादि । इसर्षि आत्मज्ञानमे केवर एक वेदकारः 
विकर्प नहीं हे, जन्य साधनोका तो यथायथ विकल्प हुआ दी करता है {1 & <८। 

एवं सतिः इत्यादि । रेसी दामे स्वयम्भात-वेद्‌ दहदोनेसे प्रजापतिक्नो गुरु 
शाख आदि साधनक चिना ही बोध दहो गयां | 

श्चत्यथ-- प्रजापति-पद्‌ संसारके अन्तरत दही है, क्योकि पजापतिक 
तिका अनुभव न इञ; इसल्षि हम रोगोकी तरह पजापति मी उनररि 
(बेचैनी ) से जाविष्टदहोगयाथा। 


इसीलिए अच मी एकाकी पुरुष रतिका अनुभव नहीं करता | ३४ 





ज 
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बोधध्वस्तात्ममोहस्याप्यरतिः समजायत ॥ ४९ ॥ 





पदार्थके सयोगसे उत्पन्न होनेवाटी क्रीडाको रति कहते है । इस प्रकारष्टी 
क्रीडसे युक्त पुरुषको इष्ट पदाथेके वियोगसे मनम जो व्याकुर्ता होवी दै, 
उसको अरति कहते है । उस प्रजापतिने अरतिके हरनेके श्एि भरतिके 
नारामे समर्थं दुसरे साथीकी (खीकी ) इच्छा की । इस भकार स्रीकी इच्छा 
करते ही प्रजापतिका ज्ञीसे आलिङ्गित स्वरूपकी वरह अपना भाव हो गया, उस 
मावसे सत्यकाम दहोनेके कारण प्रजापतिके श्रीरका परिमाण उतना हो गया, 
जितना कि अरतिके दूर करनेके किए आलिङ्कित स्त्री-पुरुर्षोका परिमाण इभा 
करता है । तब भजापतिने उस परिमाणवाङे अपने खरीरके दो इकडे पातन क्रय 
( गिरा विये ) । इममेव" ८ इसीको ) यदा “एव अवधारण मूरुकारण-विराट्के 
विदोषणके ङ्एिदै। जसे सर्वतोभावसे दुग्वका नाश करके दधिभावकी 
प्रापि होती है, वेसे ही विराट्शरीरका सर्वतोभावसे नार करके पति-पली-माव की 
राधि नदी इई, किन्त विराद्‌ उसी अवस्थामे स्थित रहे । सत्यसंकल्प होनेके 
कारण विराट्‌-शरीरसे भिन्न आरिङ्कित स्नी-पुरुषके परिमाणवाखा अन्य शरीर हुभा, 
अतः वह विराट्‌ दी पति-पलीरूप भिचश्चरीर हो गया है । यह विषय “सदहैतावा- 
नास" ८ वह विरार्‌ दी इतना हदो गया) इस स्ामानाधिकरण्यसे जाना जाता 
है । उस पातन ८ गिराने ) से पति जौर पल्ली हए ये, यह खौष्िक दम्पति्योक्छा 
निवेचन हो गया । विराद्‌-भास्माका यह अभाग पौरे प्रथक्‌ इभा था, 
जो यह स्री दहै, इसरिए यह शरीर आस्माका अष॑डरगरु ८ साधा द्विदरु ष्दाङ ) 
की तरह है, अर्थात्‌ ज्ञीका विवाह करनेसे पटे पुरूषका छरीर अधैकृगरू 
( दारु याने आधा ›) कहा जाता है, यह यज्ञवर्क्यके अपत्य दैवरातिने कहा दै । 
चूकि विवाहसे पदे पुरुषका अधं जकार स्रीखूपी अंसे शून्य होता है 
अतः विवाहके अनन्तर स्जीखपी भर्धसे पूर्णं हो जातादहै, ञेसेदो बिदरके 
मिखानेसे संपुट हो जाता है। उप्त मनु नामक प्रजापतिने शतरूपा नामवादी 
अपनी पुत्रीको पत्नी समञ्षकर उससे मेथुन किया, उस भेथुनसे मनुष्य 
उत्पन्न हुए । 

ज्ञानसे आत्माके अक्ञानका नाकश्च हो चुका था, तो मी भजापतिको 
अरति इदे ॥ ४९ ॥ 


८६६ बहदारण्यकवाविंकसार [ १ अध्याय 


स्वाभीष्टवस्त्वरामेन चेतसो याऽनवस्थितिः । 

अरतिः सा सिघ॒श्चोः सा बध्वरभादजायत ॥ ५० ॥ 
नु विन्ञानविष्वस्तावविद्यायाः कतोऽरतिः । 
ध्वस्तान्न्यस्याऽपि सा चेस्स्यादनिर्मोक्षः प्रसञ्जते ।। ५१ ॥ 
अरत्युद्धतिरिङ्गेन नाऽस्ति विद्येति कल्प्यताम्‌ । 
दितीयवैयभावस्य बोधाद्धीतिरयेष्यति । ५२ ॥ 
सखमीचीनाऽपि विर्यं प्रदछतासुचितत्वतः । 
अकालङ्कसुमानीव नैव प्रीतिकरी सताम्‌ ॥ ५२ ॥! 
पिण्डखष्ठौ श्रवत्तायां ज्ञानस्यावसरोऽत्र कः । 

हति चेद्युक्तमेवात्र ज्ञान प्रकरणत्वतः ॥ ५४ ॥ 
आरन्धोपनिषत्सर्बा विदयार्थेब तथा सति । 
त्वद्धियाऽऽक्षेप एवायमकालङ्कसुमायते । ५५ ॥ 

'स्वामीष्ठ ०" इत्यादि । सपनी समीष्ट-वस्तुके अरामसे जो वचित्तकी 
अनवस्थिति ८ बेचैनी › होती है, उसको सरति कते दँ } खष्टिकी इच्छावाले 
प्रजापतिको वधूके न मिरनेसे वह अरति हुदै ॥ ५० ॥ 

“नु विज्ञान ० इत्यादि । ज्ञानसे अन्ञानक्रा नाच दो जानेपर प्रजापतिको 
अरति क्यो हई £ अज्ञानका नाश होनेपर मी यदिति हदो, तो कमी 
मोक्ष दो टी नहीं सकता ॥ ५१ ॥ 

^अरत्यु °› इत्यादि । अरतिकी उत्पत्तिूप छिङ्गसे प्रजापतिर्मे विया नदीं 
है, यह कल्पना करनी चाहिए । द्वितीय शज्जुके अभावके ज्ञानसे भयके नाशका 
सम्भव है ॥ ५२ ॥ | 

(समीचीना °` इत्यादि । समीचीन होती इई मी यह विद्या इस 
प्रङ्कत॒ अनौचित्यसे अकारपुष्पकी तरह मदास्मार्ओकी प्रीतिकरी नदीं द्यो 
सकती दै ॥ ५२॥ 

“पिण्ड ०” इत्यादि । प्रजापति पिण्डकी सष्ठिमि प्रवृत्त हा दैः यष्टा 
ज्ञानका अवसर दही क्या? -यह कथन युक्त नहीं दै, क्योकि भकरण 
ज्ञानका ह ॥ ५४ ॥ 

आरब्धो ०” इत्यादि । सम्पूण उपनिषदुकां आरम्भ चिद्या दी के ङिष्‌ 
किमा गया है, इसङिए पुम्हारा विदयाकां आक्षेप ही भकाल्पुष्पके सदश दै ॥*५५॥ 


चतुर्थ व्राह्मण ]  भाषानुवादसदित ८६७ 
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पिण्डघ्ष्टर्निन्यतया तननिन्दाये भयादिगीः । 
तदीतिष्वस्तिहेत॒त्वगिरा बिद्या प्रचस्यते ॥ ५६ ॥ 
लोकेऽपि महतीं मीतिमाप्नाः परमेश्वरम्‌ । 

तूर्णं शिव रिवेत्येवं स्मरन्ति मयदहारिणम्‌ ॥ ५७ ॥ 
विराजो जगदीद्चस्य भीताबन्यः परात्मनः । 

को वा स्मायस्ततो चिद्या स्वकालकुघुमायते ॥ ५८ ॥ 
न विराजो वेरिशङ्का न तादक्‌ पूर्ववासना । 

सर्वात्मको विराडस्मीत्येव पूर्व॑युपासनाच्‌ ॥ ५९ ॥ 

अथ वैरी स्वस्य पिता भक्षणाय प्रचरितः । 

तद्ययुक्तो भीतिनाच्चो दहितीयस्याऽत्र संस्थितेः ॥ ६० ॥ 
अभिज्ञातात्मच्रत्तान्तो देहनाश्चास्स्वविच्युतिम्‌ । 

म्वा भीत्या प्रबुद्धोऽभूनिर्भोरिति तु युज्यते ॥ ६१ ॥ 


^पिण्डखष्टे ° इत्यादि । इारीरकी रचना दी निन्य है, उसकी निन्दाके 
छिए भय आदिका कथन है। विद्यसे प्रजापतिके भयका नाद्य हुमा था 
यह्‌ विदयाकी प्रद्यसा हे ॥ ५६ ॥ 

"लोकेऽपिः इत्यादि । रोके मी महाभयके प्रप्र होनेपर मनुष्य 
तत्कारु ही शिव, शिव इस प्रकार भयनाश्चक परमेश्वरका स्मरण 
करते द ॥ ५७ ॥ 

विराजो" इत्यादि । . जगदीकवर विराट्को मय होनेपर वद॒ परमात्मासे 
मिन्न किस दूसरे स्मरण करे १९ इसक्िए विद्या स्वकारु-कुघुमके 
सदश्च है ॥ ५८ ॥ 

न विराजो इत्यादि । विराटो न तो शुकी श्ङ्काद्ी है; न 
वैसी पू्वैवासना दी , क्योकि ‹ मै सवोत्मक विराट्‌ द्भ" इस प्रकार पूर्वैजन्मर्मे 
उसने उपासनां की थी । ५९ ॥ 

अथ वैरी! इत्यादि । यदि कर्द विराट्का पिता हिरण्यगभे जो कि 
विराट्को खाने रगा था, बह्म विराट्का शजुदहै, तो भयकरा नाश नदी हो 
. सचता, क्योकि द्वितीय हिरण्यगभ स्र मी स्थित दै. ॥ ६० ॥ 

'अषिज्ञातात्म ध”. . इत्यादि -+ ` ` आत्मस्करूषको नहीं जाता आ देहके 
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अप्युत्पन्नात्मबोधानामाऽभिकारसमाितः । 
अरत्यादि यथा दष्टं तथेव स्यासखजापतेः ॥ ६२ ॥ 
अधिकारो यस्य यावान्थुक्ते भोगे स तावति । 

कतो न युच्यते श्रुक्तिप्रतिबन्धस्य संक्षयात्‌ ॥ ६२ ॥ 
सत्यामप्यात्मविद्यायां दोषो न विनिवतैते । 

तेन दोषेणाऽचुमेयोऽधिकारो बिदुषामसौ ॥ ६४ ॥ 
विराजोऽधिदतिः सुषौ व्यासादेः श्ाखनिर्मितौ । 
अस्मदादौ यथायोग्य कार्यात्कारणमृह्यताम्‌ ॥ &५ ॥ 
दोषोऽस्तीत्येव विद्ययं नास्तीस्येवं न शक्यते । 

वच्छ, नद्यसुमेयाऽसौ, दष्टेषा घटमोधवत्‌ ।। ६& ॥ 


नाश्चसे आत्मनाद्च समञ्लकर डर गया था। ज्ञान होनेपर निभेय हो गया, 
यही तो युक्त है ॥ ६१ ॥ 

'अप्युत्पन्नात्म ० इत्यादि । ज्ञानके उत्पन्न होनेपर मी जबर तक 
अधिकार ८ परारन्व कर्म) समाप्त नहीं द्योता, तब तक हम रोर्गोको ज्ञानी 
होनेपर मी जसे अरति आदि देखे जाते ई, वैसे दी प्रजापतिको मी अरति 
आदि हो सकते हैँ ॥ ६२ ॥ 

(अधिकारो इत्यादि । जिसका जितना अधिकार है, उतना मोग मोग 
छेनेपर बह क्यों नहीं मुक्त होगा £ क्योकि इक्तिका प्रतिबन्धक जो अधिकार 
ष, वदतो नष्टदहो चुकादै॥ ६२॥ 

सत्याम ० इत्यादि । आत्मविद्यके होनेपर मी जो दोष निवृत्त नहीं 
होता है, उस दोषसे तत्वज्ञानि्योके अधिकारका अनुमान करना चाहिए ॥ ६४ ॥ 

विराजो ० इत्यादि । विराट्का सधिकार खष्ठिमे था, व्यासादिका 
शाखी रचनाम था ओौर अस्मदादि ज्ञानिरयोमे मी यथायोग्य वोषरूपी कार्यसे 
कारणका अनुमान कर ठेना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

"दोषोः इत्यादि । किसी तच्छज्ञानीमे कोई दोष दै, इससे उसको 
ज्ञान नदी दै, यह नदीं का जा सकता, क्योकि ज्ञानका अनुमान नदीं हुमा 
करता, किन्तु घरक ज्ञानकी तरद आत्मज्ञानका ददन होता हे ॥ ६६ ॥ 


चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाजुबादसदहित ८६९ 
चावाकवत्स्वस्य देहं पुष्णन्नपि न वेदिकः । 
न्यतिरिक्तत्मविज्ञानविदहीन इति कथ्यते ॥ ६७ ॥ 
ज्यतिरिक्तात्मनोधस्य शङ्कयते न परोक्षता । 

अहं देहीत्यापरो्ष्यान्मानसं सर्वसम्मतम्‌ ।॥ & ८ ॥ 
यथाऽतिरिक्तात्मबोघेऽप्यरतिः कर्मिणीक््यते । 

तथा बह्मात्मबोधेऽपि विदुष्यरतिरीक्ष्यताम्‌ ॥ &९ ॥ 
नाऽयं दोषः कर्मिणि स्याद्धोक्तत्वादिति मन्यसे । 
भोक्तरयवाऽरतिस्तिं विद्धदेहेऽपि नो चिति ॥ ७० ॥ 
अभोक्त्चिदिबोधेन बाधिता भोक्तरतेति चेत्‌ । 
अतिरिक्तात्मबोधेन देहात्मा किन्न बाधितः ॥ ७१ ॥ 
बाधितोऽपि यथापूव वत्तेते स्वस्वभावतः | 
इत्येतत्कमिविदुषोः स्वस्थाने समसुत्तरम्‌ ॥ ७२ ॥ 


(चावांकवत्‌' इत्यादि । वार्वाककी तरह अपनी देहका पोषण करता 
दुभा मी वेदिक पुरुष देहातिरिक्त मत्माके ज्ञानसे रहित ै, ेसा नहीं 
कटा जा सकता ॥ ६७ ॥ 

“ज्यतिरिक्ता ०” इत्यादि । वैदिक पुरुषको देद-यतिरिक्त आलमाका ज्ञान परोक्ष 
नहीं हे, क्योकि भें देहधारी दः इस पकार उस्तको मानस-पत्यक्ष होता ै, 
मनरूप इन्द्रियसे मी प्रत्यक्ष हुमा करता है, यह सर्वसम्मत है, क्योकि सुख, 
दुःख भदिका मानस प्रत्यक्ष होता है ॥ ६८ ॥ 

यथा ० इत्यादि । जेसे देहातिरिक्त आत्माका ज्ञान होनेपर मी कमीमिं 
अरति देखी जातीषहै, वैसे दी बरक्षात्मनोध होनेपर मी चिद्वानमै अरति 
देखी जानी चाहिए ॥ ६९ ॥ 

नाऽयं इत्यादिसे । यह दोष नहीं दै, कर्मी मोक्ता ह, इसङिए्‌ उसमें 
सरति हो सकती है । यदि मोक्ताम दी अरति होती, तो विद्वानको मी 
देम ही मरति होनी चादिए, चेतन्यमे नदीं ॥ ७० ॥ 

अभोक्कर ` इत्यादि । अभोक्ता चतन्यके ज्ञानसे विद्धानमे भोक्तताका 
बाध हो चुका दैः यदि पेसा कँ, तो देहातिरिक्त आत्माके बोधसे क्या 
देदात्माका बाघ नहीं हुभा १ ॥ ७१ ॥ 

बाधितोऽपिः इत्यादिसे । बाधित हा मी देहात्मा अपने स्वभावे 
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देहातिरिक्तकर्तारं कर्मी जानात्ययं पुनः 
कत्तरप्यधिकं ब्रह्मत्येतावन्मात्रमिन्नता ॥ ७३ ॥ 
कर््रात्मानं बिबुध्यासौ करोतीति मतं यदि । 
तद्यकर््रारमबोधेन न करोतीति तत्समम्‌ ॥ ७४ ॥ 
किं बहूक्तेन बोधौ दौ स्वस्वबोध्यावमासने । 
सक्तौ, व्यवहूतिमेस्येत्स्वाधिकारनिवत्तितः ॥ ७५ ॥। 
अरतेरुद्धवे भीतिः इतो नोद्धवतीति चेत्‌ । 
भये नाऽधिकृतः किन्तु खष्टाविति तदुत्तरम्‌ ।॥ ७& ॥ 
नियामकोऽधिकारोऽतः काऽपि नातिप्रसञ्जनम्‌ । 
अतिप्रसङ्गभीरूः किमधिकारं नियच्छति ।॥ ७७ ॥ 
ईश्वरोऽप्युत्येव प्राणिक्म जगत्सुजेत्‌ । 
नियन्तरमानिनस्ते त्वं सामथ्यं वेत्सि नो वयम्‌ ।! ७८ ॥ 
पूखैवत्‌ वतमान रहता दै । स्वभाववादका उत्तरतो कर्मी ओौर विद्रान्‌--इन 
व्छोर्नोका अपने-जपने स्थानम ठस्य है ॥ ७२ ॥ 
देहातिरिक्त °" इत्यादि । देहसे अतिरिक्त फत्तीको कर्मी जानता & मौर विद्वान्‌ 
च्छ च्वी--यात्ा--से अधिक ब्रह्मो अक्त जानता है, इतना दही मेद हे ॥७३॥ 
कत्रास्मानमू” इत्यादि । यदि आत्मको कत्त समज्ञफर कर्मी यह मानता ष 
कि “मे कत्तौ दहु तो सात्माको अकक्ची समञ्ञकर विद्धान्‌ यह मान सकता 
क्कि मे क्ता नहीं द्र", यह उत्तर दोनेकि छि समान है ॥ ७४ ॥ 
किं बहूक्तेन" इत्यादि । बहुत कटनेसे क्या £ दोनों ज्ञान अपने-पने 
व्योघ्य लथकरा प्रकाश्च करने समथ है । व्यवहार तो अधिकारी निवृत्तिसे दी 
नष ददो सकता है ॥ ७५॥ 
अरतेरुद्धवे' इत्यादि । भरति होनेपर विराट्को भय क्यों नदीं 
उउस्पन्नहोता है १ यदि यह करे, वो उसका उत्तर यह दै कि भयम भ्रजापतिका 
अधिकार नदीं है, किन्तु सष्टिमे दी अधिकार है ॥ ७६ ॥ ` 
शनियामको °` इत्यादि । धिकार दी नियामक है; इसकिए कीं मी 
विभ्सङ्ग नहीं होता । अतिप्रसञ्गसे भय करनेवाला पुरुष क्या अधिकारको रोक 
सक्ता है १॥ ७७॥ 
- &श्वरोः इत्यादि । ` दईैधर मी प्राणि्योकि कर्मके अनुरोधते दी .जगवङ्भी 
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आत्मक्रीडश्चाऽऽत्मरतिरिति रत्यन्तरं श्रुतिः । 
वारयेदिति चेत्तदिं व्यवस्थाऽस्तु श्चुतिद्धये ॥ ७९ ॥ 
ग्बखारन्धविष्य विज्ञेयमरतेवैचः । 
इतरद्‌ ्रान्तिविषयरत्यन्तरनिवारकम्‌ ॥ <° ॥ 
विनाऽपि प्रबखारब्धमविवेकथरमार्पिताः । 
ये रागास्ते विलीयन्ते विवेकेन न संशयः ॥ ८१ ॥ 
प्रचरखारब्धवेगेन काञ्युकः सन्प्रजापतिः । 
एकं देहं स्वमोगार्थमखजन्मिथुनात्मकम्‌ ।॥ <२ ॥ 
तं द्वेधाऽपातयदेहमभूतां दम्पती उभौ । 
मयुः पुमान्‌ वधूर्चया शातदखूपाऽत्र नामतः । < ॥। 
तयोः सम्भोगतो जावा मनुष्या दम्पती पुनः| 
नानादेहानगह्वीतां ताभ्यां इन्दानि जाल्ञिरे ॥ ८४ ॥। 


रचना करता है । पेसे भी कर्म॑को भँ रोक सकता द्व, इस पकार कहनेवाञे तुम्हारी 
राक्तिको तु्दीं जानते हो, हम नदीं जानते ॥ ७८ ॥ | 

(आत्मक्रीड ० इत्यादि । “आत्मक्रीडश्चः यदह श्रति आत्मासे मिन पदाथ 
रतिका निषेध करती दै, यदि पेसा कहो, तो दोनों श्तियोँमें व्यवस्था समञ्लनी 
चाहिए ॥ ७९ ॥ 

श्रनरारन्धविषयम्‌' इत्यादि । अरतिका वचन भ्रवरु प्रारब्ध कर्मके विषये 
है ओौर निषेधवचन आन्तिविषय अनात्मरतिका निवारक है ॥ ८० ॥ 

+विनाऽपिः इत्यादि । भवरू म्रारब्धके बिना मी अविवेकम्रयुक्त अमसे जो 
राग उत्पन्न होते है, वे विवेकसे नष्ट ्ो जाते है, इसमे सय नदीं है ॥ ८१ ॥ 

प्रबरारन्धवेगेन" इत्यादि । प्रनर प्रारल्धके वेगसे कामी होकर प्रजापतिने 
मिथुनात्मकं एक देदकी अपने मोगके ङिए रचना की ॥ <२॥ | 

¶्तं द्वैधाः इत्यादि । भोगके अनन्तर सपनी देहके दो कड करके 
पातन क्रिया (गिरा दिया) वे पति-पल्ली हो गये, उनसे मनु पुरुष जौर ` 
शतखूपा वधू हदे ॥ «३ ॥ 

तुयो? इत्यादि । उनके भोगसे मनुष्य उत्पन्न हुए, फिर पति-पजीने अनेक 
देह धारण किये ¦ उन देहस सन द्म ( जोड़े ) उत्पन्न इए ॥ ८४ ॥ 
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गवाश्वरासमाजाविप्रयुखा आपिषीलिकम्‌ । 
प्राणिनो मिथुनात्मानो जाताः कर्माचुसारतः ॥ ८५ ॥ 

सो हेयमीक्षांचक्रे कथं जु माऽऽत्मन एव जनयित्वा सम्भवति हन्त 
तिरोऽसानीति सा गौरभवदषभ इतरस्ता समेवाभत्ततो गावोऽजायन्त 
बडवेतराऽमवदशब्रष इतरो गदंमीतरा गदभ इतरस्ता समेवाभवन्तत 
एकश्चफमजायताजेतराऽमवद्धस्त  इतरोऽविरितरा मेष इतरस्ता < 
समेवाभवत्‌ ततोऽजावयोऽजायन्तैवमेव यदिदं किश्च भिथुनमा पिपीटि- 
कास्यस्तत्सर्वमद्यजत ॥  ॥ 

सोऽवेदहं बाव सष्टिरस्म्यह < हीद < स्वमस्रक्षीति ततः सृष्टिरभव- 
त्मष्या< हास्येतस्यां मवति य एवंवेद ॥ ५ ॥ 

(गवाश्च °' इत्यादि । गाय, षोड़ा;, गधा, बकरा, मेड सदिसे लेकर 
पिपीलिका ( चटी ) पयैन्त अपने-अपने कर्मके अनुसार मिशुनासक ८ जोड >) 
प्राणी उत्यन्न हुए ॥ < ॥ 

्रत्यर्थ-- “सा उ, इ, इयम्‌” इस प्रकार पदच्छेद है । उस शतखूपानेः 
पुत्रीके गननमे स्मृतिकथित निषेधका स्मरण करके, विचार किया कि यह 
एसा अद्कत्य क्यो करता है? जो मु्षषफो स्वयं दही उत्पन करके मेरे साथ 
भोग करता है । यद्यपि यह निर्जन हो गया है तथापि मै क्यो न "तिरोऽसानि 
अथात्‌ अन्य जातिको धारण करके छिप जाऊं । यद्‌ सोचकर वह॒ गऊ वन 
गई तव प्रजापति वेरु बन गया मौर उसने उसी प्रकार भोग किया । उससे गरष 
उत्पन्न हुईं । प्रजापतिका अपना कोर कर्म नहीं है । सखज्यमान प्राणियोके कर्मोसि 
प्रेरित होकर दी चतदूपा ओर मनुकी यह दश्चा द्योती रदी । फिर वह रुज्नित 
होकर घोद्धी बन गदे गौर प्रजापति घोडा बन गया । वह गधी बनी तो प्रजापति 
गधा बन गया । उनके सम्भोगसे एकयुरवाटी तीन जातियों स्थात्‌ बोद्ध, खच्वर मौर 
गघे उत्पन्न इए । वह बकरी बनी तो प्रजापति बकरा बन गया । वह मेड बनी 
प्रजापति मेष बन गया, उसके साथ समागम करता द्यी रहा । उनसे बकरियां ओर 
मेड उत्पल हुई । इसी प्रकारं चींटी तक ` जितने जडे षै, वे सन इसी प्रकार 
उत्पन्न इए ॥ ४ ॥ 

“सो भवेदृह" इत्यादि ! इस सारे जगचकी रचना फरके' उस प्रजापतिने 
विचार क्रियाकरिर्मे ही सिह । मेरारचा हुमा जगत्‌ सुङ्षसे भि नदरी है । 
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यजेव्येकेकं देवमेतस्यैव सा विसृषश्टिरेषप उ दव सर्वे देवा अथ यक्कि 
चेदमाद्र तद्रेतसोऽसजत तदु सोम एतावद्वा इदं स्वमन चैवान्नादश्च 





मसिद्ध दहै। यदपि यहां क्षत्नादि देवतार्जोकी सखष्टि नदीं कदी दै, 
तथापि वक्ष्यमाण है, खष्टिके साकद्यके लिए वक्ष्यमाण सषश्टिका उपसंदार करके 
माष्यकारोने यदहीपर क्षत्नरादि देवताओंकी खष्टि भीकहदी दै। जिस प्रकार 
श्रतिकी रएेसी व्यवस्था है, उसी प्रकार प्रजापति द्यी सब देवत्ता है, यष्ट अथं 
निश्चित हे, क्योकि यष्ट ( रचे इए) पदाथ सटा (रचने वाले) से भिन्न 
नदीं हुमा करते, क्योकि सव देवता्जोंकी सृष्टि प्रजापति द्यी ने की 
है; इसरिए प्रजापति सर्वदेवस्वख्प दहै। इस प्रकार प्रकरणा्थी व्यवस्था 
होनेपर प्रजापति हयी सव देवस्वखूप दै, इस अथकी स्तुतिके अभिप्रायम 
अन्ञानियेकि मर्तोकी निन्दाकरा उपन्यास दै, क्योकि अन्यष्छी निन्दा अन्यकी 
स्तुतिके र्षि हआ करती हे । कर्म-पकरणे केवरु याज्ञिक सग यागक्ारमे 
जो यदह वचन कते दँ उस “अभिका यजन कर, “उस इन्द्रा यजन कर! 
इत्यादि नाम, श्चास, स्तोत्र, कम यादिके मेदसे अभि आदि एक-एक देवता 
भिन्नभित्र मानते हए देसा कते दै, रेसा नदीं समना चारिण चकि 
ये सब देवता इस प्रजापतिकी ही सखष्टि दै; इस्र्‌ यह प्रजापति ही 
स्वैदेव-स्वखूप है । वह प्रजापति प्राणदहै। यहापर कर रोग विवाद करते 
दै । एक कहते दै, कि दिरण्यगभ परमेश्वर दै । दसरे कते हे किं हिरण्यगर ससासी 
( जीव ) है, “न्द्रं मित्र वरुणमभिमाहुः ८ इस प्रजापतिको दी इन्द मित्र 
वरुण जौर अभि कते दँ ) इस श्वुतिसे "एष रक्षा एष इन्द्र पष भरजापरतिरेते 
स्वे देवाः ८ यदी जदा है, ठी इन्द्र दै, यद्ध विराट्‌ जौर यष्टी सर्वं देवता है ) 
इस श्रतिसे “एतमेके वदन्त्यर्भि मनुमन्ये भरजापतिभः ८ शोष इसको भि 
कते दै, कोद मयु भौर को पजापति कहते है › ओर "योऽसावतीन्दियो मादः 
सृक्ष्मोऽन्यक्तः सनातनः । सवैथृतमयोऽचिन्त्यः स एवे स्वयसुद्धभौ" ८ वह 
प्रजापति ही सरूप हो गया ) इस स्फतिसि मी यदी धतीत होता है फ 
दिरण्यगमे परमात्मा दहै । अथवा हिरण्यगर्भ संसारी दी है, क्योकि सान्‌ 
पाप्मन अौषत्‌ ( उस मजापतिने सव पाप दग्ध कर दिये ) इसत भकार श्रुति दै, 
क्योकि परमात्मक पापके दादका प्रसङ्ग ही नदीं है) भय, अरति ओौर सम्भोग 
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सोम पवानमभिरन्नादः सैषा बक्षणोऽतिखुष्टि; । यच्छेयसो देवानसुजताथ 
यन्मर्त्यः सन्नमृतानस्रजत तस्मादतिस्रष्टिरतिम्रष्टयां हास्यैतस्यां भवति 
य एवं वेद्‌ ॥ & ॥ 
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मी सुने . जाते है, “भथ यन्मर्त्यः सन्नस्रतानसखजतः ८ आप मरनेवाख होकर 
उसने अमर देवता्ओको उत्पन्न किया >) इससे ओर "दिरण्यगमं परयत जायमानं" 
८ उत्यन्च होनेवाले हिरण्यगभको देखो ) इस मन्त्रवर्णसे ओर कर्मनिपाककःी 
परक्रिया्ये श्रह्ममा विश्व्जो घर्मो महानव्यक्तमेव च । उत्तमां सा्िकीमेतां 
गतिमाहुर्मनीषिणः ॥ ८ ब्रह्मा, प्रजापति, धर्म, मह चत्व सौर सन्यक्त--इनको 
पण्डित रोग उत्तम सात्तिकी गति कते दै ) इस स्ण्ृतिसे मी यही प्रतीत 
होता है कि हिरण्यगभे जीव है। क्या विरुद्ध अर्थोकी अनुपपक्तिसे वेदर्मँ प्रामाण्यका ` 
व्याघात होवा है, नहीं, क्योकि उसकी अन्य कल्पना द्वारा विरोधका दहो सकता 
ै। जौर वह कल्पना उपाधिविरोषके सम्बन्धसे हो सकती है । “मासीनो 
दूर चजति शयानो याति. सर्वतः । कस्त॒ मदामदं देवं मदन्यो ज्ञातुम्तिः । 
( वह' बेटा रहता है, दूर-दूर भागता द, वह सोया रहता है ओर सन जगद 
जाता है, वह देव मदवाला है ओौर मदसे रहित दै, उस देवको मेरे बिना 
८ तच्वज्ञानीके बिना › ओौर कौन जान सकता है 2) इत्यादि अ्रतिर्योसे 
उपाधिययोकि सम्बन्धसे हिरण्यगभे संसारी है । परमाथ वह संसारी नदीं है; किन्तु 
स्वय॒वबह असंसारी परमात्मा ही ै। इस भकार उपाषिष्छी दष्टिसे दिरण्यगम 
नाना है ओौर स्वरूपक्छी टष्टिसे एक है, यही ददा सन जीवोँकी है । उपाधिकी 
दृष्टिसे वह जीव दहै, परमार्थसे परमात्मा द्यी दै; क्योकि श्वत््वमसि' (दे 
अतकेतो ! तु ब्रह्मदै) रेखी श्वुति दै। हिरण्यगर्भकी उपाधि युद्धिका अतिशय 
षै, इसङ्एि भायः श्वति-स्यरति-वादोमे दिरण्यगर्मको परमात्मा ही कदादहै। 
कहीं-कहीं संसारित्व मी दिखिखयाष्ै। जीर्वोकी तो उपाधियोर्मे अद्युद्धिष्छी 
अधिकता है; . इसक्िएु परायः वे संसारी ददी कदे जातेदैँः। उपाधिं सव 
मिथ्या है, इस दष्टिसे तो श्चुति-स्पति-बादोमे मी -सव जीर्वोंका परमात्मस्वरूपसे 
ही वणन किया गयादै। तार्किकोनितो वेदके बरकछा त्याग कर दिया दहै । 
कोदै कता है सात्मा £, कोई कता £ नदी है, कोई कहता टै कत्त दै, 
कोई कदता ह - अंकत्ती है, इस प्रकार परस्पर विरुद्ध ` तकं करते हुए उन्शेने 
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युखबाहूरुपादेभ्यो बह्लीन्द्रवसुभूमयः। 
देवता अस्रजह्भङ्या चातुर्वेण्येनियामिकाः ॥ ८६ ॥ 





शास्तार्थको व्याकुर कर दिया दै, इसङ्िए अर्थेका निश्चय दुरूभ है । जो केवर 
शास््रका अनुसरण करनेवाे दान्तदर्षं ८ मदरहित ›) पुरुष ई, उनको तो 
प्रत्यक्ष विषयकी वरह देवता-विषयक चास्त्राथका निश्चय दीष एकी 
प्रजापतिका अत्ता ८ मोक्ता ), आदय ८ मन्न ) रक्षण मेद विवक्षित है । उनमें से 
अग्नि अत्ता है, यह पहले कट चुके दै । सोम अन्न है, यह अब फटा जाता है । 
इस लोकम जो ये आद्र ८ द्वात्मक-- गीली > वस्तुं ह, उनको मजापतिने अपने 
रेतस्‌ ८ बीज ) से उत्पन्न किया है, क्योकिं “रेतस आपः” ( वीयसे जर ) रेसी 
भ्रति है । जो द्रवास्मक दैः, वद सोम है। इसकिए पभ्रजापतिने सपने वीयसे जो 
आद्रैवस्तु उत्यत्न की है, बह सोम दी है । सारा जगत्‌ इतना दी है, इससे अधिक 
नहीं । इतना क्या £ मन्न; जो द्रवातमक होनेसे पुष्टि करनेवालख है ओर 
'अन्नाद अग्निः जो फि उष्ण जौर रूक्ष दै, उस्म यह अवधारण है । सोम ही 
अन है भर्थात्‌ जो खाया जाता है, वह सोम है । अत्ता दी सभम दै, एेसा अथक 
चरसे निश्चय करना चाहिए । अभि मी कहीं खाई जावे, तो सोमके पक्च ही 
भ ै। जहां सोमके र्िए यज्ञ॒ करिया जाताद्ै, वहां सोम दी अभि; 
सत्ता ( भोक्ता ) दोनेसे, इस प्रकार सारे अग्निसोमात्मक जगत्‌को आत्मरूपसे 
देखनेवाख विद्धान्‌ किसी दोषसे र्पति नहीं होता सौर प्रजापति होता है । 
वह यह प्रजापति बह्मदी अतिखष्टि ८ अपनेसे मी अतिद्चयित ›)है। कौन सी 
वह १ कहते है जो अपनेसे अधिकं ष्ठ॒ देवतार्ओकी खष्टि है । 
इसङिर देवखष्टि अतिखष्टि है, किसर पकार फिर वह आत्मासे मतिद्यित 
खष्टि्ै? कते दै “यत्‌ ( जिस कारणसे) मर्यः सन्‌ ८ मरणधमी होते 
हए ) प्रजापतिने “अश्रतः ( मरणसे रहित ) देवतार्ओकी कर्म-ज्ञानरूप अग्निसे 
सपने सब पापोँको दग्ध करके खष्टि कीहै। इसङ्एि यह देवसखष्टि अतिदष्टि 
( उन्छरष्ट ज्ञानका फर › है । इसरिए इस प्रजापतिकी आत्मभूत अतिखष्टिष्छो 
जो जानता दै, वह इस सतिदखष्टिमे प्रजापतिकी तरह सरष्टा होता है ॥ ६ ॥ 
रुख ० इत्यादि । सुख; बाहु, उरु, पाद्‌ इनसे ब्रह्माने चारों वर्णो 
नियमे रखनेवाठे अभि, इन्द, वख ओर मूमि देवतार्जोकी दृष्टि की ॥ 4६ ॥ 


न्न न्क न्व््न्क र 
"~~~ ~~ ~ ~ 
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तत्रेन्द्रादीच्‌ भिन्नदेवान्मन्यन्ते यागभूमिषु । 
कर्मिणस्तदसन्ज्ञे्य चिराडेवाऽखिलखा इमे । ८७ ।॥ 
अविद्धदधिकारित्वात्कर्मणां भिन्नदेवताः । 
उच्यन्तां कर्मकाण्डेन वस्तुतस्तु न तत्तथा ॥ << ॥ 
विराजो जीवतामाहुः केचिदन्ये परात्मताम्‌ । 
उमर्य युक्तमेवेतद्दिवक्षाया विदधेषतः ॥ ८९ ॥ 
सोपाधिकविवक्चायां जीव एव विराद भवेत्‌ । 
निरूपाधिविवक्षायां परमात्मेव नेतरः ।॥ ९० ॥ 
वयमप्येवमेवेति यद्युच्येत तथाऽस्तु तत्‌ । 
सृष्टा चिराद्‌ भोक्तरवग भोग्यमनमचीक्खपत्‌ ॥ ९१ ॥ 
पूर्वजन्मनि मत्यः सन्ृत्वाऽसौ ज्ञानकर्मणी । 
असतानस्ुजदैवान्यद्प्येतन्महाद्‌ थतम्‌ ॥ ९२ ।। 
सुष्टाऽखिलमवेत्स्ष्टमहमस्म्यखिरं जगद्‌ । 
ईदश्ो महिमा जेयः कृतयोज्ञानकर्मणोः ॥ ९३ ॥ 
(तत्रे ० इत्यादि । कर्मी रोग यज्ञम इन्द आदिको भिन्न-मिन्न देवता 
समश्षते द, यह सत्य नहीं है, क्योकि विराट्‌ टी सर्वै-देवता दहै ॥ ८७ ॥ 
“अविद्ध ० इत्यादि । कर्मोका अधिकारी अङ्ानी दै, इसरिए कर्मकाण्ड 
भिन्न-भिन्न देवता कहता हे, वास्तवे वह ठीक नहीं है ॥ ८८ ॥ 
“विराजो इत्यादि । कोई कते हदै-- विराट्‌ जीव दै, को कहते दवद 
परमात्मा है, विवक्षाके मेदसे शनं ददी मत युक्त दै ॥ ८९ ॥ 
सोपाधिक ० ` इत्यादि । सोपाधिक-विवक्षामें विराट्‌ जीव दी है जौर निरु- 
पाषिककी विवक्षामे विराद्‌ परमात्मा दी दै, जीव नदीं है ॥ ९० ॥ 
वयमयप्ये ° इत्यादि । इम सब मी इसी प्रकारके दै, एसा मी यदि कहा 
जाय, तो टीक्‌ दही । विराटने मोक्तवरकी खष्टि करके भोग्य अन्नष्ी 
रचना की ॥ ९१ ॥ 
ूर्वनस्मनि' इत्यादि । पूर्व -जन्ममें मत्त्यं॑होते हुए भी विराट्ने ज्ञान जौर 
कर्मके उपाजन द्वारा अभृत देवताजंँकी खष्टि की यदह महान्‌ आश्वथ & ॥ ९२ ॥ 
सृष्टया इत्यादि । सारे जगतक्रो उत्पन्न करके सुकषसे रचा गया सारा ` 
१११ | 
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वर्णितेत्थ प्रयलेन ज्ञानकर्मफरोर्जितिः । 
उपासितः प्रबरस्यथ निबरस्यथ शुपुक्षतः ॥ ९४ ॥ 
मृष्ट्येऽवरयै स्वतन्त्रत्वं तत्कामी बह मन्यते । 
दोषानेव विवेक्यत्र बहूचत्यरक्षते धिया ॥ ९५ ॥ ` 
अविद्यापटसंबीतचक्षुषामियदेव दि । 
वेदिकं साधनं जेयं ज्ञानकर्मस्वभावकम्‌ ॥ ९६ ॥ 
तच्च कर्जादिसापेक्ष विरिज्च्यन्तफलग्रदम्‌ । 
जन्मादिविक्रियाषद्कयुक्तं सातिशयं जडम्‌ ॥ ९७ ॥ 
दुःखानि च विचित्राणि सन्त्येतद्‌ बरहुजन्मसु । 
अनेकङ्केश्चयुक्तेन दुरेमं तपसा बिना ॥ ९८ ॥ 
कथचित्साधितेऽप्यस्मिन्परानन्दषनं प्रथम्‌ । . 
अन्तभाव्य विरादूपिण्डे स्थातव्यं हि जुगुप्सिते ॥ ९९ ॥ 
जगत्‌ मेँ ही ह, इस प्रकार परजापतिने जाना। कयि गये ज्ञान ओौर कर्मी 
एसी महिमा समक्षनी चाहिए ॥ ९३ ॥ 
वर्णिते० इत्यादि । इस भकार उपासककी पवृक्तिके लिए ओौर 
मुमुश्चुकी निवृ्तिके छिए ज्ञान ओौर कर्मके फरुके उत्कर्षका यन्लसे वणीन किया 
गया है ॥ ९४ ॥ | 
ष्टेदवर्य' इत्यादि । ब्रहमलोककी कामनावाखा पुरुष सके पेये 
स्वतन्त्रताका वड़ा भाद्र करता है; इसङिए वह उपासनामे प्रवृत्त होता द, 
विवेकी पुरूष अपनी बुद्धिसे विराट्पदमे बहुतसे दोषोको देखता है ॥ ९५ ॥ 
अविद्या०' इत्यादि । यविघारूपी वससे जिनके नेत्र वे हुए दै, उनके 
किए केवठ ज्ञान-कर्म-स्वरूप ` ही वेदिक साधन उपयुक्त है ॥ ९६ ॥ 
ततत्र रत्यादि। ओर वह साधन कत्ता आदिकी अवेक्षा रखता द । 
जीर विराट्पद-पयेन्त दी फल देता है । यह विराट्पद जन्म जादि षद्िकारोसे 
युक्त, सातिश्चय ओौर जड है ॥ ९७ ॥ ग त 
(दुःखानि इत्यादि। बहुत जन्मे इसकी प्रापिके किण अनेक विचित्र दुःख 
मोगने पड़ते हँ अतः अनेक क्से युक्त तपस्याके बिना यदह. विराट्प्रद दुम 
मीहै॥ ९८॥ ` ति | 
` ` कथञ्चित्‌" इत्यादि । किसी भकार इस पदके सिद्ध होनेपर भी .. परमानन्द- 
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न केवर पिण्डवासस्तादात्म्यं चाऽभिमानिता । 

ततो मय भक्षणाय पितुग्ुखविदारणात्‌ ॥ १०० ॥ 
चाण्डाखानां च नेय मीः किन्त पनगजन्मनः । 

को मेदः स्याद्विरादजन्मन्युरगात्पुत्रमक्षिणः ॥ १०१ ॥ 
कृच्ट्राद्धये प्रशान्तेऽपि जग्रादाथाऽरतिग्रहः 

क्रियमाणे प्रतीकारे गदे भादिशरीरताम्‌ ॥ १०२ ॥ 
एकयोनौ सकृजातः केशं सोदुं न शक्लुयात्‌ । 
अनन्तयोनिष्वसकृजायमानस्य का कथा ॥ १०३२ ॥ 
निस्तरेदिचयया चेररिक बवकबन्धप्रयासतः । 

अथ विद्याघ्ुपेक्त्योध्वं किं विद्या रार्थयिष्यते ॥ १०४ ॥ 


घन प्रस परमात्माको  जुगुप्सित ८ रणित ) विराटपिण्डर्मे किपाकर रहना 
पड़ता है ॥ ९९ ॥ 

न केवलम्‌. इत्यादि । न केवर पिण्डे बास दी होता है, प्रत्युव उस 
जुगुप्सित देदमें तादात्म्य ओर अहंताश्ा अभिमान मी दह्ोताहै, फिर जब 
विराद्को खानेके र्एि पिता हिरण्यगर्भे अपने सुखका विदारण करता है, 
तो विराद्को भय भी होता है॥ १०० ॥ 

"चाण्डालानाम्‌' इत्यादि । चाण्डा्ोको मी यह मय नहीं होता हेः 
क्योकि चाण्डारु मी अपने पुत्रको नहीं खाताद्ै। सर्पिणी अपने पूत्रोको खा 
लेती टै, इसङिए सर्पोको यह मय होता है । पेसी परिस्थिति विराटे अन्मे 
सर ॒पुत्रभक्षी सर्पैके जन्मभे क्या मेद रह जाता है १८॥ १०१॥ 

“कच्छा °` इत्यादि । कष्टसे भयके द्यान्त दह्योनेपर मी फिर अरतिषख्प 
हने विराटृको पकड़ ख्या । अरतिका प्रतिकार करनेपर गदैमादि शरीरयोकी 
प्रापि इदे ॥ १०२ ॥ 

एकयोनौ" इत्यादि । एक योनिम एकनार उत्पन्न होकर मी शकि 
सहन करनेमेँ समर्थं नदीं हो स्ता है । फिर अनन्त योनि्योमिं जो बारबार 
जन्मता है, उसके छर्शोकी क्था कथा £ ॥ १०३ ॥ ` | 

` भनिस्तरे०” इत्यादि । 'सहसिद्धं॒चवुष्टयम्‌" इस वचनसे विराट्को ब्रकषज्ञान 
खवश्यम्भावी है, उससे सव दुःखोकी निद्त्ति हो जावेगी,. इस प्रकार राङ्का करके 








८< ® $हदारण्यकवातिकसारं ` [ १ अध्यायं 
छेदोन महतोपास्य बहयोर्निं प्रविश्य च । 
विद्यान्वेषणतः अय इदानीमेव वेदनम्‌ ।॥ १०५ ॥ 
एवं विचायं बहुशस्तुर्णमेव अयश्चति । 
निवृत्तः सर्वबाद्याथत्परमेयं मातुमदति ॥ १०६ ॥ 
अधिकारी साधितः स्यादेवं फलविचारतः 
तेन प्रभातं यद्योग्यं तदिदानीं निरूप्यते ॥ १०७ ॥ 
नु शासं प्रमाणत्वाप्रमापयतु वस्तु तत्‌ । 
प्रमातं योग्यता त्वादौ यत्नेन किमितीयेते ।।! १०८ ॥ 





-------------------------------~-- न न य~~ त= --- 





कहते दै-- जन ब्रद्मविद्यासे ही सुक्ति होती है तब इस बकृबन्धप्रयाससे 
क्या राभ ? क्योकि विरादट्की प्राप्तिसे जो सुख होनेवाखा दहै, वद मी तो 
जक्षानन्दका लेशै, इसङ्िए उपासनासे विराट्पदको प्राप्त होकर फिर 
जह्मविधयाकी पाथना न करके केवर इसी मनुष्यजन्मर्मे ज्द्मविद्याके किर यत्न 
करना चाहिए ॥ १०४ ॥ 

"डेन इत्यादि । महान्‌ केसे उपासना करके ओौर बहुत-सी योनि्योमे 
परे करके विद्याके अन्वेषणक्ी अपेक्षा अमी मनुष्यदेहे दी विद्याका 
सन्वेषण करना श्रेष्ठ है ॥ १०५ ॥ 

(एवम्‌ 2 इत्यादि । इस भरकार बहुत विचार करके शीर ही सक्त होनेकी 
इच्छा करता है, सब बाह्य पदा्थसि निदत्त होकर प्रमेय ८ अज्ञात आत्मतत्वको ) 
जानना चाहता है ॥ १०६ ॥ 

(अधिक्छारी' इत्यादि । इस पभ्रकार ` फरुके विचारसे सधिषारीकी 
सिद्धि हो गरदैः अन उसका ज्ञातव्य जो प्रमेय है, उसका निरूपण किया जाता 
है ॥ १०७ ॥ 
| नु" इत्यादि. । शाख प्रमाण है, इसङ्िए वह भले ही वस्तुका बोधन करे; 

परन्तु पटले ज्ञानकी योग्यताका यल्नसे क्यो निरूपण किया जाता है £ ॥ १०८ ॥ 


१--बकके नन्धनके छ्ए कुछ पुसखष उपाय बतराते हँ कि. बके सिरपर धतं रख देना 

चाहिए । सू्यैकी गर्मीसे जब धी पिषंरु कर उसकी आंखे गिरता है, तब बष्ट॒ अन्धा 

दो जता है ओौर पकड जा सकता हे, परन्तु यह भ्यास व्यथ॑दहै, क्योकि जो द॑सखके सिरपर 
शुद्र रख सकता दै, वद पकङ भी रकता दै । 


चतं ब्राह्मण ] भाषाडेवादसदित ८८१ 





न कर्मशासख्र यज्ञेन कर्मणो मानयोम्यताम्‌ । 

कचिद्‌ त्रृते तथा साऽत्र न वक्तव्येति चेन्न तत्‌ ॥ १०९ ॥ 
कर्म॑श्ाख्न्यवहतिर्खोकिकन्यवहारषत्‌ । 

साध्यसाधनरूपेण प्रसिद्धा न विरुक्षणा । ११० ॥ 
वेदान्तप्रतिषाद्य त॒ न साध्य नाऽपि साधनम्‌ । 
अलौकिकत्वात्पुम्बुद्धिर्नेतत्सम्भावयत्यपि ॥ १११ ॥ 
सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः स्यत हेतुना । 

इति न्यायेन तन्मेयमादौ सम्भाव्यते श्चतौ ॥ ११२ ॥ 
उपादेयस्य मेयस्य वाच्या सम्भावना यथा । 
हेयसंसारहेतुशच वक्तव्यो यलतस्तथा ॥ ११३ ॥ 
संसाराख्यमहाव्याधेः कि मूलमिति चिन्तिते । 
तद्भ्वस्तये चिकित्सेयं तदा फलवती भवेत्‌ ॥ ११२४ ॥ 





न कर्म ° इत्यादि । कर्मने मानयोग्यता है, देषा कर्म प्रतिपादका कीं 
नहीं कहता, इसरिए ब्रह्मते मी मानयोग्यता नही कटनी चाहिए, एेसा कर्द तो 
यह ठीक नहीं है ॥ १०९ ॥ 

“कर्मश्ास््र °` इत्यादि । कर्मशास्त्रा व्यवहार लौकिक व्यवह्‌ारकी तरह 
साध्यसाघनख्पसे होता है, विरक्षण नदीं होता, यह प्रसिद्धं है ॥ ११० ॥ 

धवेदान्त ° › इत्यादि । वेदान्तका प्रतिपायय तो न साध्य दै, न साधन है, क्योकि 
अणोकिक होनेसे पुरुषकी बुद्धिम उसकी सम्भावना ही नदीं हो सकती ॥ १११॥ 

सम्भावितः" इत्यादि. । '्पर्वत विमान है" इस प्रतिज्ञामै पक्षमूत पर्वतम 
सम्भावित वह्विं धूमरूपी देसे सिद्ध शी जाती दहे । इस न्याये श्रुतिमें पटे 
प्रमेयकी सम्भावना कदी है ॥ ११२॥ 

(उपादेयस्य इत्यादि । उपादेय ( अह्ण करने योग्य ) पमेयकी 
सम्भावना जसे कनी पडती है, वैसे दी हेय ८ व्याग करने योग्य ) संसारका 
कारण मी यतसे कना चाहिए ॥ ११३ ॥ | 

संसारा०> इत्यादि । संसाररूप महारोगका मूर क्या दै? रेस 
चिन्तन करं छेनेपर संसारके नाश्यके र्षि की गदे चिकित्सा फल्वाङी 
हो सकती है ॥ ११४॥ | 





प्ववषदाकमम्स्वा ब्भ्यण्क्रिबत एष हि ॥ ११. | 


वषं स्वास्मानमङ्गात्वा पसाशायर्वमाप्प्रषात्‌ | 
अगषह्दिययो) शपकपरणत्वं परकण्ध्यते || ११९ || 















बो्धिप ॥ १९५ ॥ 


"माषा सृकब्‌! सत्वानि । इष कितका सूह माया है, चह दाल अकतक तं 
हो व्यव, तव तक जैत शुद्धये तदी जम सक्ता है| मौतके विला पस्य 
हतप जेदेव दी ¢॥ 1१६॥ 
दिष्य ०' (त्वि । देद, गह, ( काम ) विवा, कर्ता, राय, भव्या, 


बाच पवा ङग ध्यत पवावकि हयार गात्मा भ्ण दकव तरौ तपस्क 
देत शे पकता ९ ॥ ११७ ॥ 























'चिद्यासित ° ' (त्ववि । त्वाग करके नोप्य नो बद है, स्सा छ 





८९४ ह्हषात्म्मरवातिषकसाद [ १ कष्थाचं 


योऽत शकैकद्पास्ते न प वेदाहृल्स्मो देषोभ्त पकेन मवस्वास्येसेषो- 
पा्ठीतात्र छेते पर्वं एक मवल्ति । तदेतस्वदनीवसमस्व पर्व॑स्य बदवमा- 





















करके किप तीव भ्व तीत शेते ठ, पसि दय (उपारत शप परादाव 
जिकालरो ज किये ठपाद्रशा करे । कि पाथग उपाव करे । नौर विष 














हकमोय 1, कते श गौषपिवध्‌ भस्मोवासनककरकका ज्यकमोपाप्रय नि चिक जदर्यक्ययो 
¢ सउपथोय हे । नेति तेति, इत्वाधि वानो उषास्व ध्याता स्वभ 
बिद्धेवके एमर्पवसे उक्यो द नौ एक सोक्ष॒ यष पक्क निचि दै । 

ठि नप कदते है वषासनते प्ता विषमा विकि वापान्तरकौ 
ऋवण कमे, छते नसमा हात दो दै नौर श्रते मविचकौ निदवि 
होत ¶ । वेववावय्पे छत्पचच हष् चो गाताविकयक कल वै, शपते प तो गमा 
बातत शेत ठै गौर न नक्की निषचि शली है । शष सवके पोकक वन्वन ओ 





















मैत हेते है, कष कि गलता क्स्तुमे जगित, इख, गद्यद्धि मवि बहप 
दोव द, ालवल्तुमे वे ह तौ, इप्रकिप भात्माका दान हेते दौ गकहत्ान- 
स्तिमि श्षश्ौ प्रसि | परिपेकते ग्तीकसव्वालकी स्पचिश्रस्तति 
भर्थत। हौ पाप ह। (प्रक्षि श्य विवि कही हो पकदौ । नौर गात्मस्रति 











गह चवा णक ठै नि धिये "केतः (त्वित किप्‌ । केत । कथम्‌ । ध्र भक्त 
माबा्रचयै प्व कप्ये होगे फक, सचत, दतिकारीष्यदान्यते नङ्दाकी विचि 
-गात्ती है १ दौ अत्यान जिषे शे पक्ता द, षड प्रमीत ष्य 
















च पदे कद गये है, कदी वै, भ्य नही ठै । मत्मद्वविपादक बाकयोपि भो पर्व 
प्चिषीयमनिरोषक दमनक सतपाथकनदय ठै, क्ड अन्दर व, ममााप्वकम कार्य नही 














५०! 





९०ब्‌ कौदारन्यक्ष तिका [ ९ कच्च 


ठेव ्ीविस्वहपाधीबष्पाहतामिषप्‌ । 
॥त्पेषस्मिष्प्कौ त्वास्ये पदा्ैस्तावदीर्पमे ॥ १११ ॥ 


( जिका मकरव की ) कसय कपो इडा बारा । गदि पेष्ठा ण्डो, 
व कवग दीक तदी हे, भ्योकि बाप दन भौर भम एव दोतते 
दक हौ अर्यं विषक्त | क्नोकि भव हौ ब्य्ाका म्मा | शष 
परिष्वितिमं कल हौ मस्माच्ध समम इमा गौर ऋ गदार्मल्मप्छी तणा 
पाठमापिषव ली ह| कथोकि सहपष छवा भीर कष्नष्यतो मव्‌ तह £ । 

बं गत्माको भताकमा कष्यभ्व होता, को गामा कषणा नौर्‌ 
णामा शज्य्य होत ह गौर छ ननासे भपप त्वा श्त्या किया 























- ~ ष्ण गवा, जत) दकौ भौत धार्णयै कविर पके स्ये गस चे 











अपिद्दवयपरित ९०५ 


> न न व नि 9 ण वि ण्‌ णा `| 


अण्याद््व च कर्स्देवराव्तापष्स्य षकिताः | 
वदाव कव षाक्वावो न्वमिष निहप्वते ।॥ २४४ ।। 


वन्वग्याद्तदर्लच् षाकयार्वैस्तस्व च त्ववा | 
प्रयेषत्वं शरणस्य मिस्पाकऋराहशौ मतौ ॥ १८५ ॥ 





वतुं श्वं | 











(कत्वं ० (त्वावि | प्र गौत धावचका अथे गण्यद्धित ' अप्तु व । तमति 
दये पतेवल नौर करक ये घो भतार मले 2 ॥ ९१०५ ॥ 














स्वमाकच्यविरेषमभ्वां ष्ान्तपिैरपम्मवास्‌ । १५९ ॥ 








निरबिषोऽप्वपक्तोज्यमद्ञात्‌। स्वास्तयमाता | 
तमोद्तमपेषयैवं न त वास्त्हच्त। ॥ १५० | 


बिपाशा ( विन्वादपे धिद्धिष्ाप शेषप्र) ऋति हो गा नवते भुय 
अप्व कते हो । प्रवम पक तो मेरा पिद्धन्त शै ॥ १५५ ॥ 
(जवि्वारितं = (त्वि । कवक इम ग्यत्मारी गकिच्छको गविचपण्डद्ध, 
( विचार त कके प्फिद्ध ) मानते है रण कि त्वद्व नौर ब्विरिकय 
ग्त्पासे गकि सिद्धि व्यौ शो पकती 0 १५९॥ | 


ध्न जि °? (त्वादि । अविच्छा जद दै, इषि क्व चिदादमाका 
' श्वयाव नीं हो पकती | गालसमके जिया शपथ च्वताप्निद्धिषै व्यश 























(विता ०' इस्वाधि । वतका किठीका कौ पम्वन्व नयी है, बह बो (मने 
कडा ण्द््ो ति विप्रा शौ स्वीकार कवता ए, क्योकि गाह्माकपी गस इं 











दवं च इुद्िडीष्यस्वं इद्धि च न शक्यते ॥ ११५ ॥ 
कत्तुस्वपावापु मबाबदसुत्पोपषाथते । 
पत्म इुद्धिङष्तं त्ष्ठषादण ताद्च) । १९६ ॥। 
(वाषक्वच्तुयि' स्छधि । कत्तुमे की पर्वया इच्छ कती प, क्रं ठ्यवै 
( मलं ) म्वा वही व । सोच इष्य वमह्वौ पूव गवा पिरि ग 
हणा रेक्ता ह गौ श्राय पद्व एग वद्य देष्द्म है ॥ १६१ । 
 बस्तुपसौदिया' दस्वाणि । क्त्ठमर्यवातै मिरकिचि धोता इष्य षौ भश 
नाता तमोमर्थबासे पावि कथां सदी हो तकता है । 1 १६२ ॥ 
पबौदयो = (त्वादि | गमि इत वोचे मर्थावाधमोका एम लिवामक 
कदा चादते हो, तो अकरो वकतवय जीद पानाय करितत्वदौ पर्दा 
निगायक गतस्मे ॥ १६६ | 
ग क ववि कशो कि प्रणिषौ गौर पाषाणे स्वद्व ओद 
हौ श्प निनामक है, तो ऋऋ गौरं मापापे पौ ष एमाषान 
छमा हे । बि ण्डो कि ठम व्वपाकवादष्यी जापति होकी, दो कक 
मादिप सवकयषयावदयै मापति तम्डे गी एर्व दै, (डिप्‌ भेद बोव धोलेकि किव 



























क्माक्मस्माचस्य ज्दमादिति निशि यो।॥ ११५० 
स्वसाबो शौकिश्यि बद्मोरिक्िऽपि तषा बदिः | 
चाव किथारम्डपेत। स्वाद्चाऽ्यौ दृष्यस्वधा पति ॥ । ६८ ॥ 
मिदिविचर्वस्वमाबिषत्वप्भूमते | 
हातास्मकश्यो बालापि चिक्य मिरविद्यतास्‌ ॥ १९९ ॥ 
अक्िापा स्वमावष ब्रह्मावकडशष) | 


पाक्रतेखिकरयै ॥ १७० || 











एवेह 





अप्य श्रवत 
त॒ एव न वेफस्वयकिचावाथिष्स्मनि । 


अविरोपूकसंकिनवादिक त्रिवि शचा ।॥ १७१ ॥ 





विस मकम उपपा्व किष] चपरय, चद पचित दी दो द| मह अवा 
वषा शै॥!६५२॥ 











कषक वक्ति त कष्ते ॥ १९८ ॥ 


(इह्धलो' सत्वावि । अकम जिरकिकत्व श्वय्दव गलुयवयिद्ध चै, क्पोकि 
गातह्लनी सट तीनो कती गल्या गिदक्चि जानता है ॥ १६९ | 








नयी होता ॥ १५७१ 1 
¶॥स्वमास्मा' (त्वि । ध शद श्वत भदन होत्र इच मी माला 


११५ 











९.९० बृदरस्यकयातिक्त्यार [ १ जणा 


ननताब्लाग्ा्याब्ट्तनताणाषतन्यतग्लाग्टान्यषटाग्लागतागतागाष्ताषताणताष्दागः्ठणतगतान नताननः 


नद्ध कवाऽछुभूवि) प्वाचाञ्विश्ाया) कसा | 
छि माक्बन्मा बीकचिभिषास्मा षाव कैर ॥ १७१ | 
नाश्थो नाया्भिष्पचे) प्राल्बीश्तेर पम्जवात्‌ । 
छश्च अ सानहेवत्वान्न मजेत व्रमीसते ॥ १७४ ॥ 
छिथ मत्रक्षाषामि क्यं मान॒ प्रवरे । 

अग्याहतेकयेत्वाकाऽबिचायां इतो भिति ॥ १४७५ ॥ 
बष्पाङ्कतमविद्ठाचपामा्ागिक्वं बिह । 

प्पाणाचमि्म्बद्ध प्रमावाह्यैति पापम्‌ ॥ (१७६ ॥। 


प्रपाचादिमिषेषैन वच््याङ्कतद्धश्यते । 
त्म मानापिष्ठम्बल्णो च बाक्नाष्पि द्ववत | ! ७७ || 


 नदहासिगोे गलुमबये पदात ह, ब्द जं पद्ध रो पथा। पष गकि 
इतके किप्‌ गतुकवकये वदी कौ बवती ॥ १५२॥ 



































वकष ककन | ोरषीपवावप्तदितं ९११ 


बह 
ष्न््णोये कह हि । । थ हि षिः व मि हि हिः क, हि किना. द वा दिगो, विवि वः आहि वी, द मि ष्णो, कि वि षो ऋ (कमेत 


वद्धेषकिस्पपेनास्षे बक्येनाऽष्वाहृवं नहि | 
किन्तु तष्वषोचपिववम्ते ॥ १५८ || 


ध ॒दितीमविषास्साअ्वमविष्छदरी न पाष्येत्‌ | 

न धतीगो इरिका कमे बा-ऽन्योऽु सवो मकेत्‌ ॥ १४९ ॥ 
अभोस्यते व्विददात्माऽ्ययवच्छर्यपि मामेष । 
न बिदधिकस्ते प्रवाधा अयतोऽस्वाऽबमापसने ॥ १८० ॥ 





















जदोष्पते' (ृत्थवि । बहां कषा कता हे-- कद जिदाता भकिक्ी 
होत हृष्य पी गाला पकाल कम एकता है, श्वके प कयसका पका 
कत्मेगे प्य, करन, भाविपि कोद किकद ( परिणाम ) तीं शेख  ॥ १८ ॥ 


०। त्वाति । स्वह्पप्तचमाच्ते श्यो यन्वका उपक कता 

















९१९ सृ्षारण्यकया तिकि 


न्तर्गत अराग वग ब 


न सामानि स्वती याग्ति कत्वाच्च क्रर्यदओ 








माप्सम्ति पएचचछकव चिष्वास्ान्स्वसोऽ््यत) 











बीच्चचिषक पत्याा। प्रमीयन्ये न माचत' 
इचि्टयख्य इसष्व मा्बापहान्स्क्तोऽन्यत 

तन्ाज्ग्यस्स्वा्थसेष स्पार केन्येत्वमाक्के्‌ 
मेसल्वै "्वाऽ्नवस्त्वा स्वाद्त) स्वाथमनस्बपञ् । 
लमसौ मास्येवल्वं दूषितं पूर्वपक्षा । 
भाति केवचतस्तस्मात्याकिथिष विमाति कत्‌ । 

















हौ र्का माल शोचा हव ॥ ९८७ ॥ 
¶तस्म्त्‌' इवाधि । इष्किप धानस्य स्कतालिज 
शकर कद लानाणावकव पकड चिन भसिदद्ध होता हे ॥ १८८ 1 
















इष करतौ ¶ ॥ १९६ ॥ 
“प सूतक, (त्वानि । व्कतमापे न प्ट फक्क घर्बम्य है जीर त 
वविष्यत्कक । जवि इनच्मा स्वस्य होला, तो वतमान काके परत्वयालमतकी 








कटुव भाद्न | पराबाहवादपदित ९१५ 


नण्णनष्कन तन, ऋ ति न शि -ण्णण्णो ॥ | शि आ 2 आ 2 ह 2 1 कि, ह, त, क ऋ 9, । व अ आ 2 १ 2 हि 7 इ न 8 शि श | 









देष प्रमह्ता पव॑ देहाच पारक्तल्म्वत। | 
्वतन्वं प्रस्यमास्मानं देश्ष्वेन पमाश्िता) ॥ १११ ॥ 














पत्ककवैरन्पमवै्ं  पर्वैवाऽष्ययिच्वारवत्‌ ॥ १०३ ॥ 
पर्थंषीमिङ्ठिपाघादिष्येषं सिद्धे स्वतो शशौ | 








क्र त्वषा छष्केवल ( त्वाग ›) कष वी कचौ, क्यो गात ण्स च्य 
होभेवाङ्म धर्पं सव्यक त्वाव नर्व लह एता ॥ २०२ ॥ 

ग्स्मत्ल) वत्वा । (सकिप परस्प -ग्वयि्ारी अनेक शरीरात स्वैव 
गचिन्वादी पक्ष कतव्य एक दौ ¢ ॥ २११६ ॥ 
"स्थी = इवाधि । इ ककत वुखिके पव विकरे प्रश्लौ त्वनमकमय 
बका सिख दोगेवर चे छो गद दर्ये प्सक वेतम्यको अनित्य करते है, 
ककम मत अति इक विदद रोने त्वाश्व है ॥ २०१ ॥ | 





























ज कयते' इत्वावि । "न गवटेऽयः' (त्वादि नौर "गिदालणसः इ त्य वि 
व बिक्पतोकम निषेव कगनेषके वाक्यो टी वथो श्वा कौ बाती ह ।॥२ ० ९५।। 
कयात °` त्वादि । पचि मी कते है -भमावाविकोदी त्प 
ढि अन्वह्कत चित्ती कतौ नावि कारक व्ुष्म वे शप्त कोकै भी 
इदधिमाम्‌ ऋष व्वावारणो वह हेच प्रकता ह ॥ १०६ ॥ 

"मरकत" इत्यादि । कल उत्पच्च होता है, षड ष्वक्धार वदवि गिष्योंष्छी 














प्रप" दत्वावि | पमेव, पमितिक्िमा, पमा मौर पमविा- इनके पाच सम्बस्थ 
हेषते इत वष्किगि्ौ छतवदिते केतन शत्च (पक तरद भती होत # ॥ २ ० ८६ 
(तिबद्धेऽ्पि' रत्यादि । उवाजिषोका ताश्च दोगेवर ताकचकम षाक्षी शोणे 
बह होते तरद पदौत र 1, सकब बालकौ बार्थताको ( भनिस्वताणछये >) 
पर बौ सिद्ध तदी कर पकता ह ॥ १०९ ॥ 
यस्ये) इत्वावि । भवि ब्यात्पा कथं होत, तो शसक पययमान भी 


बह व ही ह, क्वोकि एके ग्त्यव्म पवौ शोकवे कानवा 
` १,१९१-॥' 








चुं ऋद्न ] मावासुषावपद्धिवि ९१७ 


्चटचन्द्ठ्ठन्टन्टन्टद्टत्ठतन्ागःष्टन्कटगष्टन्ठकरन्टटग्ठष्टाटण्टन्तटष्टष्टगन्ाष्तभतन 


वसाखाममत्वः स्वाद्पिद्येज्रिधसिाक्क कवम्‌ | 
पर्थ्थसासम्मषोःऽप्येषं॑हप्माजिष्येष चिद्धेत्‌ ॥ ९११ ॥ 
स्वात्मतप्ताकिकछतां इक्स्वा मावामप्रबास्ववस्तुना । 
वतोऽधिञ्धिएत) प्स्वक्छरिरप्ताशिक विद्या ॥ ११५९ ॥ 
पाऽ्जिद्यामा। पाक्षि स्वात्पाश्ुभूति! कीकिता । 
वाश्लुसूस्पा घाभ्पमावा साऽबिद्याज्च परीयते | ९११ ॥ 
क््वविद्या स्वतो बद्धे न कर्वच्न सम्यक्‌ | 
विरोषादकिरोके तु केम चैषा भिचरस्यते ॥ ९१४॥; 
न॒ तच्धिवचक माम ॒तत्वमरयत्वाद्भटारिषत्‌ । 
च्िचोगाज्राङ्क रथषिदेवारस्तु निषतिक् ॥ ६१५ | 











गाह्मा प्रमी बिकारेच्ति रदित 2 ॥ १।२ । 


व्पास्विचाया)" हत्वा | सचिच्छकी पसाच्क नो पाक्ीङ्प जलम्‌ति ढै, 
रषी कदी हो शी | अव शप अवुपूविधे पाथ्वमाम ( भक्षीपरे मास्म ) 
विकी परीका कौ चतौ ॥ २११ 


“नन्वविच्चा' हत्वापि । च्वषमकाश्च पात्मापे गवि पम्मब कपे हो 
प्रकत द ^ क्योकि गतप कागस्वकप हवे बौर भविचा गतस्वप  । बाल 
थोर भाक परस्यव्‌ बिरोष द } ववि इतका विरोच त माला चाय; तो गवि 
निदिं के शेषी ॥ ॥ २१४ 


वि तजिवपरकस्‌, इत्वाधि । बुजकरिकद पमाण जगकिचाण़ा निष्का 
षौ हो सता, क्योकि बह ते वराविकौ तरह यवि्ाक्म हौ कर्व | पथि 
करो नि केतनफे गोपि. चत भाण गकिथाका लाश्चक दै, तो चेटनको हौ काचक 


को ष पाना काव । कचे ममान क्या जायस्यभता ह ! । ११५ | 
१११ 




















सघस्वेव त्ते ष्डुत्पच। पाद्मोहाबीष्वते जत। । 
लस्मत्व षस्तुणस्तन्वं॑तद्ष्यान्ताचवणनोध हत्‌ । १९३ ॥ 











एस्वेष' इत्वाधि । पत्‌ तत्वे होमे ही कात्य पूव ऋरशमो भाक्मारै 
गद्ललका कं अगात्‌ दिला जाता ठै, दप्रकिप लाका स्वप गदान नौर वके 
कत्वैको तद्र गयी कर सकता | २१६ | 


प्रमा्वसूङ्तास्‌' रए्वायि । क्षि कवक दाल गह्ामको निदप गौ 
करत), दबाधि हदिद्चिषछव पममाणपते पतिषिन्वित होक बही वस- 
नात्मा -- गञ्ञाल भाविक पथे दौविपे नाच्च कर देता दै, शक्िप्‌ बदानी 
















९१५ तदव्रिभ्पकव विकारं [ 2 "ऋ 


नय कष्य " मः 7» ऋषेः 


भैतात्व्ता वसाषस्य प्राषान्यगिह चहज | 
किक्वस्व यदिद्वैव प्राणानां प्रमाता ॥ २९२९६ । 
अवाकितिस्मपावास्म्बयद्द्धे्पसं शपात्‌ । 

तन्माचमच मानसं छमते ज त केषकप्‌ ॥ १२५० 1 । 


किर्माचमेष यावारम्यं ब्रस्पपास्मस्वक्मरणात्‌ । 
कराविव ज मेदोऽप्ति मात्रादे। प्रस्कपास्मनि ॥ १२ ८ । । 
करस्थोऽ्पि स्वता प्रष्पक्परक्व्यबहुताकपय्‌ । 
स्वक्विवा माघदस्मोहयोपादामोति माचा ॥ १९०, ।॥। 
किस्माचस्यैष षस्युत्वेऽप्यनाच्ष्वाजमास्यनि । 
प्रक्ते प्वास्मलस्वात्‌ प्वषष्पेषापविरोकता || २१९० ।। 
करर्मक्फरवहषाम्पामतवाविषतानििष्यय 






























क्योकि विषयौ महिम £ पायो प्रमाणता शो्ौ हे ॥ २१६ || 
(अता कितास्म ` स्वादि । बाद्माके नच्ठकिति कवा स्वर्प्का भ 
करकेसे श पमान भला पमाषता्ो प शा है, केषर अकृ मये वी ।1 २, 


प्विन्मात्वमेष, (त्यधि । पल्थयात्माका स्वरम पद्ध कितव्वसान् कै, 
पमाता, पाण ब्यरवि गेव की है, कते विते इात्कौ छत्विकाकय क 
काकतदमे प्रमाता, पमाष गवि रेष द, केसे शौ पवर्‌ नात्य षी हि, गाय 
कालका छवव होते हौ पमालला गादि मेद भाक्त शे ब्य ¶, शस 
धाच्च वदावो्ौ तह पर्णासे पम्दता गावि मेव वौ दे ॥ २१२८ ॥॥ 
























यषा षीष्ोल्क्मय ङ तिपप्ेद्र्वत्तम्‌ः। 






अदिन्धारिषपिद्ेषं तमस्त्ंच वीष्वतास्‌ ॥ २१६ | 
स्वाद्ठुमृ्पा मापित्वाच्रास्डिचा खरपृद््कत्‌ । 
दिचारषादिरस्वेन नारुप्यविच्ा चिषास्मबत्‌ ॥ १६७ ॥ 


(प्रजा *" (त्वानि । वों "मेदी ष्यतां पद्धति चराचर चमरत्कोे इत्पश्च कय्तौ 
है, इष परकररणय भीमात्‌ परेद हष्यक्प कनल मौ पमन होवा है ५ २१२१ 
'अकिष्ला) इत्थरमि । भविचा मौए भकिाका कवं व तो कलमाते पिच दी 
प्रे एकतादै, ल यिच हौ । नौर बिषद्से मक्के प्डिष््ीशरो 
पकती, इसौकिप्‌ शको गलिर्ववतीय कते है ॥ १११९ ॥ 

"सवयदा !ष्वाषि । अनिच चव दै, इपकिष्‌ चपकी स्वतापिदधि ष्य हो 


एकत, इश्च कड ब्रा पिव ती है। गतपएव चकु होगेके फरण ओेयलके पव 
दप्क्म भरेव जी वी शी एकल 1 १६०॥ 


| अच °` इष्यति । कवत अकृ्यगाकपते मस्व दय न्द्ध देद्य बाला व नीर 
न्त पौ केतने मतीत होत दै, ष्किप क्व वी जब़ृदौ।॥ २१५ 

` वथाः सत्यादि | गाकाच तीक कम्य प्च ह भौर गन्नकृद्‌ जमर 
व्यते सह ह, श पकर तीकव होनेपव मी नका जोर अर्थक ते किसे वीदे 
दकौ तौति होती है, वेते दौ नकामि सदान जोर छले क्थ अर्की, 
विचादढे माते दौ, पशि शती १६५ ॥ 

“स्वष्धभ्ल्पा' शत्वावि । गमे न्व दवते नैकि मतीत होती है, इक 

च करकी दरा भप्त सदौ है गोर निषार्से जवि. वाव हो ऋता दै, 
| इयि विदार्या तवहं पत्‌ बं षी ९॥1 २९० ६. 


























म्डिदोती टै ॥ १७१५ । 
"१ यायाद्‌" इवावि । केकर वर्की कातता (इल्‌) नौर अदत्ता (नष 


1 








९५९७ 








कदिविद्रापरीश्षाम्पां घ एकत्व प्रप्तिः । २११९ || 


बह्ञामाहतक्तन्यऋ्मोवभिति पाकिवस्‌ । 
दर्वादित्मेवं बर्‌ तदिवानीं निकप्यते । २५१॥ 


अविद्पतार्बपम्तभि पमात्वाणीति बाषिनाम्‌ । 
सर्वव सम्मतिस्तव प्रयेयोऽवो। विन्वार्यते | ५५१ | 
बवातोभ्पमर्बश्वातो बा ब्ावाच्वातस्मष्मेस्बवषा | 

पति बाभ्छुमवास्यर्वं ऋलुष(ऽपि च कष्यते ॥ १५४ ॥ 
















स्वित है, ्रकिप चलतातं होकते परत्पगह्मा हौ पव पमाणोँद्ा पेय ह, टर 


मेष कीं ह ॥ २०९ ॥ 










चययति 
, 


जह्वाना ०, पव्या । गात्ते मादव चेतम्ब पमेष दै, श पिडिहो 
कथ] । जव फा विषो बो परयेष है, शसक निष्प केषा दता ¶ ॥ २५९ | 


(अ विद्ठाता्ं „` इत्पाधि । पमान भ्रा भथा बोकल करते # इष 


भर्थेवै च्व बादिपोकी पएम्मति दै, इसकिद गात पेष --- गं - कम चिच 
किना घात्ता है ॥ २५१] 







ये" पत्वदि । [ मयोकि ] मणम पवर पदा्थका जाव नकम 
तो पिश्र हो ची एकत, क्योकि म्द बह चीका वी है, पमाणे मीभ्ड्वी हे 
शकता, श्वोकि पमाने शात होतेच क्कस्यत्कायकौ मापि दोक हे ॥ २५५ | 











द्यतल्वमादौ पम्पा हतम प्रमावषत्‌ । 

माष ण क्कबस्वस्य प्रापमकिवधते ॥ १५६ | 
स्मह एव प्रयेयोऽ्वों गदि ब्रारस्दबापि ब। 
अनन्वायचसंसिमरिमैयत्वं  फिजिवस्यक्य्‌ ॥ २५७ ॥। 
नहि शीपान्त्दादीषो माहपसवं पद्व । 

तद्त्छ्तो ब्वाचष्टो यामेष नहि मीयते ।॥ ३५८ || 
बवार्दावो क्रादर्षस्वदाप्पक्ठाव्ता कैव | 

स्वतो षा परतो षा स्वात्‌ स्वत्थद्नाष्पते कषस ।॥ ६५९ || 


नवि सुस्पपता चाष्वा वरस्याष्डात्ला शचा । 






















ककत ह, अववा प्क हौ कयौ । प्वीयमे कतु युगात हृष्य करती ह । पयौय 
ब्ुर्म ची हणा करते ॥ १६६ ॥ 





वि दकव °` दत्याधि । कते कम्यवी पपल भौर भनम्‌न देषदपदे स्वदत षी 





च्वाहचास्यां विभिन्मोज्पमिति केचव श परमा ॥ १७० || 
एववा पादी त्ववा कैदकिरोकिमा । 
हपेदिषो्स्य। कमे याम तस्स तव जयेत्‌ ॥ ६७१ ॥। 











लता! छतवाडि । बारा भौर मवातताक त्मा कद बस्मात्रका 
कद्वव ठम कां दे पके हो, स्ववि इरिका दौ श्दादएण हणा 
करता है ॥ २६९ 1 

(हलतता ० (त्वायि । जिप्र क्ली हात्वा भौए भमन्नतता रतौ है, च्व 
बोधत] गलुयल इता है, एकिपि (वाव गहातपे मिल दोनोयि मुय चौं तृतीय - 
पदार्थ पिद हो पकता टै, बद एम वी कड प्रकते, कवोकि शाट गौर भवात 



















लिस्वदेऽन्पतम माय स्वप्रद््मश्च प भदत ॥ १७४ ॥ 
विकयेष्द्रिपप्पम्बन्वविषदाद्माश्चमक््स्‌ । 

नाऽस्ति इग्ादिषीषस्स्पाल्यस्पवे पाध्ये मासक्तप्‌ ॥ २७५ ॥ 
कवानामावाखष्पमष्ान मच्छ पति हत्कषपू । 
अपौपपचालमस्यवै पंप मापकय्‌ ॥ ९७३ । 
न ्ानबौपप्॑त्वम्यतेऽप्ति दम्पत्कषय्‌ । 








केषर इषवे हौ, तो भाष्ये येरा दौ मत माल होगा गक्ैत्‌ मधत कल्तु पौरे 


मस्व दै, ज पाकमा होगा 0 २७२ ॥ 


पर्बच्छः इवाषि । कष्ठ मकार भौ ममत कसु पठपे पदि रो 
पकती, कमे मह्ञलकौ सिशि पाध व्य होती है, विपे शै मिष्याद्ाव जौए 














द्रङिष एव वद्या मका सीप शै रेत है ॥ २५४ ॥ 
(विषये =; (त्वावि । विवगेप्िकसम्बस्यकछ्म णमक होगेपरे बाच भगान 
धो गय पत हो ही षौ पकता । दु्ादिष्ठालवयि तरह मलस परस्व 
गी गक्ष त हो पकता ॥ १७८ || 
१त्त °) शत्छति । कलामाकदप वाल माक धाने दोषिपर ए ही वैरे 
शकला ह । प्रलक दक्प नौर पिच्णाबालका प्म की तदी कर पकता, वथोकि 
छतक्म गवौ वक द ( जवात्‌ पक कतो क दो कल गदी होते है ) ॥२७६॥ 
प बाम °” (त्वायि । एन्दारे कतर अप्येका वौगपच ह्मी है, निर हये 
ऋपा ( विषष भौर निकवी ) शक्य सीद मातत कन 


(अछ | 



























मिष्वाद्वाणादिसंधिद्वै क पाप (वीर्पताम्‌ । 
इति चत्‌ रणं पच्छ पादिन सर्वेमासकस्‌ ।। २७९. |, 
पणे दरदििमे षटा्परोभ्यरगपे । 


छ्वषद्कपरपक्षपो | 








अषिच्वादितृरम्यः पन्‌ माषे न तु बास्तब। ॥ १८२ ॥| 


ताज्छतो विद्ये मावो माऽमायो किचिते एत । 





बुसान भारि परोद भका षोषल किया कते है ॥ २७८ ॥ 


(भिष्याद्मनादि ७) इष्वदि | वि भाप बह पृषते ह नकिः सिश्व्मो 
धात ाविषौ सिचि इपाष श्वादहै, वोतो बही कडा कि एवकेः प्रक्ष 


प्र्ीकौ चवते बाधो ॥ २५७९ ॥ 
(वणे इ्पावि । विते च्य्का शाल होने रका स्यष्क पयु यव 
हा है, चे दौ पापे भाल कविका स्प युप्व होता चै 0 २८० + 


(त्व्‌ इत्यादि । दप पक्र जणे पङ्के पावले भौर पर पच्छ कोः धो णोत 
प्मेषौ चिद्धि हो फ गव छष्रकौ दयत्करणता डते है ॥ २८१ ॥। 






























परवत कै्पकप्येव पत्याऽचिशचैव प्थदा | 
तस्सतेऽ्डुपपचि कय वोपाडस्पो प्य कच्चित्‌ ॥ १८९ ॥| 





बपेक्ठा न च्छता ¢ ॥ १८० ॥ 

मनाग्ड्वत्वतदथस्‌' (त्वायि । इक चो ध्वापार त करतेवाख कपौ कारण 
बहौ हेला जया हे, एकप कषक कर्यकौ प्येका ह भौर त करतेये कवं दी 
शेष ह, इ्किप सषैको कारणक नवेदा ॥ १८५ ॥ 

अविन्धररित ० इत्वाधि । वति विचारे त होने हौ एपणीय परती 
होता है, तो मानना बादिप्‌ जका एक कारण गद्यत बगतमा ¢ ६, क्वो 
ह्वप्णका कारण न्त ष्डलमा ही हे, बह देख वया दै ॥ २८६ ॥ 

















1, किन गाल नौर इक कर्थका कवत यद्यतक्रौ ही श्ये है ।॥ २९० ॥ 

(तमख्िा °` (स्वादि । (न वाप्रिवस्‌, ( एषुपिकाकये फे इल लौ भा ) 
पषा चमक इन दो दै, गत। तम ( गदल ) विषा मारते क्छ ह, शस्िप 
अयते करम, स्विति जौर म्य गहत भस्मये हौ होते हे ॥ २९.१९ | 





केततका मष्‌ पिद शेता है ॥ २१९२ ॥ 
(लुचसाणि ०; (त्वायि | शवष-ढष प्रणियेकि बिमे हप इत चत्‌ 
माका, काल भौर कमेतति देष, तिमद, मकुष्य गवि विषकणता पी वत 


पक्तौ है ॥ २१६ | 
तु्तक्् ०' इष्य । ठत्‌-ठत्‌ बावियै पचि दिषशप्ौ वाद बार भस्मा 
करमते दौकखतिषवङ्म च बाद्ता होती ह, ण्यो प्कवयाः करते है ॥२९४॥ 


च्व" इवाधि । काक्का अम्बा; पाना च्छवि इन चौर 














हौ 8 ।॥ २९५ ॥ 


। तिष्धदद्धिपिकिकेः ॥त्वाधि । तिष्यो तेख्की शकि कणो दै । दवि 
क्णो बी । पेष पथ करतेयद श्य नी च्यलता ह बहौ पलु 
सिल्ला है ॥ १९८ || 

"तच्िवित्ककः ० । दप्याधि । इस चस्य गही कणित शोच है कि शक्ियोव 


मिवामक अता है, रप्र पलु देतेकद प्कमेकाहा किह दल सै भ 
कर्ता है ॥ २९९ | 


वन्कु्ाभ्कौकङस्‌' सत्वावि । इपर केका गकरौड वी मकल चादि 
बचे दाह भरण ओ पेना £ मपर विणा करते ¶ । जन्या (मः हक इ 
तरौ एम शी इमं पमद्युत्द वर्णो ॥ ६०१ || 























वक्स्यते वणा तदभ्मि शुं दमातार्‌ ।॥ १०४ | 
तमो नियामकं केचत्कियन्तर्पाभिकेति के्‌ | 


ब्न्तयपमिस्वदक्िवा चेष दच्तम श्यते । ३०८ ॥ 
#िवस्तसापषान।) पञिवस्पामां निमाय । 
तिप्केव चिस्मथान पस्‌ पाकितां पतिपक्ये ॥ १०९ ।। 














प्लिक प कण त्य ह ॥ १०७ | 
ग्ठमो निषामकस्‌ सत्यावि । षवि अक्ल नियामक है, तो नन्तयमीनी 








चतुर्थ ब्राह्मण ] भाषाञ्ुवादसषशित ९२५ 


न्न ~ मा 
॥ वि व ग च्छ) ह 





जल्टका बणगा रक्तं दुष्टमेव विवेचयेत्‌ । 
तथाऽऽत्मगतकर्मादि रुन्धात्मानं विचिन्तयेत्‌ ॥ २३१२ ॥ 
स्वकतेरुपमोगाथै कर्माव्याकृतरूपकम्‌ । 
व्यक्तीभवत्प्रयु्क्ते तद्‌ भूतभौतिकटग्जगत्‌ ॥ २१२ ॥ 
अव्यक्तजगतो व्यक्तिरन्तर्यामिप्रभावतः । 
भवन्ती देश्चकारादिव्यवस्थां प्रतिपद्यते ॥ ३१४ ॥ 
यथा नियमयत्येष तथा भवति तजगद्‌ । 
नियन्ता सर्वजगतो नाऽन्यः सम्भाव्यते प्रभोः ॥ ३१५ ॥ 
न॒चोपारन्धुमस्माभिः शक्यते परमेश्वरः । 
अतो विषुव्य चोद्यानि श्रूयतां मदहिमैश्रः ॥ ३१६ ॥ 
अन्तयामी यदा कर्म॑नोद्धोधयति संहतिः । 
तदा भवेयदोद्धोध ई्यात्ख॒ष्टिस्तदा भवेत्‌ ॥ ३१७ ॥ 





जटफा" इत्यादि । जसे रणम र्गी हुई जख्का ८ जोक › दुष्ट दी रक्तको 
खीचती है, वैसे ही आत्मामे रहनेवाले कर्म, भावना आदि कत्त मात्माको दी 
चिपरते ह ॥ ३१२॥ 

(स्वकतुरुपभोगार्थः इत्यादि । प्र्य-कार्मे अग्याङ्ृतरूपसे स्थित हुए 
कमं आदि सखष्टि-कारँ व्यक्त होकर अपने कत्तीके भोगके किए मूत ओौर भौतिक 
जंगव्की रचना करते हैँ ॥ ३१३ ॥ ` | | 

 अच्यक्तजगतो' इत्यादि । अन्यक्त जगत्‌से अन्तयोमीके परभावसे होती 
हुई व्यक्ति देश, कार आदि व्यवस्थाको प्राप्त होती है ॥ ३२१४ ॥ 

यथा नियम० इत्यादि । वह जिस प्रकार नियमन करता है, 
उती प्रकार वह जगत्‌ होता है । सब जगर्तोका नियन्ता प्रञुके सिवा दसरा 
सम्भव दी नदी है ॥ ३१५ ॥ 

“न चोपा० इत्यादि । परमेषरपर हम उपारुम्भ नहीं कर सकते है, 
इसकिए तकोका त्याग कर ईडवरकी महिमा सुनो ॥ ३१६ ॥ 

अन्तर्यामी! इत्यादि । अन्तर्यामी जव कर्मका उद्धोधन नहीं करता 
तब प्रख्य होता है ओौर जब उद्धोधन करता है, तब सृष्टि होती हे ॥ २१७.॥ 


९३६ ` बूहदारण्यकव॑र्तिकसार [ १ अंभ्याय 
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अस्य॒ देतेन्द्रनारस्य यदुपादनकारणम्‌ । 
अज्ञानं तदुपाशचित्य बह्म कारणश्रुच्यते ॥ ३१८ ॥ 
ताषशो ब्ह्मणोऽकस्मात्कमोद्रोषे प्रवर्तकम्‌ । 
तथा कर्मोपसंहारे नेश्वरोऽन्यदपेश्षते ॥ २१९ ॥ 
वाति बायुर्यथाऽकस्मादकस्माच्योपशाम्यति । 
निर्निमिचे तथेव ॒ स्यात्कर्मोद्रोधोपसंहती ॥ ३२० ॥ 
उत्थास्यामि शहूर्वऽदं बाह्म इत्यभिसन्दधव्‌ । 
शयानो नियमेनैव तदोचतिष्ठेचथेक्ष्यताम्‌ ॥ २२१ ॥ 
संहरमरभिसन्धत्त  इयत्तां संहृतेस्ततः । 
तावत्याः संहतेरन्ते सिखक्षोदेति सप्वरम्‌ ॥ ३२२ ॥ 
अन्ञानमात्रोपदितं बक्षाकाश्चस्य कारणम्‌ । 
आकाद्योपदितं बायोर्वायुपदितमार्चिषः ॥ ३२३ ॥ 
अस्य' इत्यादि । इस दवैतरूप इन्द्रजारुका उपादान कारण जो भज्ञान 
है, उसीका साश्रयण करके जक्ष कारण कहा जाता टै, वास्तवमे तक्ष दध 
हयी £॥ ३२१८ ॥ 
(तादृश्यो इत्यादि । उस क्षते अकस्मात्‌ कर्मके उद्लोधनमे तथा कर्मके 
उपसंदारमे देइवर भन्ञानके विना अन्य हेतुकी अपेक्षा नदीं रता ॥ ३१९ ॥ 
“वाति बायुथथा* इत्यादि । जेते वायु अकस्मात्‌ बहता षे जौर कस्मात्‌ 
शन्त हो जावाहैः वैसे हयी कर्मके उद्टोधन ओर उपसंहार भी निर्नि- 
मित्त हयी है ॥ २२० ॥ 
“उत्थास्यामि' इत्यादि । भ ब्राक्ष सुद्भपैमे उद्रंगा, इस प्रकार अमिसन्धि 
( इरादा ) करके सोनेवाखा पुरुष असे नियमसे ब्राह्म सुद्रमैमे हयी उरता &, 
वैसे हयी यहां भी समश्चना चादिए्‌ ॥ ३२१ ॥ 
संहरम्ममिसन्धच' इत्यादि । मर्य करता इभा प्रख्यकी इयता ` 
( परिमाण ) की समिसन्धि करता है । उतने प्रख्यके सन्तम शीर ही सिद्क्षा ` 
 ( स्रष्टिी श्च्छा ) उलन्न हो जाती दै ॥ ३२२ ॥ .. | 
॑  ' भअज्ञानमात्रोपदहितस्‌" इत्यादि । .जज्ञानमात्रसे ` उपहित ब्रह्म आकाक्चका ` 
 . कारण दै ओर भाकाशसे उपहित होकर वायुका जौर वायसे उपहितं होकर | 
`. अनिनकं कारण है ॥ ३२३ ॥ | 
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अश्रिनोपदितं चाऽऽपां जलेनोपदहित सवः । 
एवञ्चत्तरकारयैषु ततः सर्वेकृदुच्यते । २२४ ॥ 
का्यकारणख्पेण स्थितं यज्जगदीश्ष्यते । 
ओतं श्रोतं तदीशेऽस्मिन्कापीसे तन्तुवस्नवत्‌ ॥ २२५ ॥ 
प्रतिबिम्बतया कार्येष्वीश्चो नानात्वमाव्रजेत्‌ । 
स्वोत्सुष्टतीयधारासु प्रतिविम्बैयेथा रविः ॥ ३२६ ॥ 
अपास्ताज्ञान ईशोऽसावस्थुलाद्यक्तिमोचरः । 
साभासाज्ञानयुक्तः सन्साश््यन्तर्यामितां बजेत्‌ ॥ ३२७ ॥ 
हिरण्यगमो बद्धिस्थो रजःसच्वतमोगुणेः । 
बह्मा दरिः पिनाकी स्यादेवमरत्यादयस्तथा ॥ ३२८ ॥। 
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'अभिनोपहितम्‌” इत्यादि । जग्निसे उपदित दोकर जकका ओर जरसे 
उपहित होकर तरह प्रथ्वीका कारण कहा जातादैः इसी प्रकार उत्तरोत्तर 
कार्यो उपहित होता हआ ब्रह्म दी सब कार्योका क्तौ कटा जाता & ॥ ३२४ ॥ 

(कार्यकारणरूपेणः इत्यादि । कायैकारणरूपसे वस्थित जो जगत्‌ देखा जाता 
ह, बह कपास तन्तु ओौर वस्त्रकी तरह उस दैषश्वरमे जत-परोत & ॥ ३२५ ॥ 

श्रतिविम्बतयाः? इत्यादि । जसे सूरज अपनेसे दी बनाई इदे जख्की 
धाराओं अपने प्रतिनिम्बसि नानाभावको प्राक्त होवा, वैसे दी ईश्वर भी 
अपने कार्यम प्रतिनिम्बित होकर देव, मनुष्य भादि खूपसे नानाभावको 
माप हयो जावा है ॥ ३२६ ॥ 

‹अपास्वाज्ञान” इत्यादि । भन्ञानसे रिव भस्थूरादि चाब्दोंका गोचर 
जो निरुपाधिक जक्ष कदा जाता हैः वदी ईेदवर साभास अज्ञानसे युक्त 
होकर वितकी भधानतासे साक्षिताको ओौर तमफ़ी प्रधानतासे अन्तयौ- 
मिताको प्राप्त होता है ॥ २२७ ॥ 

श्िरण्यमर्भो इत्यादि । जसे वह समबुद्धिसे उपदिव होकर हिरण्यगमे 
रजोगुणसे उपदित होकर हरि ओर तमोगुणसे उप्त हो कर हिव कटा 
जाता है, वसे दी देव, मत्यं भादि शरीररूप उपाषियोँसे वौ देव मत्यीदि 
कहा जाता है ॥ ३२८ ॥ 


| ? मध्याय 
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९३८ खददारण्यकवार्तिकसार 
`  वत्तत्सोपाधिजन्भेव जन्मात्मन इहोच्यते । 
अजनेर्वियतो जन्म॒ यथा म्भादिजन्मना ॥ ३२९ ॥ 
अप्ताधारणरूपेव यत्‌ स्वकार्ये बहुत्वतः । 
सामान्यरूपतामेति स्वकार्यष्वीश्वरस्तथा ॥ ३२० ॥ 
अन्याइत्तानयुगतमपि जक्ष तमोवश्लात्र्‌ । 
व्याबृत्तादुगतात्मत्वमित्थं प्राप्तमिवेक्ष्यते ॥ ३२१ ॥ 
अनादि तत्तमो ज्ञेय तज्ञकालाद्यनाष्टुतेः । 
आगन्त॒॒वेदिहाऽज्ञानमनिर्मश्षः प्रसज्यते ॥ २३२ ॥ 
न॒ चाऽनादेरनुच्छित्तिरनाद्यज्ञाननाश्ने । 
मानानां मानतां सर्वे आश्रयन्ति हि वादिनः ॥ ३३३ ॥ 
मान्तरेः पूर्वमनज्ञातं वस्त॒ मेयमिवीर्यते । 
| यद्रस्तुबोधादज्ञाननाच्चकं मानयुच्यते ॥ ३२४ ॥ 

(तत्तत्सोपाधिजन्मेवम्‌” इत्यादि । तत्‌-तत्‌ उपाधि्योंका जन्म होनेसे द्यी 
आत्माका जन्म कहा जाता है । जेसे जन्मरहित आकाशका जन्म कुम्भ आदिके 
जन्मसे कदा जाता है ॥ २२९ ॥ 

असाधारणस्पव" इत्यादि । जेसे मषिका असाधारणशूपसे व अपने 
कार्यों बहुरूप होकर सामान्यषूपवाको प्राप्त होती है; वैसे ही ईइवर अपने 
कार्यो सामान्यरूपताको प्राप्त होता ह ॥ ३२० ॥ 

अव्याघ्ृत्ता०” इत्यादि । तद्म न किसीसे व्यावृत्त है, न किसी अनुगत 
दी दैः तथापि अज्ञानके वरसे व्यादृत्ति गौर अनुगतिको भा हुएकी तरह 
देखा जाता है ॥ ३२१ ॥ 

अनादि" इत्यादि । देश, कारु आदि अज्ञानसे उत्यल होते षै, इसलिए 
भज्ञानको अनादि समञ्चना चाहिए । यदि ज्ञान सागन्तुक ८ उत्पन्न हुआ ) 
होता, तो अनिर्मोक्षका मतङ्ग होता, क्योकि कारणके बिना जैसे पहले उत्पन्न 
इभा था, वैसे ही नष्ट होकर भी उत्पन्न हो सकता था॥ २३३२ ॥ 

“न चाऽनादे ०‡ इत्यादि । अनादि सज्ञानका उच्छेद नहीं हो सकता, यदह 
नह कहना चादि, क्योकि समी भकारके वादी रोग अनादि अज्ञानका नाच्च 
करना ह पमार्ोी प्रमाणता कहते टै ।॥। ३३३ ॥ 

(मान्त ' इत्यादि । जो वस्तु परे किसी प्रमाणसे ज्ञात न हो, उसीक्छो 
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उक्ताज्ञानश्रधानत्वे कायकारणता चितः । 
चिसप्राधान्यविवक्षायां कायकारणसाक्षिता ॥ २३५ ॥ 

साक्ष्ये अन्ञानतत्का्ये अपेक्ष्य आन्तबुद्धिभिः। 

कूटस्थो निर्योऽप्यात्मा साक्षीत्यन्यस्यते जडः ॥ ३३६ ॥ 

मोहतत्कायनीडं यत्कूटस्थाभासरूपकम्‌ । 

जञानं तदविनाभूतः परः साक्षीति भण्यते ॥ ३३७ ॥ 

कूटस्थस्य न साक्षित्वं द्वितीयासङ्गतेभेवेव्‌ । 

नाशिनोऽपि न साक्षित्वं सश्षयेणाऽव्यतिरेकतः ।१ ३३८ ॥ 

अज्ञानमात्रहेतौ तु सर्वभेतत्समञ्जसम्‌ । 

कनुत्वा्यन्यथाज्ञानहेत॒त्ात्तस्य चाऽऽत्मनि ॥ ३३९ ॥ 





प्रमेय कषा करते है । जिससे वस्तुका बोध होकर अज्ञानका नाच्च होता, 
उसको प्रमाण कदते है ॥ ३३४ ॥ 

(उन्ताज्ञान ०? इत्यादि । उक्त अह्ञानकी प्रघानवासे चेतनम कार्यकारण- 
भावं षै, चिस्पराघान्थकी विवक्षा हदोनेपर बह सब कार्यो गौर कारर्णोका 
साक्षी है ।॥ ३२३५ ॥ 

(साये इत्यादि । अज्ञान ओौर अज्ञान-कायं ये दोनों साक्ष्य ८ साक्षीसे 
भासित होनेवाले ) र, उनकी पेक्षा करके भ्ान्त-बुद्धि जड़ रोग कूटस्थ अद्धितीय 
आत्मको मी साक्षी कहते हँ ॥ २२६ ॥ | 

(मोहतत्कार्यनीडम्‌' इत्यादि । अक्ञान यौर अज्ञानके कार्यम स्थित जो 
कूरस्थका आामासखूप ज्ञान दै, उसके साथ मिरुकर दी परमात्मा साक्षी कदा 
जाता है ।॥ ३३७ ॥ 

“कूटस्थस्य इत्यादि । द्वितीय वस्तुक सम्बन्धके सिवा कूटस्थ साक्षी 
नही हो सकता सौर विनाी चिदाभास साक्षिभास्य होनेसे सक्षी नदी हो 
सफता }1 २३३८ ॥ 

+अक्षानमात्रहेतौः इत्यादि । आज्ञानमात्रको कारण माननेपर सव 
व्यवस्था समीचीन हो जाती 2, क्योकि अज्ञान दी भात्मामे कवरैत्वादि अन्यथा- 
ज्ञानका हेठु ै ॥ ३३९ ॥ 
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न चाज्ञानस्य बरस्तुत्वं शक्यते शङ्कितं बुधः । 
तेन साक्षित्वकतैत्वमो क्कत्वादेरवस्तुता ॥ ३४० ॥ 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिरस्मद्धीपरिमोषणाव्‌ । 
तमोरूपमिवाऽऽभाति भादनैक्तदशामिव ॥ २३४१ ॥ 
आत्मात्मवशवसम्बन्ध आत्मात्माज्ञानयोमतः । 
ईैशादिविषयान्तं यतच्चदविद्याविचुम्मितम्‌ ॥ ३४२ ॥ 
मायान्तु प्रकृतिं विदान्मायिनं त महेश्वरम्‌ । ` 
इति वेदधिरःघक्तिरुक्ताथ युज्यते स्फुटम्‌ ॥ ३४३ ॥ 
देवी द्येषा गुणमयी मम मायेति च स्मृतिः । 
वैष्णवी खल्वियं मायेत्येवं रोके च गीयते ।॥ २४४ ॥ 
इत्थमव्याङृतस्याऽख जगत्कारणतोदितता । 
प्रमेयत्वं पूर्व्क्तं दविर्यं ॑तत्र सुस्थितम्‌ ।॥ २४५ ॥ 


“न चाज्ञानस्य! इत्यादि । पण्डित छोग अनज्ञानको वस्तु नहीं कद सकते 
है, इसकिए साक्षित्व, कर्त्व, मोक्तुत्व आदि मी अवस्तु ( मिथ्या > है ॥ २४० ॥! 

(ज्योतिषा ०” इत्यादि । वह परमात्मा सूर्यादि ज्योतिर्योका मी ज्योति 
है, परन्तु हमारी बुद्धिके स्थगित हो जनेसे जेसे उच्छ. सू्ैको नहीं देखत, वैसे 
ही वह हम रोगोको अज्ञातकी दी तरह प्रतीत होता है ॥ २४१ ॥ 

आत्मा०ः इत्यादि । आत्मा ओौर आत्माके जज्ञानका "“ात्मात्मवन्त्व" 
८ आध्यासिक तादात्य ) ही सम्बन्ध है, दसकिए्‌ ईश्वरसे लेकर विषयपर्मन्व 
सारा जगत्‌ सविद्याा दी विरस & ॥ ३४२ ॥ 

“मायान्तु, इत्यादि । मायाको प्रकृति ( उपादान कारण ) समश्चना 
चाहिए भौर मायो महेश्वर समक्षना चादिए । यह उपनिषदूका वचन स्पष्ट 
प्रमाण षै ॥ ३४२ ॥ 

देवीः इत्यादि । यह गुणमयी दैवी माया मेरी टै, यह स्मरति  । ठोकमे 
मी माया वैष्णवी ( विष्णुकी चक्ति ) कही जाती  ॥ ३४४ ॥ 

. इत्थमव्यात ०* इत्यादि । इस प्रकार इस अ्याङृतमे जगत्‌-कारणवा 
कष्ट गदे । भगेयत्व पदे कह चुके दै, इसङिए ईश्वरम कारणत्व नौर भमेथत्व 
प्थत है ॥ ३५१५ ॥ | | 
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चिलखधान प्रमेयत्वे हेतत्वे मोदञ्युख्यता । 
मेयत्वाच्तदुपादेयं हेयं तत्‌ कारणत्वतः ॥ ३४६ ॥। 
तस्मिक्न्याङरते बक्ममागः श्चान्चेण मीयते । 
मोहभागोऽनर्थमूलं बह्मबोधेन बाध्यते । ३४७ ॥ 
यतो बिभ्यति भुतानि संसाराख्यादनथेतः । 
तन्मूल मोह इत्युक्ते स्यादुच्छेद्यत्वसम्मवः ॥ ३४८ ॥ 
आगता बहवश्ोरा इति श्चुत्वाऽतिविह्भकः । 
स्वभप्रखापं तं ज्ञात्वा भवेत्स्वस्थो यथा तथा । २४९ ॥ 
महासम्भरमसंसारं दुरुच्छेदत्वश्चङ््या । | 
विद्वो मृलरैथिस्यं ज्ञात्वोच्छेदे प्रचतेते ॥ ३५० ॥। 
स्वात्मेव मेय॒इत्युक्तं बोधसौलम्यसम्मवात्‌ । 
भवेदभिश्चखो यलाच्छतमनव्याछरतं ततः । ३५१ ॥। 


“चित्प्रधानम्‌ ०? इत्यादि । प्रमेयत्वे चेवनकी पभषानता है जौर कारणत्वमे 
अन्चानकी भधानवा ै । प्रमेय होनेसे चेतन्य-भाग उपादेय ८ अहण करनेके 
योग्य ) षै ओर फारण होनेसे अज्ञान हेय ८ त्याज्य ) ६ ॥ ३४६ ॥ 

(तस्मिन्याते इत्यादि । उस भव्याङृतमे जो जक्ष-माग है, वद चाखसे 
ज्ञात होता है जौर शन्का मूक जो सज्ञान-माग है, उसका बकमज्ञानसे बाघ 
हो जाता है ॥ ३४७ ॥ 

"यतो" इत्यादि । जिष संसाररूपी शनर्थसे सब पाणी उरते दै, उसका मूल 
मोह ८ सज्ञान ) ै, एेसा कदटनेपर उसके नादाकी सम्भावना हो जाती है ॥३४८॥ 

'आगताः इत्यादि । बहुतसे चोर भाये टै, पेसा सुनकर व्याकर इभा 
पुरुष जब यदह जान लेता है कि यह स्वप्ना मखाप है तव जसे 
स्वस्थ हो जाता है, वैसे दी यहां भी समक्षना चादिए ॥ ३४९. ॥ 

'महार्सभम ० इत्यादि । मदासंजम संसारके दुरुच्छेदत्वकी शङ्कसे 
व्याकुक श पुरुष मूरकी रिथिरूताष्छो जानकर उसके उच््छेदर्मे प्रवृत्त 
हो जातवाै ॥ ३५० ॥ | 

‹स्वातमेव” इत्यादि । अपना आत्मा दी ज्ञातव्य है, एेसा कहनेपर जव 
ज्ञानी सुकुमताकी सम्भावना मतीत होती है, तब यल ज्ञानके भियुख हता 

ह, इसङिए श्तिने अव्याङ्तचम्द कदा है ॥ ३५१ ॥ 
११९ 
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इत्यव्याङ्कतवाक्यार्थो न्यायेन सुनिरूपितः । 

अथ व्याढृतवाक्यार्थ क्रमप्राप्नो निरूप्यते ॥ ३५२ ॥ 
न्याकृतं दिविध देदखष्िर्ददप्रवेशनम्‌ । 
देहादिर्विषयत्वेन प्रवेशात्‌ पूर्व्ुच्यते ॥ २३५२ ॥ 
अन्याछरृतं यत्पुरोक्तमनामकमरूपकम्‌ । 

तदिदं नामरूपाम्यामेव व्याक्रियते स्वयम्‌ ।॥ ३५४ ॥ 
सुषुप्रादुरिथती राज्ञः स्वयमेव यथा तथा । 
जग्धारोषजगन्मूर्वेरव्यक्ताव्याकृतिषुः ॥ ३५५ ॥ 
नामस्पे त॒ चन्दार्थो न ताभ्यामतिरिच्यते। 
जगक्किञ्चिद्रटादौ दहि इयमेव समीश््यते ॥ ३५६ ॥ 
प्रक्रियानियमो नाऽ पुंव्युत्पत्तिप्रधानतः । 

अतः श्चुतिषु खष्टयादिविगानं बहुधेक््यते ॥ २५७ ॥ 





` “हत्यव्यादत °> इत्यादि । इस प्रकार सब्याङ्कतवाक्यका अर्थं न्यायसे 
निरूपण किया. गया, अब क्रमप्राप्त व्याङृतवाक्यके अर्का निरूपण करदे 
षै ॥ २५२ ॥ 

“व्याकृतम्‌” इत्यादि । व्याकृत दो पकारका है-- एक देहकी रखष्टि ओरं 
दुरा देहम भवे ¦ प्रवेश्चका विषय देह है, इसङिए वह प्रवेशसे पहले कग 
जाता £ ॥२५३॥ 

. अन्याछतम्‌? इत्यादि । जो पले नामरूपसे रदित अब्याङ्ृत कषा गया द्ै+ 
वह यह आप ही नामखूपसे ग्याक्ृृत हो गया ॥ ३५५४ ॥ 

सुषु्रादुस्थिती' इत्यादि । असे राजाका ख॒ुपिसे जागरण स्वयमेकं 
हो.जाता ै, वैसे ही अरोष जगतका भक्षण करनेवले अन्याङृतसे ण्छिर 
स्वयमेव व्याहृति हो जाती है ॥ २५९५५ ॥ 

नामरूपे" इत्यादि । दन्द जौर भर्थको नाम जओौर रूप कते द | शाक्क 
जर अर्थेके बिना जगत्‌ कोई पदाथ दी नदीं है, क्योकि. घट भादि चक्ट 
जओौर अ्थयेदोदही देखे जाते ष्ट ॥ २३५६ ॥ | 
. श्रक्रियानियमोः. इत्यावि । पुरुषकी ब्युत्यत्ति ही प्रधान है, जकः 
भक्रियाका नियम यहो .जिवृक्षिव नदीं ै। श्रतिका ताये पुरूषच्छो 
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न नयय्वय््व््व््व्य्व्व्व्व्व्य्य्व्स्व््=----------- 
यो नाऽनिर्बाच्यमज्ञानयुपेश्त्याऽन्यदुपेयते । 
मिथ्याज्ञाने मते तस्य त्रितयं आन्तिकारणम्‌ ॥ ३६२ ॥। 
अवस्तत्वादनिर्वाच्य कऋथ संसारकारणम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं त॒ बस्तत्वाद्धेतः स्यादिति चेन्न तत्‌ ॥ २९४ ॥ 
वस्तुप्रमित्या देयस्य मिथ्याज्ञानस्य वस्तुता । 
न युक्ता वस्तुनो मानहेयत्वे शन्यदोषता ॥ २६५ ॥ 
मिथ्या च वस्तु चेत्येतत्कथ न व्याहतं च्चः । 
न च त्रितयजन्यत्वं मिभ्याज्ञानस्य युक्तिमत्‌ । ३६६ ॥ 
ल्योमनैल्ये दिग्भरमे च रविप्राग्याननिद्रयोः। 
अङ्गीकचन्यमेवेतन्मिथ्याज्ञानमस्रते जयात्‌ ॥ ३६५७ ॥ 
व्योमन्यचाष्षुषे चनैस्यञ्रमश्ाश्षुष ईक्यते । 
न च सामान्यविज्ञान चाक्षुषं तत्र॒ सम्भवेत्‌ ।॥ २३६८ ॥। 

'येनाऽनिर्बाच्य ०» इत्यादि । जो अनिर्वचनीय अन्नञानकी उपेक्षा करके मिथ्या- 
ज्ञानको भिल्ल स्वीकार करता है, उसके मते आन्तिके कारण तीन श ॥२६.२॥। 

“अवस्तुत्वाद०? इत्यादि । अवस्त दोनेसे निर्व चनीय सज्ञान ससारका 
करण कैसे हो सकता & मिथ्याज्ञान वो वस्तु होनेसे संसारका कारण दो 
संता है, यदह नहीं कष्टना चाहिए ॥ २६४ ॥ 

"वस्तुश्रमित्याः इत्यादि । जिस मिथ्याज्ञानको छम संसारषा कारण 
मानते हो, उसा भधिष्ठानक्ञानसे बाध होतादहै या नहीं ? मिथ्याज्ञानका 
अषिष्ठानज्ञानसे बाध द्ोताहै, इस प्रथम पक्षम मिथ्याज्ञान वस्तु सिद्ध नदीं 
होता, क्योकि वस्तुका यदि पभ्रमाणसे नाश्च होः तो शेष शून्य रह जायगा; 
सो युक्त नहीं है ॥ ३६५५ ॥ 

"मिथ्या इत्यादि । अधिष्ठानन्ञानसे मिथ्याज्ञानका बाध नदीं होता, इस 
द्वितीय पक्षं मिथ्या ओौर वस्तू-ये वचन व्याहत श, इसङिए्‌ मिथ्याज्ञान 
तीन कारणोसे जन्य दै, इसमे कोर युक्ति नदीं है ॥ ३६६ ॥ 

“व्योमनेल्ये शत्यावि । आकाश्चकी नीरुता, दिशा्के अम, सूर्यकी 
पैकी ओर गति जौर निद्राम मिथ्याज्ञान कारण-त्रितयके निना होता दै, यह 
अजीकार करना पड़ेगा ॥ २६५७ ॥ 

भ्योमन्य °` इत्यादि । जचा्चुष ८ च्चुरिन्दरियजन्य ज्ञानके अविषय ) 


~ नरके 
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(नथ =~=-------------- 


पथाद्च्छत्स॒ मेघेषु रबौ प्राग्गतिविभ्रमः ॥ २६९ ॥ 
स्वप्रे नानाप्रपञ्ाद्यं मिध्याज्ञानमवेश्यते । 
न सम्पादयितुं शक्य तत्र॒ तत्रोदितं त्रयम्‌ ॥ २७० ॥ 
सम्यग्ज्ञाने च मिथ्यात्वं स्यात्तत्र त्रयसम्भवात्‌ । 
सोऽयं घट इति ज्ञाने सम्भवत्युदितं अयम्‌ ॥ २३७१ ॥ 
कारदयेऽप्यजुगतं सामान्य भात्यथान्तरे । 
विरदोषो नैव भात्यस्ति तत्रांशे स्मरण तथा ॥ ३७२ ॥ 
मिथ्याधियः स्मृतित्वेन वस्तुत्वं ये प्रचक्षते । 
तस्मतं च न सम्भाव्यं पुरोवर्तित्वभासनात्‌ ।। २७३ ॥ 





आकाशम नीकताका अम चाद्चुष देखा जाता है नौर आशाश्च वचाक्षुष-सामा- 
न्यज्ञानका सम्भव नदीं 8 ॥ ३६८ ॥ 

(नीरूप ०” इत्यादि । रूपरहित दिशाओंम मी प्राच्यादि विपरीत ज्ञान देखा 
जाता है । मेष ॒पञ्चिम विश्चाको जाता हो, तो सूर्यकी पूर्वैकी ओर गतिका अम 
होता है ॥ २६९ ॥ 

“स्वे इत्यादि । स्वम नाना प्रपश्चोसे युक्त मिथ्याज्ञान देखा जाता है । ` 
इन स्थलोमे उक्त कारणत्रितयका सम्पादन शक्य नदीं है ॥ ३७० ॥ 

'सम्यग्न्ञाने इत्यादि । सम्यक्‌ल्ञानमे भी कारणत्रितयका सम्भव होनेसे 
मिथ्यात्वकी भसक्ति होगी, क्योकि 'सोऽयं घटः इस सम्यकूज्ञानर्मे उक्त 
त्रितयक्षा सम्भव है ॥ ३७१ ॥ 

(काल्ये ०” इत्यादि । क्योकि “सोऽयं घटः” इस ज्ञानम कारत्रय्मे भी 
अनुगत ॒घरस्वरूप सामान्यकी प्रतीति होती है । घटके अन्तमीगके अ्शोँकी 
वि्ञेषरूपसे प्रतीति नदीं होवी षै, किन्तु स्मरण होता हैः इसङिष सान्तर 
अर्योक्ा विहोषरूपसे अज्ञान 2, अतः "सोऽय घट; यद -ज्ञान जम होना 
चाहिए ॥ २७२ ॥ 

मिथ्याधियः इत्यादि । मिष्याज्ञानको स्ति मानकर जो व्यु 
कहते षै, उनका मत सम्भव ( युक्त ) नदीं है, क्योकि रजतम पुरोवर्वित्वकी 
भवीति होती है ॥ २७२ ॥ हि | 
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रजतश्रमयुक्तस्य श्क्तिकेपेति वाक्यतः। 
श्ुक्तिबोधो भवेन्नैव मिध्याज्ञानानिषेधतः ॥ २८० ॥ 
अज्ञानमेव हेतुः स्याद्यदि भरान्तेस्तदा कथम्‌ ! 
रूप्यधीनियमः शुक्ताचिति चेत्तेऽपि तत्समम्‌ ॥ ३८१ ॥ 
अथ ते शौक्ल्यसाम्येन सैप्यधीर्यदि तर्हि ते। 
वस्तुल्बसाम्यतः युक्तौ गजधीरपि नो कतः ॥ ३८२ ॥ 
अस्तु शौक्ल्येन नियमस्तस्य वा रूप्य एव कः । 
पक्षपातो विना हेतु बराकाज्ञानछरन किम्‌ ॥ ३८३ ॥ 
अदच्टेनाऽस्य नियमे समो मायामतेऽपि सः। 
यद्वा दुषैटकारिप्यां मायायामेव सम्भवेत्‌ ॥ ३८४ ॥ 


रजत °` इत्यादि । इसी प्रकार इदं रजतम्‌” इस रूप्यञ्नमवाले पुरुषको 
“यह्‌ शुक्ति है इस वाक्यसे ुक्तिका ज्ञान नदीं होना चाहिए, क्योकि नेदं 
रजतम्‌" दस वाक्यका उध्ारण न करनेसे बुम्हारे अभिमत अज्ञानका नाश्च नहीं 
हुमा ै । सिद्धान्ते तो ध्यह शुक्ति है" इस वायसे शयुक्तितच्वका ज्ञान दहोनेपर 
उसके साथ ष्टी मवक्यम्भानी होनेसे शक्तिके अन्ञानकी निवृत्ति द्यो जाती है 
¶इदं रजतम्‌” यह वाक्य उसका अनुवादक हे ॥ २८० ॥ 

अज्ञानमेव इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह कहे किं आन्तिका कारण 
अज्ञान द्यैः तो शकि रजतका ही भम होता है, यद नियम कैसे £ किसी 
सन्य श्वेत व्ठुका अम क्यों नहीं हो जातादहै £ तो यह दोष उसके मतर्मे भी 
तुश्य है ॥ ३८१ ॥ 

{अथ' इत्यादि । यदि वह यह कषे कि शुङ्कत्वका साद्य दोनेसे शुक्ति 
रजतभ्रम ही होता है, तो वस्तुत्वका साददय दोनेसे शकम गजका ज्ञान क्यों 
नहीं हेता १ ॥ ३८२ ॥ 

“अस्तु इत्यादि । देदुके निना यदि श््कतासे दी नियम है, तो रजत 
पक्षपाप्त क्यों ? बराका चम क्यो नहीं दो जाता है ?॥ ३८३ ॥ 

“अष्टेनाऽस्य' इत्यादि । शक्तिम नियमसे रजतश्रम होता है, इससे यदि 
अदष्टो कारण मानो, तो वह समाधान मायावादमे भी तुश्य है अथवा दुषैर- 
कारिणी मायामे ही मके नियमका सम्भव दै ॥ ३८४ ॥ 


९४८ बरहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्याब 


~~~ ~~~ भेक पकी * 








कस्माददष्टमप्येतन्नान्यथैव नियच्छति । 
मायाचोद्ये वस्तुवादी कथं परिहरिष्यति ॥ २८५ ॥ 
न जानासीति चेदक्ति मायावाधेव तर्हिं सः। 
तस्मादज्ञान एवैष विभ्रमः पथवस्यति ॥ ३८६ ॥ 
अज्ञातश्चच्छै रजतभ्रान्तियद्रत्तथाऽऽत्मनि । 

` अविज्ञाते मामरूपे विभ्रमाद्‌ दवैतलक्षणम्‌ ॥ ३८५७ ॥। 
पदा्थान्तरसद्धावमपेश््याऽन्यस्य वस्तुनः । 
यस्य ॒सिद्धिेषा तत्स्याद्रज्जुसदधि चन्द्रवत्‌ ॥ ३८८ ॥ 
प्रमात्रादीह यक्किञित्तत्सवं प्रत्यगात्मनः । 
सत्तामपेश्य संसिष्यत्तस्मात्तत्स्वस्मवन्मृषा ॥ ३८९ ॥ 
अनन्यापेश्ष आत्माऽ स्वमरित्नैव सिद्यति । 
नहि भावमपेक्षन्ते टोका अहमितीक्षणे ॥ ३९० ॥ 





कस्माद्‌ °” इत्यादि । अदश भी विपरीत नियम क्यो नही कर देता? 
यदि मायावादी एसा प्रन करे, तो वस्तुवादी क्या उत्तर देगा १॥ ३८५ ॥ 

न जानामीति इत्यादि । यदि वह कहता कि“ नहीं जानता 
ह" तो वह मायावादी ही ै, हसङ्एि मका कारण अज्ञान दही प्यवसन्न 
होता है ॥ ३८६ ॥ 

अन्ञातश्यक्तौ' इत्यादि । ज्ञात शक्तिम जेसे रजतभ्नम होता है, तरैसे ही 
मज्ञात भासमारमे अमस ही नामरूपात्मक द्वैत प्रतीत होवा है ॥ ३८७ ॥ 

(पदाथौन्तर ०” इत्यादि । जिस वस्तुकी तिद्धि पदार्थान्तरके सद्धाव्ठी 
पेक्षा करके होती दै, वह पदीं रज्जुसर्प, द्विचन्द्रं आदिकी तरद मिथ्या दी हुमा 
करता £ ॥ २८८ ॥ 

श्रमात्रादीह" इत्यादि । पमाठा भादि सब जतत्‌ प्रत्यगातमाकी सत्ताकी 
अपेक्षा करके सिद्ध होता दै, इसङिए वह स्वमी तरह मिथ्या है ॥ ३८९ ॥ 

-अनन्यापेश्चः इत्यादि । यदह आत्मा जन्यकी अपेक्षाके बिना जपनी 
मिमासे ही सिद्ध होताष्टै। छोग मेदं" इस भकार मे" के दीनम किसी 
` भ्न्य भावपदार्थेी पेक्षा. वहीं करते ह ॥ २९० ॥ 3 
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अस्य दतस्य वस्तुत्वं यदिभाति प्रतीतितः 
तदात्मवस्तुसम्बन्धाद्धाति तत्र नतु स्वतः | ३९१ ॥ 
रज्जुसर्पो यथा रज्ज्वा सात्मकः प्राग्विवेकतः । 

स््रतो निरात्मकं तत्स्यास्सात्म दतं तथाऽऽत्मना ॥ ३९२ ॥ 
यत्स्याद्स्मिनविज्ञाते ज्ञाते तस्मिन तद्भवेत्‌ । 

स्वतो निरात्मकं तत्स्यादिदं दैत च तादृशम्‌ ॥ ३९३ ॥ 
अर्ह ब्रह्मेत्यविज्ञाते देतमेतद्विभासते । 

ज्ञते त्वविद्याविष्वंसान कचिद्धिदधीभवेत्‌ ॥ २३९४ ॥ 
वि्योत्पत्तावविद्येयं विरुद्रत्वेन बान्यते । 

नाऽतः प्रथगपेध्षाऽस्ति मिथ्याधीबाधनं प्रति ॥ ३९५ ॥ 
मिथ्याधियोऽस्ाः सद्भावः स्याद विचेकमूरतः । 
मूरुष्वस्तौ हतैवैषा भाताऽप्यस्मान्न बाधते ॥ ३९६ ॥ 


[रा (1 
अस्य इत्यादि । भतीतिसे जो इस दवैतका वस्तुत्व पतीत होता षै, वहं 
आरम-वस्तुके सम्यन्धत्ते प्रतीत दोता है, स्वतः नदीं ॥ ३९१ ॥ 

"रज्जुसर्पो' इत्यादि । जसे विवेकज्ञानसे पले रज्जुसर्पेका स्वरूप रज्जु 
ही षै, प्रे दी इस देतश्ा स्वरूप आस्मा ही है ॥ ३९२ ॥ 

भ्यत्स्याद्यस्मिन्न ०' इत्यादि । जिसके अविज्ञात होनेपर जो पदाथ प्रतीत 
टोता ट, वद उसके ज्ञात दोनेपर प्रतीत नदीं दोता, वह स्वतः निःस्वरूप इभा 
करता है, यद्‌ द्वेतवेसाद्ीषदहै। ३९३ ॥ 

"अहम्‌" इत्यादि । ‹म नकष दं , पेसा ज्ञान न होनेपर द्वैत भासता दै नौर " मे 
ब्रह्म ह", इस क्ञानके दोनेपर अविद्याका नाच्च दो जानेसे कीं भमेदज्ञान 
नदीं द्योता ॥ २९४ ॥ 

“वि्योत्पसा ०” इत्यादि । विद्याकी उत्पत्ति दोनेपर निरोध दोनेके कारण 
मवियाका बाधो जाता है, इसङिए्‌ भ्रमके बाधके किए क्रिसी अन्य ज्ञानको 
छपेक्षा नदीं है ॥ ३९५ ॥ 

(मिथ्यायियोऽस्या” इत्यादि । मिथ्याज्ञानके सद्धावका सूल एकमात्र अविद्या 
ही  । उस भनियारूपी मूरुका विचासे नाद दोनेपर मिथ्याज्ञान नष्ट हौ जाता है, 
किर मी यद्यपि मारज्ध कर्मवद्य बाधित द्वितकी अनुद हो सकती हे, तथापि अतिचयारूपी 
मूके नष्ट होनेके बाद प्रतीत ्ोनेवाराद्भैव हमारा बिगाड़ नदीं कर सकता ॥२९६॥ 

१९० 
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यत्राऽध्यासो यदध्यस्तं मेदो भाति तयोरिति । 

यदुक्त तदसद्धेद एवाञत्रान्यस्यते यतः ।} ३९८ ॥ 
न मेदभेदिनोरखोके भेदान्तरमपेस््यते । 
तस्मादश्यस्यते मेदो निर्भेदात्मन्यविद्यया । ३९९ ॥ 
ईैश्वराव्याछरतप्राणविराद्भूतेन्द्रियादिधीः । 

नाऽवि्योपाश्रय भुक्त्वा सम्भाव्या प्रत्यगात्मनि ।॥ ४०० ॥ 
प्रत्यग्याथारम्यदृषटया तन्निपुणोऽपि न वीते । 

न च प्रत्यग्धियं शरुक्त्वा पराण्बुद्धि्भितिभेषेत्‌ । ४०१ ॥ 
पराश्ि खानीत्येतश साटोपममिधीयते। 
प्रत्यखानैकमेयत्वं वेदान्तेष्वात्मवस्तुनः ॥। ४०२ ॥ 


` प्रू कक्च्संलेः इत्यादि । [असे] करकचसे ( मरते) मूलके काट देनेपर 


महान्‌ वृक्ष मी पूर्ववत्‌ फल नदीं देता ओौर फार पार सू जाता है वैसे दी प्रकृते 
भी समङ्षना चाहिए ॥३९५०। 


ध्यत्राऽध्यासोः इत्यादि । जिसमे अध्यास दहै मौर जो बध्यस्त है; उन 
दोर्नोक्ा मेदज्ञान अध्यासका कारण ै, यह जो कदा गया ह, वद्‌ समीचीन नहीं 
&, ब्योकि मेद भी तो अध्यस्त ही है ॥ ३९८ ॥ 

“न मैदमेदिनोरूकि" इत्यादि } रोकमे मेद्‌ गौर मेदवालेको अन्य मेद्की 
उपेक्षा नहीं हमा छरती, हसरिर मेदरहित भातम-वस्वुर्मे भविद्यासे मेद 
संष्यस्त टै ॥ २३९९ ॥ 

(भषरा०” इत्यादि । कुछ रोग कहते दँ कि रश्वर, भन्याकृत, भाण, 
विराद » मूतर तथां शन््रिय यादिक्ा सान षंसारका कारण है, परन्छु उसका 
भविद्यारूप सात्यको छोडकर प्रत्यगास्मामे सम्भव नहीं ॥ ४०० ॥ 

श्रस्यम्याथात्म्य ®? इत्यादि । भत्यगात्माकी यथाथ हसे निपूण पुरुष भी 
आत्मामं देवको नदीं देखता, क्योकि प्रत्यगातमाके श्ञानके निना दवक्चान कमी हो 
ही नहीं सकता ॥ ४०१॥ 

^पराञ्ि' इत्यादि । 'पराश्चि खानि इस शुतिनि इकेकी चोरसे भोषणा की 
है कि वेदान्वोमं मातमवस्दका शान भत्मकः प्रमाणे ह्वी हो सकता ह ॥ ४०२ ॥ 
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नित्यज्चद्धस्तथा बुद्धो युक्तः सत्यः परः स्वतः । 
प्रत्यग्द््ट्ाऽवसेयोऽसौ सदेदान्तोक्तिमानतः ॥ ४०३ ॥ 
एवम्भरतोऽप्यसम्बुदधस्वात्मतच्वो महेश्वरः । 
आवेदे कारणास्मस्वं  नामरूपादिसजेने ॥ ४०४ ॥ 
नामसूपाध्यास एवं स्यादतः प्रतिपादितः; । 
परवेश्यः, तत्र॒ जीवस्य प्रवेशः प्रतिपायते ॥ ४०५ ॥ 
सर्वश्चाखरारम्भ एप यदर्थस्तदिवुद्धये । 
स॒ प इह देहेषु प्रविष्ट इति गीयते ॥ ४०६ ॥। 
आरमज्ञानावतारार्थः सर्व॑शाखसयुद्धवः । 
संसारोच्छेदमेवाऽमी फर शाखकृतो चुवन्‌ ॥ ४०७ ॥ 
स्वत एव मटुष्याणां प्रबृततिभागसिद्धये । 
तत्राऽजुबादि शास स्यान्निवृत्तावेव तन्मितिः ॥ ४०८ ॥ 
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भनभा येष्णकायोष्णयययन्णकन य 


"निरयश्चद्धस्तथा? इत्यादि । पव्यक्‌ प्रमाणमात्रसे गम्य परमातमा स्वतः 
निध्य शुद्ध दै, बुद्ध है, यक्त है ओर सस्य है। वेदान्तवाक्यरूप भ्रमाणसे वहं 
परमासमा प्रसयण्िसे ही जाना जा सक्ता ह ॥ ४०२॥ 

'ए्चम्भूतो ०' इत्यादि । एवम्भूत आत्मतत्वको न जाननेवाखा वह मदेशवरं 
नाम-हूपादि उष्टं कारणताको प्राप्त हना ॥ ४५४ ॥ 

(नामरूपाष्यास' इद्यादि । इस प्रकारसे नामरूपाभ्यास व्याङ्त षै ओरं 
वही प्रवेश्य ८ प्वेशच करने योग्य ) दै, फेस प्रतिपादन किया गया, जव उसे 
जीवके गरवेशक्षा पभरतिपादन करते दँ ।॥ ४०५ ॥ 

“सर्वश्चाख्रारम्भः इत्यादि । जिसके ज्ञानके किए यदह सच लास््रोंका आरम्भ हे 
बह यह परमात्मा जीवसूपसे इन देमि प्रवेद कर गया दैः यह का 
जाता ॥ ००६ ॥ 

‹आरमक्षाना ० इत्यादि । सन शस्त्ोकी रचना आलमन्ञानकी उत्पत्तिके 
छिए ही है, क्योकि सव शास्त्रकार संसारक उच्छेद दी मास्मज्ञानका फक 
ह, "एसा कहते दँ ॥ ४०४७ ॥ 

‹स्वत एवः इत्यादि । भोगकी सिद्धिके रिण मनुर्यो्ी स्वतः दी प्रवृत्ति 
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विरोधः सर्व॑शासेषु पदाथानां व्यवस्थितौ । 
ुक्तस्तात्पये्ीनत्राच्छुतौ दृशटिविगानवत्‌ ।॥ ४०९ ॥ 
अपि बात्यायनादीनां शाख्राणां द्ारमेदतः । 
प्रामाण्यमविरुदं॑स्यादेकात्म्यज्ञानजन्मने ।॥ ४१० ॥ 
परवत्तेमानः कामेषु चाख्रदीपितवर्त्मना । 
दुठेभतवादिकान्दोषान्दृषटराऽतो विनिवर्ते ॥ ४११॥ 
अनित्यदुःखश्यन्यत्वं पदाथानां स्फुटं श्वन्‌ । 

बुद्धोऽपि रागाद्यच्छित्तौ यतते नाऽऽत्मनिद्नुतौ ॥ ४१२ ॥ 
यद्वा वेदस्य कत्स्नख स्वरात्मज्ञानार्थतोदिता । 
तिषठन्त्वनात्मावादास्ते किन्नस्तैस्तेः प्रयोजनम्‌ ॥ ४१३ ॥ 
स एषोज््राऽऽनखाग्रेम्यः प्रविष्ट इति वेदगीः । 
व्याख्यायतेऽसौ पदन आदौ भीमां स्यते त्वथ ।॥ ४१४ ॥ 


~~ 
~~ न 
~~~ 


होती ३, इसकिए मोग-प्रधान यास्न धनुवादमात्र दहै । उनका ताद्य 
निवृ्तिमे ही ट ॥ ४०८ ॥ 

धविरोधः? इत्यादि । पदार्थोकी व्यवस्थामे ह्य सब शार्खञोका विरोध दै, 
सो युक्त ही है, क्योकि पदार्थो श्ाका तात्प नहीं है । जैसे सष्टिमै श्रतिका 
तात्ययै नही श किन्तु संसारकी निवृति दी दै, पैसे दी शाला भी निवृतिं 
ही तात्यय ६ ॥ ४०९ ॥ 

अपि वात्स्या० इत्यादि । अपि च कामप्रचान वास्ध्यायनादि शाक्नोका 
भी द्वारमेदसे आसमज्ञानष्ी उत्यत्तिमे दी अविरुद्ध प्रामाण्य है ॥ ४१० ॥ 

श्रव्ैमानः' इत्यादि । क्योकि शाखबोधित मारीसे मी भोगोमे प्त होने- 
धारा पुरुष दुकेमत्वादि दोरषोको देखकर उन मोगोसे निवृत हो जाता है ॥ ४११॥ 

अनित्यदुःखशल्यत्वं' इस्यादि । पदार्थोको भनित्यदुःखशन्यात्मक बतलाता 
हुभा बुद्ध भी रागादिके उच्छेद स्पष्ट यल करता दै, जआत्माके छिपनेमे 
यल नही करता ॥ ४१२ ॥ 

यद्रा" इत्यादि । मथवा सम्पूण वेद भालज्ञाना्क &, यहं कदं दिया । 
जो भनातमवाद द, वे वैसे ही बने रं, उनसे हमे कया प्रयोजन ६ १ ।४१३॥ 

(स॒ एषोऽत्रा०' इत्यादि ! वह यह परमात्मा इस देहम नखारपर्थन्त प्रवेश्च 


चतुर्थं त्रार्कषण ] भोषादुबादसदित ९५३ 
स॒ इत्यनेन शब्देन प्रद्रतार्थावलेदिना । 
अन्यारतान्यक्ष आत्मा यः परोक्तः स उच्यते ॥ ४१५ ॥ 
नच व्याक्रियतेव्येष चाब्दः स्यात्कर्मकत्तरि । 
नोक्तोऽतोऽध्यक्च इति वेन्नाऽर्थाकिप्तत्सम्मवात््‌ ॥ ४१६ ॥। 
अव्याकरतेदम्पदयोः सामानाधिकरण्यतः । - 
व्याकृताव्याङृतेकत्वादध्यक्षोऽयेव करप्यताम्‌ ॥ ४१७ ॥ 
इदं जगन्नियन्त्रादिविमिन्नानेकरूपवत्‌ । 
यथाऽघुना तथा पूर्वमव्यक्तत्वं विशिष्यते ॥ २१८ ॥ 

कर गया, इस वेदवाक्यकी व्याख्या करते है, अब एक-एक पदकी मीमांसा 
की जाती है ॥ ४१४ ॥ 

(स इत्यनेन" इत्यादि । प्रकृते ८ प्रकरणस्थित पदाथेके ) बोधक ^स' इस 
शब्दसे पूर्वोक्त आत्मा, जो अब्याकृतका अध्यक्ष है, कदा जाता है ॥ १५ ॥ 

भनु इत्यादि । श्याक्रियत' यद शव्द कर्म-क्तोमे (रुङ' रकार 
करनेसे सिद्ध हा है । कार्यकी खकरताकी अपेक्षासे जहो अन्य कारकोकी 
अवेक्षा नही की जाती वहां अन्य कारक मी की हो जाया करते द । जेते 
"स्वयमेव ख्यते केदारः, ८ खेत माप दी कट रहा है ) सूखा होनेसे भासानीसे 
कट रहा है, इसङ्िण खेतरूपी कम यहा क्ती कदा जाता है, वैसे दी 
इस रतिम शतद्धेदे व्याक्रियतः ८ प्रख्य-कारूमे अव्याङ्ृतर्म ठीन वह जगत्‌ 
आप हयी व्याङत हो गया) इस प्रकार व्याकृतिकी घुकरताकी अपेक्षासे 
क्मेमूव जगत्को कती कहा ै । इस वाक्यभे अध्यक्का तो कथन 4 
नही £ यदि पूर्वपक्षी रेखा के, तो ठीक नदीं है, क्योकि भथसे भध्यक्षका आकष 
हो सकता है ॥ ४१६ ॥ 

“अन्या्रतेः इत्यादि । अन्याङृत ओर इदम्‌ ये दोनो पद्‌ भरथमान्त 
होने समानाधिकरण ( मिच्च अर्थके वाचक ) प्रतीत होते है हसरि 
व्याङ्कत ओौर व्याङ्ृवकी एकता सिद्ध होती ; श्सङ्पि उन दोनोँकी एकताके 
किए दोना साक्षी एक ्ै, यह कर्पना करनी चािए ॥ ४१ ॥ 

“इदम्‌ इत्यादि । नियन्ता आदि अनेकमेरवोबाला लौर - गनेकरूर्पोवारा 
यह जगत्‌ जसा अन है, वेसा दी अव्याङ्कत-अवतस्थामे था । केवर मेव इतना 
ही है कि जन व्यक्त ह, परर्यकाकमे अव्यक्त या ॥ ४१८ ॥ ` 
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व्याकृतं वाऽव्याञ्रतं वा जगदित्यभिधानवः । 
आ्मानार्मोभयार्थैव विवक्षत्यभिगम्यताम्‌ ॥ ४२५ ॥ 
तद्यैव्याकृतवाक्येऽस्मिच्‌ द्वयस्य प्रदृतत्वतः | 

परस्येव परामशः कथमत्रेति चेच्छण ॥ ४२६ ॥ 
जगजनिस्थितिभ्वेसरत्तसाक्षिणमीश्वरम्‌ । 

युक््वाऽन्यस्य प्रवेश्यत्वारप्रवे्टा रिष्यते परः ॥ ४२७ ॥ 
अथचा भयनाश्चाय विराजः स्वात्मवीक्षणे । 
तच्छब्दे नोदितः साक्षी स॒ परामर्शमर्हति 4॥ ४२८ ॥ 
यद्वा विराडधिष्ठान ब्राह्मणादाबुदीरितम्‌ । 
आत्मशब्देन तस्याऽत्र परामश भविष्यति ॥ ४२९ ॥ 
तच्छब्देन परायष्टः साक्त्यव्याकृतभासश्छः । 
एतच्छब्देन कायस्थः प्रत्यक्षुपदिश्यते ॥ ४३० ॥ 








भ जिनो अ 








“्याटरतमर्‌' इत्यादि । जगत्‌ इस कथनसे उ्याङृत अथवा भव्याकृत दोनों 
के जाते दै, इसङिषए यद्टपर मात्मा भौर नात्मा दोनोंकी जगव्‌शब्दसे विवक्षा 
समक्षनी चाषिए ॥ ४२५ ॥ 

^तद्यव्यादत०' इत्यादि। "तर्हि" इस मन्यत वाक्यम भात्मा मौर अनासा 
दोनों ही जब भङृत हँ, तब ^स' शब्दसे परमात्ाका हयी परामद क्यों किया जाता 
है १फेसाकयोतो घनो ॥ ४२६ ॥ 

जगज्ञनि ०” इत्यादि । जगतकी उत्पतति, स्थिति जौर प्रखयरूप॒नृत्यके 
साक्षी देश्वरकफो छोडकर अन्यके ८ अनात्माके ) प्रवद्य ८ प्रवेश्चस्थान ›) होनेसे 
दोष रहा जो परमात्मा टै, वष्टी प्रवेष्टा हो सकता है ॥ ४२७ ॥ ` 

(अथा! इत्यादि । अथवा यन्मदन्यन्नास्ति इस प्रकार भयके नादाके 
ङ्एि विरार्ने भास्माक्ा द्येन किया था, हइसङ्िए ततशन्दसे कदा इभा 
साक्षी "सः शब्दस परामरदके योग्य है ॥ ४२८ ॥ 

भयदाः इत्यादि । अथवा बाह्मणके भादिमें दी “भालसमेवेदममर' इस श्रतिसे 
विराद्‌ भषिष्ठान क्य गया, उसीका यद्ांपर सात्मश्न्दसे परामरी 
होगा ॥ ४२९ ॥ व 

"तच्छब्देन" इत्यादि । स एष इ” इसशरुतिमे "स" श्चब्दसो भन्याकतके 
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अद्वितीयमधिष्ठान कायस्थः सदयस्तयोः । 

घ एष इत्यभेदोक्तिदुष्करोति न चोद्यताम्‌ ॥ ४३१ ॥ 
अज्ञातवस्तुतश्वस्य दुष्करं नाऽस्ति कश्चन । 
मीरीदृतं नभः पश्य चक्षुषा नीखवस्रवत्‌ ।॥ ४२२ ॥ 
योग्यायोग्यव्यपेक्षेय मानन्यवहृतौ भवेत्‌ । 
कट्पनामात्रनिष्पच्तनापक्षाऽज्ञानभूमिषु । ४३२ ॥ 
इत्यनेन घत्रादिस्थाणुपर्यन्तविग्रहाः । 

उच्यन्ते, तेषु जीवोऽयं विस्पष्टमुपरस्यते ॥ ४३४ ॥ 
प्रविष्ट इति शब्देन चिदामासतमोन्विता । 
जीवत्वेनोपरुन्धियौ चितः तेषाऽभिधीयते ॥ ४३५ ॥। 





भासक साक्षीका पराम है। “एष शब्दते कार्यम स्थित साक्षीष्ठा भत्यक्ष 
उपदेश ै ॥ ४२० ॥ 

(अद्वितीयमयिष्ठानम्‌* इत्यादि । गघिष्ठान अद्वितीय दै, कार्यस्य सद्धितीय व, 
उन दोननोकी स एषः इस भकार अभेदोक्ति नदी दहो सकती है, यह तर्कं 
नदीं करना चाहिए ॥ ४३१ ॥ 

अन्ञातवस्तु ० इत्यादि । अज्ञातवस्तुतत्त्व ८ जिसको आत्मतत्व 
ज्ञान नदीं है ) उसके किए कुछ कठिन नहीं है । तुम नेत्रसे नीख्वस्त्रकी तरह 
नीक हुए भाकाशकफो “नहीं देखते हो ॥ ४३२ ॥ 

ध्योम्यायोग्य ०› इत्यादि । यह योभ्य॒यौर भयोग्यके व्यवहारकी अपेक्षा 
भमाणके व्यवहारमे हुजा करती है । अज्ञानजन्य अम तो कख्पनामात्रसे सिद्ध 
होते दैः उनमें योग्य-भयोम्यन्यवहारकी अवेक्षा नदी है ॥ ४२३ ॥ 

श्देत्यनेन इत्यादि । “इदः इस शब्दसे सूत्रसे आरम्भ करके स्थावर- 
पयन्त शरीर कदे जाते है, उनमें यह जीव स्पष्ट रूपसे उपर्य होता ह ॥४३४॥ 

श्रविष्ट इत्यादि । “पविष्ट इस शब्से चेवन्यकी जीवत्वरूपसे अज्ञान सौर 
 निदाभाससे युक्त जो उपरून्धि होती षै, वही कही जाती अर्थात्‌ चेतन्यका 
 . सविधा हारा बुद्धिम मतिनिम्ब ही पवेशशषब्दका सरथं है ॥ ४३५॥ 
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चिदाभासग्रवेशस्तु अत्यदःमोहे स्वतो भवेत्‌ । 
तत्कार्यष्वुघ्त्तः स उपाधिधिसवेश्चने ।॥ ४३६ ॥ 
जपाङ्कसुमरक्तत्व॒ स्फटिके कल्प्यते यथा । 
विदाभासप्रवेश्ोऽ्यं चित्यध्यारोप्यते तथा ॥ ४३७ ॥ 
घू्रादिस्थाणुपयन्तं जगत्छृष्ा स्वमायया । 
स्वाभासेकसहायेन स एव प्राविशत्‌ परः ॥ ४३८ ॥ 
आनखापग्रेम्य इत्युक्त्या मर्यादाऽस्य ्रवेश्ने । 
उक्ता, स्पदीन चेतन्यं नखाग्रावधि र्यते ॥ ४३६ ॥ 
सामान्येन विशेषाच चिद्‌ दे व्याप्य वतेते । 
दृष्टान्ताभ्यां इयी इत्तिर्दिविधाभ्यामिदोच्यते ॥ ४४० ॥ 
द्रु छरस्नमभिव्याप्य यथाऽभिर्दारुणि स्थितः । 
संञ्याप्य तददसखिर देदमात्मा ज्यवस्थितः । ४४१ ॥ 








“चिदाभास ०? इत्यादि । प्रत्यगात्माके अक्ञानमे तो विदाभासका प्रवेश 
स्वतः ही होता टै भौर अज्ञानके कार्योमिं उस चिदाभासकी अनुदृत्ति होती है, 
अतः वह्‌ चिदाभास ही चितिके प्रवेश उपाधि है ॥ ४३६ ॥ 

जपाङ्कसुम ०? इत्यादि । जेसे जपाकुघमकी रक्तताकी स्फरिकमें कश्पना की 
जाती षै, तैसे ही चिदाभासके भवेशका चेतनम भारोप किया जाता है ॥४२७ ॥ 

!घरत्रादि ०” इत्यादि । सूत्रसे खेकर स्थावर-पयेन्त जगत॒को सपनी 
मायासे बनाकर अपने आभासकी सदायतासे उस परमेश्वरने ही उसमे प्रवेद 
कियाष्ै॥ ४३८ ॥ 

+आनसखप्रिम्यः इत्यादि । 'भानखभेभ्यः' इस कथनसे उस परमात्माके 
परवेद्यकी मयीदा कष्ट गई षै, क्योकि स्प करनेसे नसामप्रयैन्त चेतन्यकी उप- 
रड्ि हवी &ै ॥ ४३९ ॥ 

+सामान्येन इत्यादि । सामान्य ओर विरोषरूपसे देहको व्याप्त करके 
चेतन्य वर्ैमान ै, इसलिए दो दष्टान्तोसे दो प्रकारकी उसकी स्थिति यदहापर कष 
जाती षै ॥ ४४० ॥ 

“दारू इत्यादि । जसे मभ्नि सारे दी काष्ठको व्याघ्र करके कष्टम स्थित ष, 
चसे ष्टी सारे ही देको व्याप करके भात्मा देहम स्थित है ॥ ४४१ ॥ 


१२३१ 
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तस्थावसंन्याप्य यथा श्षुरषात्र श्चुरस्तथा। 
शरोत्रादिनाडीमध्यस्थस्तनुमव्याप्य संस्थितः । ४४२ ॥ 
्षुरषात्रे स्थानमेदादिमिचन्ते यथा क्षुराः । 
चेतन्यानि विभिद्यन्ते तथा नाडीविमेदतः ।॥ ४४३ ॥ 
प्रामोति इत्ती दे जीवः स्व्मजाग्रदवस्थयोः । 
सामान्यड्त्तिमेवेकां खषुपेः प्रतिपद्यते ॥ ४४४ ॥ 
सामान्यद्तच्तिरयां साऽत्र जीवनायोपयुञ्यते । 
विशेषवृत्तयो देहे शब्दाद्या रोचनोद्यताः ॥ ४४५ ॥ 
परवेशबाक्य पदश्स्तात्पयांच स्फुटीढृतम्‌ । 
तदुग्राहको न्याय इदानीं प्रविचार्यते ॥ ४४६ । 
किं देवदत्तगृदवत्‌ प्रवेशोऽथोपलादिवत्‌ । 
जलाकेबिम्बवस्किवा यद्वा द्रव्यगुणादिवत्‌ ॥ ४४७ ॥ 





“तस्थाव °” इत्यादि । जसे श्र श्वुरघानको व्याप्त किये चिना ही श्षुरषानमे 
रहता है, वैसे ही श्रोत्र यादि नाडियोके मध्यमे स्थित चैतन्य देष्ट्को ष्याप्त 
क्षयि विना दही देहे स्थित है ॥ ४४२॥ 

श्ुरपात्रे' इस्यादि । रधाने स्थानके मेदसे जसे श्चरोक्षा मेद होता है, 
वेसे ही श्रोत्रादि नाडियोकि भेदसे देहम चेतन्योका मेद होता 2 ॥ ४४३ ॥ 

श्रामोतिः इत्यादि । स्वम ओौर जाग्रत्‌--इन दो सवस्था जीवकी 
दो वृत्तिर्या होती दँ गौर सुपि अवस्थामें एक सामान्यदचि ददी होती है ।॥४४४॥ 

सामान्यग्ृत्तियो" इत्यादि ¡ जो सामान्यदृ्ति ह, उसण्ा जीषनमात्रमे 
उपयोग होता है गौर विशेष वृत्त्यौ देहम शब्द आदि विषयक जानम उपयोगी 
होती ४ ॥ ४४५ ॥ 

श्रवेशवाक्यम्‌' इत्यादि । इतने अन्थसे प्रवेशवाक्यके परयेक पदक वाह्षयं 
स्पष्ट किया गया, भन प्रवेश्ानुप्राहक न्यायक्ठा विचार करते ई ॥ ४४६ ॥ 

पि देवदत्त ०” इत्यादि । जसे बाहर अवस्थित देषदत्त षरमे प्रवेश करवा है, 
वेसे दी यह प्वेशदै? या जैसे पापाणके चन्द्र पाषाणण्डा ही सर्पहपसे 
परिणामं होता है, वैसे ही परमेश्वरा जीवरूपसे परिणाम ह १ भथवा अ 
` सुय त .मवेश है १ पवा दरन्यमे गुणी तरह भवेच है १ ॥ ४४७ ॥ 
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फरबीजबदाहोस्ित्‌, नाऽऽद्यः सर्वगतत्वतः । 

देवदत्तः परिच्छिनः सांशश्चाऽऽ्त्मातु नो तथा ॥ ४४८ ॥ 
अनव्या्त्ताननुगतयाथात्म्यादात्मवस्तुनः । 
परिच्छेदायसम्भाव्य नेति नेतीति बारणात्‌ ॥ ४४९ ॥ 
नाऽतोऽनवच्छिनतनोनिर्विभागात्मवस्त॒नः । 
पूर्वस्थानवियोगेन च॒वस्स्थानान्तरागमः ॥ ४५० ॥ 
न॒ ददितीयोऽपरिणतेरद्मान्तः सर्प॑रूपतः 

भूतानि परिणम्यन्ते न त्वात्मा परिणामवाच्‌ ॥ ४५१ ॥ 
न॒ ठृतीयोऽकजल्योरि देहचिदात्मनोः । 

न संयोगविभागौ स्तो येन तद्वत्मवेश्चनम्‌ ॥ ४५२ ॥ 





'फलयीज ०” इत्यादि । अथवा फर्म नीजकी तरह भवेश्च है १ आद 
पक्षक्रा तो सम्मव है नदी, क्योकि परमात्मा सर्वव्यापक दै, देवदत परिच्छिम तथा 
सावयव है मौर यात्मा अंपरिच्छन्न तथा निरवयव दहै ॥ ४४८ ॥ 

“अव्याध्त्ता ०” इत्यादि । मात्मा न किसीसे व्याकृ है ओौर न किसीमें 
अनुगत है, इसलिए उसके परिच्छेद मादिका सम्भव नदी है मौर नेति नेतिः 
श्रतिने परिच्छेदादिका नियेध मी किया दै ॥ ४४९ ॥ 

‹नाऽवोऽनव ० त्यादि | किसी मी अवच्छेदसे रहित ओौर किसी मी विभागसे 
रदित आस्म वष्टु मयुप्यक़्ी तरह पूर्वस्थानके बियोगसे स्थानान्तरमे भ्रवेश 
नदीं टो सकता ॥ ४५० ॥ 

«न द्विकीयोऽ० हस्यादि । पाषाणे सर्पकी तरह भास्माका परिणाम है, यदं 
द्वितीय पक्ष भी रीक नही है, क्योकि मात्माका परिणाम नदीं होता । पाषाणंके 
अन्दर सर्परूपसे जो परिणाम है, वह॒ पाषाणङ्पसे स्थित मूर्तोक्ता परिणाम दैः 
सात्माका परिणाम नदीं होता ।॥ ४५१ ॥ 

“न वतीयो > इत्यादि । चृवीय पक्ष मी टीक नहीं दै, क्योकि सूयै ओर 
जरु--इन वो्नोके संयोग भौर विभाग दोते रहते द, देद गौर चिदात्मके सयोग 
जर बिमाग नहीं होते, इसछिए जठ्मे घर्थकी तरह वेमे आत्माका भवे नदी 
हो सकता है ॥ ४५२ ॥ 
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न चतुर्थोऽपारतन्त्यात्‌ , द्रन्यवन्त्रा गुणादयः । 

न त्वात्मा देहतन्त्रोऽय सर्वेशर इति श्रतेः ॥ ४५३ ॥ 
न पञ्चमोऽविक्रियत्वाद्धीज विक्रियया युतम्‌ । 
षट्भावविक्रियादहीन आत्मा शादेषु सम्मतः ॥ ४५४ ॥ 
आधाराघेयता स्प॑शिरयोः फर्बीजयोः । 
अंशांशितेति वैषम्यान्न तत्र॒ पुनरुक्तता ॥ ४५५ ॥। 
परिच्छिञ्नो जीव एव देहेषु प्रविश्चत्वतः 

न दोष इति चेन्मेवं॑सष्टुरेव प्रवेशनात्‌ ॥ ४५६ ॥ 
तत्सषटाञय तदेवाऽचु प्राचिश्चत्स इति श्रतेः । 
सष्टप्रवेष्टोरेकत्वं स्याद्‌ अक्त्वा व्जतीतिवत्‌ ॥ ४५७ ॥ 
ततः केनाऽप्युपायेन प्रवेश्लो षटते नहि । 

इति प्राप्रे पूर्वपक्षे प्रवेश्च उपपाद्यते ॥ ४५८ ॥ 

(न चतुर्थोऽ०` इत्यादि । आत्मा स्वतन्त्र दै, इसर्एि चतुथे पक्ष मी दीक 
नही है, क्योकि गुण भादि द्रभ्यके अधीन हुभा करते ष, आत्मा तो देहके अघीन 
नही है, श्रति भी छदती है आतमा सर्वेधर है ॥ ४५३ ॥ 

न पञ्चसोऽ०ः इत्यादि । आत्मा अविक्रिय दै, इसङ्ए पश्चम पक्ष भी 
ठीक नही है, बीज विकारसे युक्त दै ओौर शास्रसम्मत भाता छः प्रकारके 
भावविकारोँसे रहित है ॥ ४५४ ॥ 

आधाराधेयता' इत्यादि । सपं ओौर यिराका आधाराचेयमाव & तथा 
फु ओर बीजका अंद्यांशिभाव दै, अतः इस भकार विषमता होनेसे पुनरुक्ति 
दोष नदीं है ॥ ४५५ ॥ | 

परिच्छिन्नो" इत्यादि । यदि को कि परिच्छिन्न जीव ही देहम प्रवेद 
करता ह, पसा फनेमे कोई दोष नदी है, तो यद कहना युक्त नदीं 2, क्योकि 
सष्टाका प्रवेद्य का गया ३. ॥ ४५६ ॥ 

^तत्षृष्ट्वा ० इत्यादि । तत्य तदेवानु प्राविश्चव्‌, ८ उसकी रचना- 
कर साप ही उसर्मे प्रवेश कर गया ) इस श्रतिसे “क्त्वा जतिः ( भोजन 
कज्के जाना है ) इस वाक्यके प्रयोगकी मति लष्टा गौर भवेष्टाकी एकता ही 

| & ८७ | | | 
थतिर्मे किसी मी उपामसे उसका ( चष्टाका ) 
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अप्रविष्टस्वमावोऽय दिष्देश्चा्यनभिष्टतेः । 
कल्पितोऽस्य प्रवेशः स्याज्जरपात्राकैबिम्बवत्‌ ॥ ४५९ ॥ 
विभागायश्चवषम्येऽप्यस्ति साम्य॑विवषितम्‌ ) 
उपाधिस्थोपरञ्न्यादि साम्यं केन निबायेते ॥ ४६० ॥ 
उपाधाबुपरुम्यत्वमन्यथात्वेन भासनम्‌ । 
बहुत्वमानमित्येतद्‌ दष्टदाष्टान्तयोः समम्‌ ॥ ४६१ ॥ 
तेजोऽधिकं रवे्विम्बमरक्य द्रष्टुमञ्जसा। 
तथापि जलमध्ये तद्धिम्बं सम्यगवेक््यते ॥ ७६२ ॥ 
स्वयम्प्रकाश आत्मेव नोपरभ्योऽुपाधिकः । 
जडदेहाद्युपाधौ तु विस्यष्टश्परुम्यते ।॥ ४६३ ॥ 


प्रवेद नहीं बन सकता, [ क्योकि वह अपरिच्छिन्न तथा व्यापकहै], इस 
पकारका पूर्वपक्ष प्राप्त द्योता है अतः उसके प्रवेश्चका उपपादन किया 
जाता है ॥ ४५८ ॥ | 

“अप्रविष्ट °” इत्यादि । दिक्‌ , देश, कारु आदिका परिच्छेद न दोनेके 
कारण यद्यपि यह आत्मा अप्रविष्टस्वमाव दै, तथापि जलपात्र सूर्यकरे निम्बकी 
तरह इसका प्रवेश्च परतिनिम्बरूपसे कदत है ॥ ४५९ ॥ 

(विभागाद्यक्०" इत्यादि । यपि दष्टान्तानुसार संयोग, विभाग आदि 
अर्शोकी प्रङृत दाष्टान्वसे समानता नहीं है, तथापि उपाधि स्थिति जौर 
उपाधि उपरुन्धिरूप दोनोकी समताको कौन हटा सकता दहै अर्थात्‌ 
जसे जरम सू््यैकी स्थिति गौर उपरुन्धि होती षै, वैसे दी आत्माकी 
चिदाभासखूपसे बुद्धिम स्थिति ओर उपरल्धि होती है, यदी समता प्रकृते 
विवक्षित है, यदह भाव दहै ॥ ४६० ॥ | 

उपाधा ० इत्यादि । उपाधिमे उपरुढ्ध दोना, अन्यथारूपतसे प्रतीत होना, 
तथा नानारूपसे प्रतीत होना-इस प्रकार तीनों दृष्टान्त ओर दाषटोन्तमँ 
समान है ॥ ४६१ ॥ 

(तेजोऽधिकम' इत्यादि । अधिक तेजवले सयैका विम्ब यद्यपि टीक-ठीक 
हूपसे नदीं देखा जा सकता, तथापि जरुके मध्ये वह रीक रूपसे देखा 
जाता टै ॥ ४६२ ॥ 

‹स्वर्य्र्छाश्च' इत्यादि । यह स्वयेपरकाञ्च धात्मा उपाधिके निना उपर्ज्घ 
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दर्पणाभिहता दृष्टिः पराद्ृत्य॒स्वमाननम्‌ । 
प्राप्लुबन्त्याभिुख्येन व्यत्यस्तं दरयेन्धुखम्‌ ॥ ४६४ ॥। 
देदाद्युप्ठतेवं धीरात्मान व्याप्लुवत्यसौ । 

अविक्रिय विक्रियाभियुक्त इत्येव भासयेत्‌ ॥ ४६५ ॥ 
एकोऽप्यनेकधा भाति तरणिः पात्रभेदतः । 

एवं नानादेहमेदाद्‌ आान्त्याऽऽत्मेकोऽप्यनेकधा ।॥ ४६६ ।। 
निद्धूताशोषनानात्वतद्धेतुरविभाववान्‌ । 
अनन्यसाकषिकोऽपीर्‌ स्यात्प्रवेशथरमादयम्‌ ॥ ४६४७ ॥ 
द्रष्टादिरूपरदितः प्रत्यंगात्माऽभवत्पुरा । 

नामरूपजनौ सत्यां द्रष्टृत्वादियुतो भवेत्‌ ॥ ४६८ ॥ 





नहीं होता ओौर जड़ देह आदि उपाधिर्योम तो स्पष्टरूपसे उपरन्ध 
होता & ॥ ४६३ ॥ 

'दर्पणा ०” इत्यादि । जेसे दर्पणसे टकर खाकर रोरी इई इष्टिं अपने 
ही मुखको प्राप होकर उसी सुखो सामने दपणमे विपरीतरूपसे दिख- 
लावी दहै ।॥ ४६४ ॥ 

"देहाय ०” इत्यादि । वैसे दी देदादिसि टकर खाकर रोटी इदै बुद्धि 
आस्माक्ो व्याघ्ठ करके अविकारी आस्माको विकारोँसे युक्त बतरखाती हे ॥ ४६५ ॥ 


+एक्रोऽप्य ०? इत्यादि । सूरज यद्यपि एक दै, तथापि पात्रोके भेदसे जसे 
अनेक हो जाता ्ै, वैसे दी आत्मा यद्यपि एक दै, तथापि नाना देदकि मेदस 
सात्मा अमसे अनेक प्रवीत हाता है ॥ ४६६ ॥ 

“निद्धूता ०? इत्यादि । ययपि आत्माका किसी प्रकारसे मेद, मेद-कारण 
धर्ममिद, किसी प्रकारसे विभाग कोद दुसरा साक्षी नहीं, तथापि वह 
सात्मा प्रवेशके रमसे एेसा प्रतीत होता है ॥ ४६७ ॥ 

द्रक्ादि ० इत्यादि । खष्टिकी उत्पत्तिसे पके भस्यगात्मा दष्टा सादि 

चिन जद ब्रह्म ही था; नाम ओर रूपकी उत्पत्ति होनेपर वदी द्रषटत्वादि 
खा॥ 9६८ 1 
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द्रष्टृभ्रोत्रादिख्यो यो यथ द्रष्टरादिवार्जतः। 
बुद्धितत्कारणोपाघी षे्र्ञे्वरसंज्ञको ।। ४६९ ॥ 
जिघाणीममहं गन्धमिति यो वेत््यविक्रियः । 
स॒ सर्वसाक्षी पूर्वाभ्यायुपलक्षणमर्हति ॥ ४७० | 
अप्पात्रोत्थापिताद्भानोरदिवि भालुयेथेक््यते । 
सर्वघाक्षी तथा धीस्थात्कतेमोक्रादिरक्षणात्‌ ^ ४७१ ॥ 
प्रकाशात्मा यथा चन्द्रः शाखाग्रादवथाविधात्‌ | 
छृक्ष्यस्तथा चिदात्मापि कारणोपाधितो जडात्र ॥ ४७२ ॥! 
जीवत्वभ्रान्तिरेषेवं प्रत्यग्बोधोपयोगतः । 
जरुपात्राकंसाम्येन प्रवे इति कटप्यते ॥ ४७६३ ॥ 
दि्देशकाङद्युन्यस्य प्रवेशो बिरुसरपवत्‌ । 
न सत्वजस्य परस्याऽस्ति तेनाऽविद्याप्रकसिपतः ॥ ४७४ ॥ 


द्रष्टु ०‡ इत्यादि । द्रष्टा, श्रोता भादिरूपसे कदरनेबाखा जो बुद्धिरूप 
उपाधिसे युक्त चेतन है, उसकी कषेत्रज्ञ ८ जीव › संज्ञा दै । तथा दरष्टत्व आदिसे 
रहित होकर जो कारणरूप ८ भज्ञानरूप ) उपाधिसे युक्त दै, उसकी ईश्वर 
संज्ञा है ॥ ४६९ ॥ 

^जिघ्ाणी ०› इत्यादि । भँ इस गन्धको सषचा ह; इस प्रकार अविक्रिय 
होता हुमा जो जानता है, बह पूर्वोक्त दोनों उपाधिर्योसे उपक्षि चैतन्य 
सवका साक्षी भथीत्‌ जुद्धयादि सब पदार्थोका मासक है ॥ ७७० ॥ 

(अष्पात्रो ९" इत्यादि । जङ्पात्रसे स्थित पतिनिम्बरूप सूयैसे जेसे आकफाद्यस्थ 
सूर्या दर्शन होता दै, वैसे -दी बुद्धिम स्थित कत्त, मोक्ता आदिरूप चेतनसे 
सक्तो साक्षीरप चेतनका दद्यैन होता है ॥ ४७१ ॥ 

^प्रकाशालमा! इत्यादि । जसे प्रकारास्वरूप चन्द्रमा अप्रकाश्स्वरूप शाखाग्रसे 
देखा जाता 8, चसे दी चिदात्मा मी जात्म कारणरूप उपाधिसे देखा 
जाता है ॥ ४७२ ॥ 

‹जीवत्वभान्ति ० › इत्यादि । प्रत्यगार्माके ज्ञानका उपयोगी जो जीवत्वञ्नम 
ह, वही प्रकृतम जरूपात्रके सूयैकी समतासे प्रवेश कदा जाता है ॥ ४७३ ॥ 

^दि्देश्च ° इत्यादि । दिग्‌ › देश जौर काक भादि परिच्छेदसे रदित तथा 
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नाऽसतो जन्मना योगः सतः स्वं न चेष्यते । 

कूटस्थे विक्रिया नाऽस्ति तस्मादज्ञानतो जनिः । ४८१ ॥ 
खूप खूपमितीय तु स्पष्टस्रक्प्रत्यगामनः। 
याथात्म्यदशनायेव सुष्टयादीन्यस्यभाषत । ७८२ ॥ 
्षुरपात्राख्यदृष्टान्ताद्धिरेषेण प्रवेशनम्‌ । 
इन्द्रियेष्वतिविस्पष्टयुपरभ्यत्वमात्मनः ॥ ७८२ ॥ 
यदभरिकाष्ठदष्टान्तात्सामान्येन प्रवेशनम्‌ । 
तदचिष्ठानस्पेण कायैव्यापित्वस्रुच्यते ॥ ४८४ ॥ 
अविष्ठानारोप्यभावमन्तरेण न छत्रचित्‌ । 
व्याप्यव्यापकयोः इत्स्नस्वरूपव्याधिरीस्यते ।॥ ४८५ ॥ 
अत्यन्तमिन्नयो्व्यासिनदि दष्टा गवाश्वयोः । 
नाऽप्यत्यन्तममिन्नस्य, व्याप्यव्यापकनजनात्‌ । ४८६ ॥। 


ही समञ्ना चाहिए । युक्तिसे खष्ठिप्रवेदा आदि सिद्ध नदी हयो सकते; इसलिए 
सृष्ठि-प्रवेश्च आदि कल्पित दी है ॥ ४८० ॥ 
 मनाऽसतोः इत्यादि । असवक्षा जन्म नदीं दहो सकता जौर सवका मी 
अन्म नहीं दो सकता, [ क्योकि वह तो पहर्ेसे दी विद्यमानदहे। ] ओरं 
कूटस्थे विकार नदीं है, इसङिए अज्ञानसे द्यी उसका जन्म है ॥ ४८१ ॥ 

“रूपं रूपं' इत्यादि । “खूं रूपं प्रतिरूपो बमूव” यह श्रुति आस्माके यथा्थ- 
स्वरूपका स्पष्टरूपसे ददन हो, इसलिए खष्टिका प्रतिपादन करती है ॥ ४८२ ॥ 

श्ुरपात्रा०? इत्यादि । श्षुरपात्रके दष्टान्तसे प्रतिपादित जीव-चतन्यकी 
इन्द्रियोमे अतिस्यष्ट उपरुञ्वि ही विदोषरूपसे परवेद दै ॥ ४८३ ॥ 

(्यदुभ्नि ०2 इत्यादि । अषिष्ठानरूपसे कायमूत देह आदिमे चेतन्यकी 
व्यासि दयी अभिकाष्ठके दृष्टान्त द्वारा प्रतिपादित सामान्यरूपसे वचेतन्यका 
प्रवेदा है ॥ ४८४ ॥ 

.अविष्ठाना 2 इत्यादि । अचिष्ठानारोप्यभावके बिना कीं भी व्याप्य ओर 
व्यापककी पूणैरूपसे व्यानि नदी देखी जाती है ॥ ४८५ ॥ 


“अत्यन्त ० इत्यादि । परस्पर सत्यन्त भिन्न गाय जौर अश्वक्ी उ्याप्ति नदीं 
१२१ 





९६& बृहदारण्यकछवार्तिकसार [ १ अध्याय 


१ न य य य य 


मेदामेदौ वास्तवौ तु दुकेमौ तेन शिष्यते । 
अधिष्ठानायेपितयोरेव व्याक्षिेरादियम्‌ ॥ ४८७ ॥ 
तमसेव यथा सपं सक्‌ प्रविष्टा न तु स्वतः। 
प्रत्यगज्ञानकार्याणि स्वास्मेवं माययाऽऽविश्चत्‌ ॥ ४८८ ॥ 
व्यापित्वञ्ुपलम्यत्वमिति देधा प्रवेशनम्‌ । 
सिद्ध प्रविष्टाद्‌ ये दोषास्तानिराचक्ष्महेऽधुना ॥ ४८९ ॥ 
पर एव प्रविष्टश्ेत्‌ प्रविष्टानामनेकतः । 
तद्नन्यत्वतः प्रापन्महेशस्याऽप्यनेकता ॥ ४९० ॥ 
नेष दोषोऽस्य चोद्यस्य विपरीतत्वसम्भवात्‌ । 
बहूनामेकतादात्म्यादेकत्वं फ म चोद्यते ॥ ४९१ ॥ 

















देखी जाती है गौर भस्यन्त अभिन्नकी ८ स्वकी स्वम ) मी ग्यासि नही देखी 
जाती ै, क्योकि उनका व्याप्यव्यापकभाव नहीं हे ॥ ४८६ ॥ 

“भेदाभेदौ इत्यादि । वास्तव भेद ओर अभेद तो दुकम ै, इसङ् परिदोषसे 
अविष्ठान गौर आरोपित्रकी व्यापि द्यी सिद्ध होती है ॥ ४८७ ॥ 

 अषिष्ठानका आरोप्यके साथ संयोग, समवाय आदि सम्बन्ध ॒तो है नही, 
हसकिए्‌ कृशित तादात्य सम्बन्धसे दही अयिष्ठानकी आरोप्य व्यापि होती 
है; इस अर्थको दष्टान्तसे कहते श-- ^तमसेव" इत्यादिसे । 

जेसे माला भज्ञानसे ही सर्म प्रवेश्च करती दै, स्वरूपसे नही, वैसे ही 
सपने अज्ञानके कार्यम आत्ाने भज्ञानसे दयी पवेश्च किया ॥ ४८८ ॥ 

“व्यापित्वम्‌' इत्यादि । चेतन्यरूपसे व्यापि गौर दष्टा, रोता आदिरूपसे 
उपरज्धवि यों दो प्रकारसे चेतनका प्रवे सिद्ध हो गया । सव जो. भवेद्या करनेसे 
परमात्मामे दोष देते है, उनका निराकरण करते है ॥ ४८९ ॥ 

“प्र एवं' इत्यादि । यदि परमात्माने ही ` पवेश क्रिया है, तो वह प्रविष्ट 
होकर जीवरूपसे अनेक हो गया, इस परिस्थिति उन लजी्वोके साथ श््रका 
सभेव नेसे उसमे भी अनेकता हो जायगी ॥ ४९० ॥ 

“नेष दोषो °" इत्यादि । यह दोष नहीं है, इससे विपरीत तक्षका भी सम्भव 
ह, क्योकि अनेक आ्वोंका एरक परमात्माके साथ तादास्य होनेसे एकत्वका तक 
को नमं करते हो १ ॥ ४९१ ॥ 
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नियामकस्त्वागमोऽर स च मेदं निवारयेत्‌ । 
कल्प्यः सर्पादिभिमेदेने तु रज्जर्विभिदयते ॥ ४९२ ॥ 
एको देवो निविष्टोऽत्र बहुधेति श्चतीरणात्‌ । 
वियद्रदेक एवैष ईश्वरोऽभ्युपगम्यताम्‌ ॥ ४९३ ॥ 
संसारित्वाद्र प्रविष्टानां परस्य तदमेदतः। 
संसारित्वं प्रसक्तं चेत्‌ , न, श्चुधाद्यत्ययश्च॒तेः ॥ ४९४ ॥ 
सुखदुःखविमोहादिदशैनान्नति वेत्‌, न तत्‌ । 

न प्यते लोकदुःखेसोकवबाश्च इति श्रतेः ॥ ४९५ ॥ 
उपाधिजनितो योऽय चिदाभासोऽव मासते । 
$खाद्यचुभवस्तत्र सावकारो भविष्यति ॥ ४९६ ॥ 
दुःखी यदि भवेदात्मा कः साक्षी दुःखिनो भवेत्‌ । 
दुःखिनः साकिता नैव साक्षिणो दुःखिता तथा ।। ४९५७ ॥ 


(नियामक ०” इत्यादि । इस अर्थम वेद्‌ नियामक है, क्योकि वह मेदका 
निषेध करता है । ओौर फस्पित सपादि मेदसि अधिष्ठानमूत रज्जुका मेद॒ नदीं 
हभा करता ॥ ४९२. ॥ 

“एको देवो" इत्यादि । “पक दी देव प्रवेश करके अनेकरूप हो गया 
ह, हस प्रकार तिका कथन है; इससे साकारकी तरह. प्रवेश करनेवाे 
हृधरको एक ही मानना चाहिए ॥ ४९२ ॥ 

“संसारित्वातर्‌" शस्यादि । प्रविष्ट संसारी जीर्वोका परमात्माके साथ मेद 
होनेसे परमास्मामे संसारित्वष्ी प्रसक्ति होगी, इस प्रकारकी शड्का सी नदीं करनी 
चाहिए, क्योकि “मच्नायापिपासे श्चोकं मोहं जरां गत्युमत्येति' ८ इघा, पिपासा, 
दोक, मोह, जरा ओौर श्युसे परमात्मा रदित है ) इस श्रुतित परमाल्मामें 
धुषा आदिका अमाव सुना जाता है ॥ ४९४ ॥ 

(सुखदुःख ०” इत्यादि । घुख, दुःख, मोद भादिके वशेनसे श्चघा आदिकं 
अमाव नही है, यह कहना ठीक नदी है; क्योकि श्रुति कहती है कि 
"वह छोकोसि बाद्य टै जर रो$-दुःखोसे लिपि नहीं होता" ॥ ४९५ ॥ 

'उपाधिजनितोः इत्यादि । अन्तःकरणरूपी उपाधिर्मे जो यह चिदाभास 
प्रतीत होवा षै, उसमे दुःख आदिका अनुमव सावकाश्च हो सकता ई ॥४९६ 

दुखी इत्यादि । यदि आत्मा दुःखी होगा; तो दुःखीका. साक्षी 
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नर्ते सात्‌ विश्छियां दुःखी साक्षिता का विकारिणः 
घीविक्रियासहस्राणां साक्ष्यतोऽहमविक्रियः ॥ ४९८ ॥ 
शरीरेन्द्रियसक्घाते आत्मत्वेनाऽमिमानिनीम्‌ । 
चिदाभासयुतां बुद्धि वेर्दिषन्ति सुखादयः ॥ ७९९ ॥ 
उदासीनो यथा पर्येदण्डिनं करदोदितम्‌ । 
सुखदुःखादिमदूषुद्धि साक्षी वददसंहतः ॥ ५०० ॥ 
एवं सति पराच्येव दुःख प्रत्यक्षमिष्यताम्‌ । 
प्रतीच्यात्मनि वेदोऽयमक्षादीनि निषेधति ॥ ५०१॥ 
विज्ञातारमरे केन विजानीयादिति शतिः। 
बिदिताविदिताभ्यां तदन्यदेवेति च श्रतेः ॥ ५०२॥ 
अहं सुखीति विज्ञानमात्मच्छायेककर्मकम्‌ । 
आत्मन्यारोप्यते आन्तेर्विंद द्धिओपचयते ॥ ५०३ ॥ 


कौन होगा? दुःखी साक्षी नदीं हुआ करता सौर साक्षी दुखी नदीं हला 
करतां ॥ ४९७ ॥ 

नर्ते इत्यादि । विकारके बिना दुःखी नदीं दोता सौर. विकारी साक्षी 
नदी होता है । मे तो बुद्धिके सहसो विकारोका साक्षी ह, इसकिषए 
अविक्रिय दं ॥ ४९८ ॥ 

शरीरेन्द्रिय ° इत्यादि । शरीरेच्धिय-संषातमे मालत्वका भभमिमान 
करनेवारी चिदाभास सहित बुद्धिके सुख, दुःख भादि विरोषण & ॥ ४९९ ॥ 

उदासीनो" इत्यादि । जसे उदासीन पुरुष रुडनेके किए उद्यत हुए दण्डी 
पुरुषको देखता दै; वैसे ही सुख, दुःख मादिसे युक्त बुद्धिको बुद्धिस्ते असंहत 
( अरग ) होकर साक्षी देखता है ॥ ५०० ॥ 

"एनं सति' इत्यादि । रेस दद्याम पसक्‌ जो देहादि दै, उन्दीमे दुःखको 
पत्यक्षरूपसे देखना चाष्िए्‌ । भरत्यगात्मामे चो वेद इन्दिर्योक्ा निषेध करता 
है, इसरिए परत्यगात्मामे दुःखा प्रत्यक्ष ही नहीं होता. ॥ ५०१ ॥ 

शविज्ञाता०' इत्यादि । (सव पदार्थोके ज्ञाता सालमाको किससे जाने 
इत्यथक्‌ श्चुतिका वचन है, वैसे दी श्ञात मौर अंज्ञात दोनोंसे मिन्न टै यह्‌ मी 
 श्वति 8 ॥ ५०२॥ 

~ "अहं सुखीति, इत्यादि । ' "अहं खी" ( में खी दँ ), यह ज्ञान आात्माकी 
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नासिकाग्र महक दुःख पादाङ्कष्ठाग्र इत्यपि । 
देदावयवगं दुःखं दष्टमात्मनि तत्कथम्‌ ॥ ५०४ ॥ 
प्रतीचि वचेद्धवेद्‌ दुःखं व्याप्लुयाद्धोधवद.पुः । 

विद्वद्‌ द्रष्टुस्वरूपत्वात्प्रतिकरूरं च नो भवेत्‌ । ५०५ ॥ 
आत्मनस्त्वेव भोगाय स्वं प्रियमिति श्चुतेः। 
सुखमात्मेकविषयमिति वेत्‌, तन युज्यते ॥ ५०६ ॥। 
यत्र वाऽन्यस्य क्षिः स्यात्तत्राऽन्योऽन्यस््रपर्यति । 

इति भान्तात्मनिषरययं श्रुतं दतं सुखात्मकम्‌ ॥ ५०७ ॥ 
यत्र त्वात्मेव स्वै स्यात्तत्र कं केन परयति । 

इति बुद्धात्मनि दैत सुखदुःखादि वारित ॥ ५०८ ॥ 
तुभ्यं न रोचते पापात्‌ मया तिित्यञुभूयते । 
प्रत्यक्प्रबणया दृष्टया संसारः कोऽपि नाऽऽत्मनि ॥ ५०९ ॥ 


~~~ ~~ 


जो चिदाभासखूप छाया है, उसक्छो विषय करता है । आन्त पुरुष आल्मामेँ इस 


जञानका आरोप करते ष जौर विद्वान्‌ उपचार करते दँ ॥ ५०२ ॥ | 

.नसिकामरे इत्यादि । नासिकाके अग्रमागमे बड़ा दुख दै; पेरकै 
अगेन बड़ा दुःख है, इस प्रकार देहके अवयवरमे जो दुःख भतीत होता ै, वह 
आत्मामे कैसे दो सकता है £ ॥ ५०४ ॥ 

ग्रतीचि' इत्यादि । प्रस्यगासमा्मे यदि दुःख द्योता, तो ज्ञानकी तरह 
सारे चरीरमे व्याप्त हो जावा, ञसे द्रष्टाका स्वरूप होनेसे ज्ञान भात्माके 
परति द्वेष्य-- नदी है, वैसे ही दुःख भी ञास्माके प्रतिद्र न होता ॥५०५५॥ 

आत्मन ०” इत्यादि । यदि शङ्का हो किं “आलाके ही मोगके किए सब भ्रेय 
हः यह श्रुति आत्मामं ही खुख बतराती है, तो यह शङ्का युक्त नही है ॥५०६॥ 

(यत्र" इत्यदि । क्योकि !जहां अन्यषफी कल्पना होती है, वहां सन्य अन्यको 
देखता षै इस श्रतिसे सिद्ध होता है कि खुखरूप द्वैत आन्त मस्मा्मे है ॥५०७॥ 

ध्यत्र' इत्यादि । “जित अवस्थामे सन आत्मा ही दै, उस अवस्थामे कौन 
किसको देखे", इस भकार श्रतिने ज्ञानी आत्मामे खख-दुःखादि दवैतका निषेधं 
किया है ॥.५०८ ॥ 

तुभ्यम्‌" इत्यादि । उुम्दं पापसे यद विषय पसन्द नदीं जता, परन्तु मतो 
मव्यक्परवणदष्टिसे अनुमव करता ह कि सात्मामे कोई भी संसार नदी है ॥५०९॥ 
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इच्छादेषादिमानात्मेत्येवं समयचन्धनम्‌ । 
ताफिकेः क्रियतां तत्न नेवं युक्त्योपपदयते ॥ ५१० ॥ 
नित्याचुमेय आत्मा चेत्‌ मनसा तस्य दुःखिता 
न भायात्‌, दस्य आत्मा चेद्‌ द्रष्रभावः प्रसज्यते ।॥ ५११ ॥ 
द्रष्टृत्वं दख्यता चाऽस्य निरंश्चत्वान्न युज्यते । 
सांशत्वे स्यादनित्यत्वं नाऽतो दुःखित्वमात्मनः ॥ ५१२ ॥ 
अदुःसित्वे परस्ये्टे तदन्यस्याऽप्यभावतः । 
कस्य दुःखनिचत्यर्थमारन्धोपनिपचया | ५१३ ॥ 
प्रत्यगज्ञानहेतृत्थदुःखित्वादिभ्रमोऽत्र यः| 
तद्ष्वं समात्रसिद्यथमारणब्धोयनिपन्मयः ।! ५१२ ॥ 
नवसङ्खययमत्रेक्षी दशमो तिभ्रमायथा | 
न वेत्ति दशमोऽस्मीति स्वीक्षमाणोऽपि तान्नय ।॥ ५१५ ॥ 
इच्छाद्धेषा ०? इत्यादि । मासा इच्छ], देप मादिसे युक ह; इस प्रकार 
तार्फिकोनि सपने शास्त्रम माना है; परन्तु बद युक्तिसे सिद्ध नदी द्ये सकता ॥*५१०॥ 
ननित्याचुमेयः इत्यादि ! क्योकि यदि आमा निस्य अनुमेय है, तो भने 
उसके दुःखका प्रत्यक्ष नदीं द्यो सकता है: यदि आला रक्ष्य, तो व्रष्टका 
सभाव हो जायगा ॥ ५११॥ 
द्रष्टृत्वम्‌! इत्यादि । त्मा निरवयव दै, दृसकिए उसमे द्रष्त्व भौर 
दश्यत दोरनोका होना युक्त नींद; यदि उसे सावयव मानो तो आहमामे 
भनित्यत्वकी पापि होगी, इसलिढ्‌ मासमामें दुःख नदीं है ॥ ५१२ ॥ 
अदुःखित्वे" इत्यादि । तुम ॒परमात्मामे दुःख नदी मानते । अय जीव 
परमात्मासे भिश्च ही नहीं है, तज किसके दुःखश्नी निदृतिके छिए उंभने उपनिषद्का 
सारम्भ कियाहै?॥ ५१३ ॥ 
्रत्यमज्ञान०` इत्यादि । भत्यगारमाके अजज्ञानसे उत्पल इभा जो दुःखका 
भम है, उस ्रमकी निदरप्तिके छिए भने उपनिषदा आरम्भ किया दै | ५१४ ॥ 
नवसंख्येयमात्रेश्चीः इत्यादि ! जसे नौ ( नव >) पुरुषोको देखनेवाख 
हष नौ पुरुषोको मौर शपनेको देखता ह्ुजा भी मसे मपनेको दश्चम नहीं 
( ॥ ५१५॥ 
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निःदोषानात्मदक्तद्रदनिज्ञातात्मतत्वकः । 

न वेच्येकारंम्यमस्मीति स्वीक्षमाणोऽप्यनात्मनः ।। ५१६ ॥ 
दशमोऽसीति षाक्योत्थसम्यग्ज्ञानानला्चिषा । 
पटुषट्ाऽऽत्मदश्चमाज्ञान दश्चमोऽस्मीति वीक्षते ॥ ५१७ ॥ 
तथा तत्वमसीत्यादिवाक्योत्थन्ञानवष्ठिना । 
पलुषटराऽत्राऽऽत्मतमस्तज्ञं चे ात्म्यं प्रतिपद्यते ॥ ५१८ ॥ 
प्रत्यगज्ञानहेतूत्थशाख्राचार्यादिसाधनः । 

तद्रुद्र निजेकात्म्यं प्रत्यपद्यत मायया ॥ ५१९ ॥ 
प्रविष्टयुपजीन्याऽपि दोषः कोऽपि न बादिभिः। 
इहाऽऽपादयितं शक्यः प्रवेशस्तेन सुस्थिरः ॥ ५२० ॥ 
मन्वेव पर एवाऽत्र ॒प्रविष्टथेत्तदा जनाः। 

पश्यन्ति तं विना शास्रमिति शाख व्रथा भवेत्‌ ॥' ५२१ ॥ 


^निहेषा ० इत्यादि । वैसे द्य ातमतच्वषफो न॒ जाननेवाख तथा अपनेसे 
अतिरिक्त भहङ्कारादि सव त्वोका साक्षात्कार करनेवाला पुरुष सब अनासार्ओंको 
देखता हुमा मी “मे अर्म दव ” इस प्रकार पनी एकात्मताको नदी देखता ह ॥५१६॥ 

(दलमोऽ०” इत्यादि । “दश्चमोऽसि' ( तू ददाम दै ), इस ॒वाक्यसे उत्पन्न 
हुदै यथार्थं ज्ञानरूपी अभिकी ज्वारसे दश्चमके ज्ञानो दग्ध करके 
'दरामोऽस्मि' (भे दशम द्र ) इस प्रकार दशमको जसे देखता दै, वैसे ह्वी तत्व- 
मस्यादि .वाक्योँसे उत्पन्न हद ज्ञानखूपी मगििसे आत्माके अश्ञानष्ठो गौर अज्ञानजन्य 
संसारको दग्ध करके अपनी एकात्मताको जानता है ॥ ५१७-१८ ॥ 

श्रत्यगज्ञान ०” इत्यादि । प्रत्यगात्माके अज्ञानसे षित शाश, आचार्य 
आदि साधनों द्वारा पराप्त ब्रक्षविद्यासे पुरुष दवैतके विरुद्ध अपनी एकात्ताको 
जान ठेता है ॥ ५१९ ॥ 

श्रविष्ट 2” इत्यादि । परमात्मने दी प्रवेश किया रै ; इस पक्षका स्वीकार 
करनेमे मी वादी रोग फिसी प्रकारका दोष नदी दे सकते, इसङ्िए उसका मवेश्च 
स्थिर हो गया ॥ ५२० ॥ 

(नन्वेवम्‌ इत्यादि । यदि पर दी प्रवेश कर गया है ; तो उस भविष्ट हुए 
चेतनको समी लोग शाके दी बिना देखते दै; यतः शास प्यथ होगा ॥५२१॥ 


अहं प्राणिम्यहं वच्मि परयाम्येतच्छरणोमि तत्‌ । 
मन्येऽहमित्यहम्बु्या चट एवाऽखिरेः परः ।} ५२२ ॥ 
उच्यते त न परयन्ति भरविविक्षु स्वतो जनाः। 
नोच्छ्ासभाषणे टण्िश्चती वा स्तोऽस्य नो मतिः ५२३ ॥ 
प्रविष्टस्याऽस्ति वचेच्छ्रासभाषणाद्यस्तु तावता । 
प्रवेएटरि किमायातं ास्रवोध्यः स एव हि ॥ ५२४ ॥ 
प्रथिष्टस्य प्रवेष्डुश्च रूपामेदेऽपि भिन्नताम्र्‌ । 
प्रविष्टत्वाप्रविष्टत्वधमभ्यां को निवारयेत्‌ । ५२५ ॥ 
प्रविष्टं ये प्रपर्यन्ति नाऽप्रविष्टममी बिदुः। 
व्याधत्वेन प्रपरयन्तो न विदू राजपुत्रताम्‌ ॥ ५२६ ॥ 
व्याघोऽयमित्यसाघुक्तियौजयेत्प्राणसङ्कटे । 
राजदेवादिकोक्तिस्त॒ भवेद्रहुफलगप्रदा ॥ ५२७ ॥ 
तद्वतपरविषटदषटियां सा संसारे नियोजयेत्‌ । 
अप्रविष्टात्मच्टिस्तु मोचयेत्‌ सर्वसङ्कटात्‌ ॥ ५२८ ॥ 
अहम्‌" इत्यादि । [ क्योकि ] भे इवासक्तः भे बोरुता हँ, भ देखता 
रः भ घनता ह भै सोचता द, दस पकार अदग्बुद्धिसे सव ॐोग परमातमाको ही 
देख रहे दै ॥ ५२२ ॥ 
+उच्यते' इत्यादि । कते द--उस प्वेद्यकी इच्छा करनेवाछेको शास्मरके 
बिना सपने भाप लोग नदीं देख सकते दँ । जओौर इवास, भाषण, इष्टि, श्चति, 
मति ये सभविष्टके नदीं होते ! ५२२ ॥ 
श्रविष्टस्याऽस्ति' इत्यादि ¦ प्रविष्टे यदि श्वास, माषण मादिष्ैः तो 
इससे प्रवेष्टा ८ प्रवेदा करनेवालेमे ) क्या साया £ क्योकि श्ारूसे बोध्य तो 
मेश ट ॥ ५२४ ॥ 
श्रविष्टस्य” इत्यादि । प्रविष्ट ओौर भवेष्टके रूपमे यद्यपि मेद नहीं है; तथापि 
प्रवि्टत्व जौरं गप्रविष्टत्व धर्मोकी भिन्ताको कौन इटा सकता है ? ॥ ५२५ ॥ 
श्रविष्टम्‌” इत्यादि । जो प्रविष्टको देखते ई, वे जप्रविष्टको नदी जान सकते, 
क्योकि व्याधरूपसे देखनेवाले पुरुष उसकी राजपुत्रताको नहीं जानते ह ॥५२६॥ 
“व्याघोऽयम्‌ इत्यादि । जसे यद व्याप है, इस प्रकारका वचन प्राणके सङ्कटे 
डारु देता है गौर यह राजा षै मथवा देवं है, "दसा केथन बहुत फकका दैनेवाखा 
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अतोऽप्रविष्टदृ्टयथं निन्यतेऽत्र प्रबिष्टदक्‌ | 
प्रबिष्टदशेनं यत्स्यान्न तदशनमात्मनः ॥ ५२९ ॥ 
अव्याष्त्तानयुगतं प्रत्ययस्तु स्वतो भितेः। 
तद्विरुदेह या दष्टिभिथ्यारूपेव सा मता ॥ ५३०॥ 
अयं मेयः प्रमाताऽहं मानमेतदितीक्षणे | 
मिथ्याश्चाने जनस्तुष्टः स्वममयेन्द्रजार्वत्‌ ॥ ५३१ ॥ 
नन्वत्र तं न॒ पर्यन्तीत्यनेन बचसोच्यते | 
प्रविष्टदशषनाभावः प्रविष्स्येवं सम्निधेः ॥ ५३२॥ 
परात्मदशनाभावपरत्वेन कथं त्वया । 

व्याख्यातमिति चेदत्र तच्छब्देनेति विद्धि मोः ॥ ५३३ ॥ 
स॒ एष इति पूर्वत्र तदेतच्छन्दयोः क्रमात्‌ । 
अप्रविष्प्रविष्टौ हौ वाक्यार्थादुपणितौ ॥ ५३४ ॥ 





होता षै, वैसे ही प्रविष्ठदष्टि संसारके बन्धनम डाङ्ती है भौर अप्रविष्ठ-दष्ठि सब 
सङ्ृटोसे मुक्त र देती है ॥ ५२७-५२८ ॥ 

‹अतोऽग्रवि्ट ० इत्यादि । इससे भप्रविष्ट-इष्ठिके ङिए प्रविष्ट-दृष्टिकी निन्दा 
की जाती ै- प्रविष्टका जो ददन है; वह आत्माका दशन नदीं है ॥ ५२९ ॥ 

‹अग्याषृत्ता ०? इत्यादि । स्वयम्भरकाश होनेसे भत्यक््‌ वस्तु न किसी अनुगत 
ह मौर न किसीसे व्यावृत्त है, इस प्रकार विद्वानोंका अनुमव है, अतः य्ह इससे 
निरुद्ध जो इटि वह्‌ मिथ्यादृष्टि ही है ॥५३०॥ 

(अय मेयः इत्यादि । यह प्रमेय षै, मेँ प्रमाता ह ओर यह प्रमाण है, 
इस प्रकारके $्षणरूप मिथ्या ज्ञानम स्वप्न, माया सोर इन्द्रजाल्की तरह रोग 
सन्तोष कयि हुए ह ॥ ५३१ ॥ 

(नन्वत्र! इत्यादि । यदि कदो कि तच्च ॒प््यन्ति' इस वचनसे भरविष्ठके 
साथ-साथ प्रविष्टके दशना निषेध भी किया गया टै ॥ ५२२ ॥ 

^परात्म ° इत्यादि । तो इसपर हमारा यह प्रन टै करि उस वचनका ताद्य 
परमासमाके दर्शनके अमावमे है, एेसा व्याख्यान तुमने केसे किया ? कहते दै- 
सुनो, 'तत्‌' शब्दसे एेसा भ्याख्यान किया ॥ ५२२ ॥ 

(स॒ एष' इत्यादि । [क्योकि] स एष" इस पूवे वामे क्रमसे "तत्‌, चब्वका 
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नमस्कृतोऽद्युचिर्षिप्रो नमस्कारवतां नहि । 
पूरयेदेवमेवाऽन्येऽप्युदाहायां दिशाऽनया ॥ ५४१ ॥ 
स्वतः परोऽपि देहादौ अविष्टोऽकात्स्न्यदोषतः 
दूषितो दशन तस्य न भवेत्परदशेनम्‌ ॥ ५४२ ॥ 
अङ्रस्नत्वं यथाऽस्य स्याश्यवहारे तथोच्यते 
श्रासयोगात््‌ प्राणिता स्याद्रक्ता बद्नयोगतः ॥ ५४३ ॥ 
द्रश्टा दश्चनयोगेन श्रोता अरवणयोगतः 
मन्ता मननयोगेन स्प्र्रादौ योजयेत्तथा ॥ ५४४ ॥ 
एवं चाऽदहं प्राणितेति ज्ञाते वक्त्राद्यसङ्हः 
वक्ताऽहमित्यपि ज्ञाते प्राणित्रादेरसङ्खहः ॥ ५४५५ ॥ 
यतिदीक्षितचोरादिभरूमिका धारयेन्नरः । 
तत्र दष्टे दीकितेऽन्ये दष्टा यत्यादयो नहि ॥ ५४६ ॥ 
यस्मिन्‌ दष्टे द्यदष्टोऽन्यो द्रष्टव्यः शिष्यते तथा । 
अदृष्टेऽप्यन्यदृष्टिः स्यादकृत्स्नस्तादगुच्यते ॥ ५५४७ ॥। 
"नमरसुङृतो ०? इत्यादि । नमस्कार किया हुभा अद्युद्ध जाक्षण नमल्कार करनेवार्खेको | 
आश्चीवीद नीं दे सकता, इसी भरकारके जौर मी उदाहरण दो सकते ई ॥५४१॥ 
“स्वतः इत्यादि । स्वरूपसे परमात्मा होता इ मी वह देदादिरमे 
भवेश करनेसे अङ्ृत्स्न हो गया है, इसङ्पि भरविष्टका दीन दूषित दै, अतः 
उसका ददन पर-दश्न नदीं है ॥ ५४२ ॥ 
'अद्रस्नत्वम्‌' इत्यादि । व्यवहारमें जिस तरह इसमे भद्कत्स्नत्व होता है, 
उसे कहते है-- श्वास छेनेसे प्राणिता ओौर बोरनेसे वक्ता कहराता है ॥ ५४३ ॥ 
द्रष्टा इत्यादि । देखनेसे दरश, श्रवण करनेसे श्रोता जौर मनन करनेसे 
मन्ता कहलाता है । इसी प्रकार स्पष्टा आदिमे भी समश्चना चाषिर्‌ ॥५४४॥ 
(एवं चाऽहम्‌' इत्यादि । भँ प्राणिता द, फेला जाननेपर वक्ताका संग्रहं 
नहीं होता ओौर ओ वक्ता द्रं ` एेसा जाननेपर प्राणिताका संमरह नदीं होता ॥५४५।। 
यति ० इत्यादि । जरौ नर यति, दीक्षित, चोर भादि स्वार्गोको धारण . करता 
है, वहां दीक्षितश्ना ददीन होनेपर यति दिका ददन जसे नही होता, वैसे दी 
परक्रमं भी समन्षना चाहिए ॥ ५४६ ॥ 
'्यरिमिच्‌' इत्यादि । जिसका वदन होनेपर अन्म द्रष्टव्य दोष रह जाता 
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प्रत्येकं दीकषिताद्याश्च प्राणित्राचा्च वादकाः । 
अतोऽकररस्ना इसे ज्ञेयास्तद्दष्िस्तेन नाऽऽत्मदर्‌ ।। ५४८ ॥। 
अत्र केचिन्महात्मानोऽढृत्स्नत्वेन बिनिन्दनत्‌ । 
अरोषोपाधिसंयुक्तः परत्मेति प्रचक्षते ॥ ५४९ ॥ 
मृत्योः स मृत्युमाभ्नोति योऽत्र नानेव पश्यति । 

इत्यादिना विरद्ध॑तन्महतामेव शोभते ॥ ५५० ॥ 
कर्वाद्युपाधयः ऊत्स्नाः परस्परविभेदिनः 

निरुपाधिक आभान्ति द्यागमापायसाकषिणि ॥ ५५१ ॥ 
साक्षिरूप स्वतः सिद्धं सर्वष्वव्यभिचारतः । 

कत्रादयः स्वतोऽसिद्धाः बहुधा व्यभिचारतः ॥ ५५२ ॥ 





[111 1111 जनाय भनिप र अककण , । ककन एर, २9२ मदनकायोताानोेतककमनदकिििोमिकिििितोििेि 


जओौर जिसका दरदीन न होनेपर मी अन्यका दीन दहो सकता है; उसकं 
अङ्कतस्न कहते दँ ।॥ ५४७ ॥ 

श्रत्येकम्‌ इत्यादि । प्रवेक दीक्षित आदि ओर प्राणिता आदि वैसे ह 
हं ; इसङि९ इन सबको अकृत्स्न समङ्लना चाहिए उनका दशन आस्मदशे 
नहीं है ॥ ५४८ | 

अत्र केचिन्महा ० इप्यादि । यापर कोई मदाव्मा कहते दै--अङ्कस्स्नः 
निन्दा की है, इसर्एि सब उपाधि्योसे युक्त परमात्माका दशेन कर 
चाहिए ॥ ५४९ ॥ 

म्रत्योः" इत्यादि । भवह पुरुष ॒मृष्युसे मृस्युको प्राप्त होता है, जो : 
आत्मा नानाभावको देखता है इत्यायथक श्रतिर्योसे विरुद्ध यह कथन उः 
महास्माओंक्ो चोभा देता है ॥ ५५० ॥ 

कत्रोद्युपाधयः इस्यादि । कत्त जादि सब उपाधिर्यो परह्पर भेदव 
ह ओौर इनकी उप्पत्ति ओर नाद्यके साक्षी निकूपाधिक आसमार्मे बे भः 
होती हँ ॥ ५५१ ॥ 


(साक्षिरूपम्‌ इत्यादि । सक्षीका स्वरूप स्वतःसिद्ध है; क्योकि 
ननन = नर्सिन्य-क सवामि नरी ४. र कन्तो आदि अनेकरूपसे व्यभि 
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देशतः कारतो रूपादवस्थातोऽ्थघर्म॑तः । 
सदान्यभिचरन्त्यन्ये कर््राद्याः प्रत्यगात्मनि ॥ ५५३ ॥ 
अज्ञातायां यथा रज्ज्वां तदश्यस्तेकरूपिणाम्‌ । 
व्यभिचारः स्रगादीनां प्रतीच्येवमनात्मनाम्‌ ॥ ५५४ ॥ 
संयुक्तो नामषूपाभ्यां प्राणनादिषु कर्मसु । 
लक्ष्यते मोहतः प्रत्यग्रज्जुः सर्पादिभियथा ॥ ५५५ ॥ 
प्राणादिकं तस्य नाम, रूपं उवासादिधारणम्‌ । 
व्योम्नीव तरवो नेते सम्भाव्यन्ते चिदात्मनि ।॥ ५५६ ॥ 
अनन्यमेयतन्मानमाव्र वरस्त्वविभागवत्‌ । 
अमेयमानमात्रेक तदात्मेति प्रचक्ष्महे । ५९५७ ॥ 
यत॒ पवमविद्योत्थं प्राणाद्यस्याऽतदात्मनः) 
नामरूपमतस्ताभ्यां पश्यन्नपि न परयति ॥ ५५८ ॥ 


"देशतः इत्यादि । जिस देश ओर कामे जो वस्तु होती दै; वह 
सन्य दे सौर कालम नहीं होती । एक ॒वस्तुका जैसा स्वरूप होता दै; वह 
दुसरेका नहीं होता । एकी जो जन्मावस्था होती है, वह दूसरेकी नदीं दयोवी 
ओर एक पदार्थका जो धर्मं होता है; वह दृसरेका नहीं होता, इस भकार कत्ता 
आदिका भरत्यगात्मामे सदा व्यभिचार देखा जाता है ॥ ५५३ ॥ 

“अज्ञातायाम्‌” इत्यादि । जसे अज्ञात रज्जूमे भध्यस्त मारा आदिका उसी 


व्यभिचार होता दै; वैसे ही परत्यगात्मामे सध्यस्त अनात्माओंका व्यभिचार 
होता है ॥५५४॥। 


“संयुक्तो' इत्यादि । जसे सपौदिसे हीन भी रज्जू अज्ञानसे सपादिरूप 
प्रतीत होती दै, वैसे ही प्रत्यगात्मा प्राणनादि कर्म करमेपर अनज्ञानसे द्यी नाम- 
रूपसे युक्त भरतीत होता है ॥ ५५५५ ॥ 

श्राणादिकम्‌' इत्यादि । प्राण भादि उस्तके नाम ह, श्वासादि घारण उसके 
रूप देँ, इनका आकाञ्चमे ब्ृक्षोकी तरद चिदात्मामें सम्भव नहीं है ॥ ५५६ ॥ 

(अनन्यमेय ० ` इस्यादि । जो किसी दृसरेसे जानने योग्य नदीं है, जो स्वयं 
ही प्रमाण है एवं जो स्वयं ही प्रमाता है, वास्तवे ओ सन विभागोँसे श्चन्य दहयोनेसे न 
भमेय है, न प्रमाण है, न प्रमाता हे; पेसी वस्तुको हम सात्मा क्ते दै ।५५५५.७॥ 

(यत एवमविधयोत्थम्‌" इत्यादि । चकि प्राण भादि नाम-स्ूपने रहित भात्माके 
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प्राणनादिदृतां मध्ये एकेकं यः समीक्षते । 
न स जानात्यश्ृत्खरत्वादेतदीक्षितरवस्त॒नः ॥ ५५९ ॥ 
सर्वेषां मेरखनं त्वत्र दूषितं महतां मतम्‌ । 
न चाऽद्येषं मेखयित्वा व्यवहत क्षमो नरः ।॥ ५६० ॥ 
अतो यः प्राणिमीत्यादि स्वरूपं यावदीक्षते । 
अक्रियाकारक वस्तु न ताबवदेद तन्ततः।॥ ५६१ ॥ 
यन्ञात्प्रवेशः श्रत्युक्तः पुनः श्चत्या स निन्यते । 
इत्यत्राऽभिग्रायभेदः कोऽसाविति स ईयते | ५६२॥ 
ब्रह्मबोधद्वारतया ्रवेश्चः प्रतिपादितः । 
दारं अह्मतया आरान्त्या ये विदुस्तान्विनिन्दति ॥ ५६३ ॥। 








भाण आदि नामरूप भविदयासे उत्यन्न हुए दै, इसकिषएु नामरूपसे युक्त आतमाक 
देखता हा भी पुरुष नदीं देखता दै ॥ ५५८ ॥ 


श्राणनादिदृवामर" इत्यादि । प्राणनादि क्रियाओकि कर्तामकि मध्यमे ३ 
जो एक-एकको देखता है, वह सनज्ञानी है; क्योकि इस्तका जाना इञा मातम 
जङ्ृत्स्न है ॥ ५५९ ॥ | 

“सर्वेषाम्‌ इत्यादि । [ किंच छतस्नत्व यदि घात्माका स्वाभाविक घर्म टो, 
तो एक दही कारम प्राणनादि सव व्यापार दहो जायेय, यहं शष्ट नही, इर 
कते ई--) सब उपाथिर्योको मिराकर परमात्माका दशन करना चाहिए, इस 
प्रकारका महात्मार्मोका मत कुषित दै, क्योकि सव उपाधिर्योको ' भिदयकर भ्यवदहार 
करनेमे मनुष्य असमर्थं है ॥ ५६० ॥ 

“अतो यः" इत्यादि । इसकिए पुरुष जब तक पराण मादि स्वरूपक्छो देखतां 
है तब तक परमारथरूपसे भक्रिया-कार% वस्तुको नदी जानता ह ॥ ५९ १॥ ` 

'यत्नासरवेश्चः" इत्यादि । तिने यत्नसे प्रवेश्य का जोर शतिने ही 
मवेश़््ी निन्दा की, इस. मभिपभायका क्या भेद है, उसे क्ते  ॥ ५६२ ॥ 

अमनो °” इत्यादि । चिदामासंके द्वारा बरहमका श्न होता, यद वेश 
छुतिका तात्पये है, इस वास्मयैको. न॒ जानकर आन्तिसे जो चिदामासक्छो जद 
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जानते द, :डेनकी शति निन्दा $रती है ॥ ५६३ ॥ 


चतुथ बाह्मण | माषायुवादसदहित ९७९. 


विद्यामासोऽपोदितः स्यात्करददरदीननिन्दनात्‌ । 

इत्युक्तं व्याकृतं सबं जडाजडविभागवत्‌ ॥ ५६४ ॥ 
प्रमेयं प्रमितिद्वारं भ्रमाभासविनिन्दनम्‌ । 
त्रयश्चुक्त्वा प्रमित्यथं विद्याख्त्रमथोच्यते | ५६१५ ॥ 
प्रयेणाऽऽरोप एवाऽत्र तृतीयेऽध्याय ईर्यते । 

तथापि तदयरुख्यत्वज्ञप्त्ये विद्या च सूचिता ॥ ५६६ ॥ 
अन्यथाऽऽरोप एवाञ््र प्रतिपा इति भमः | 
प्राप्नुयात्‌, तदरथ्दासाथ विदां अख्यामघ्त्रयत्‌ ।॥ ५६५७ ॥ 
आत्मेत्येवभ्रुपासीतेत्येतघत्रध्दाहृतम्‌ । 

अपरेऽत्र विकर्पेन चतुधां घत्रमूचिरे ॥ ५६८ ॥ 
आत्मेत्येकमिदं धत्रं कण्डिकादयमेव वा । 
अध्यायो वा समस्तोऽयमभ्यायदयमेव वा ॥ ५६९ ॥ 








शिद्याभासो °" इत्यादि। क्चीके दशैनकी निन्दासे विद्यामासका अपवाद हो 
गया । इस भकार जड़ जौर चेतन विभागवाख सम्पूण व्याकृत कटा गया है ॥५६४॥ 

श्रमेयम्‌' इत्यादि । भमेय, भमितिद्वार सौर पमाभास्तकी निन्दा--इन 
तीनँको कहकर अव प्रमितिके ङ्प विचयासूत्र कटा जाता हे ॥ ५६५ ॥ 

श्रायेणाऽऽरोपः हत्यादि । .ययपि इस तृतीय अध्यायमँ प्रायः आरोपका 
दी कथन किया जाता दै, तथापि वद सख्य नहीं है, इस प्रकारके ज्ञानक रए 
विद्याका सूचन किया गया £ ॥ ५६६ ॥ | 

अन्यथाऽऽरोप इत्यादि । सन्यथा यह अम हो सकता षै कि इस सध्यायसे 
भारोपका -दी प्रतिपादन किया गया दै, अतः शस अमको दूर करनेके किए युखूय 
विद्यासूत्र कहा गया ॥ ५६७ ॥ 

“आत्मेत्येव °” इत्यादि । “भात्मेत्येवमुपासीतव' यष्ट॒सूत्र कहा है । यहपिर 
कोदै साचायं विकल्पते चार सूत्र कहते षै ॥ ५६८ ॥ 

-आत्मेत्येक ° * इत्यादि । को$ कहते द“ आत्मा" यदह एक सत्र ह । 
कोद फते टै- दो कन्डिकारप सूत्र टै । को कहते ष यह एक ८ समूचा 
तृतीय ) ध्याय ही सूत्रैः कोई कते है दो ८ तृतीय, . चतुथं ) 
कष्याय ही सूत्र है ॥ ५६९ ॥ | | | 


९८० बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


अस्याृतप्रवेशात्मपदनीयभ्रियोक्तयः । 

पञ्च खस्राणि गीतानि केथित्तान्यपि सन्तु वा ॥ ५७० ॥ 
यथोक्तानां त॒ उत्राणामाश्ाखरार्थसमापनात्‌ । 

जतिः स्यादुत्तरो ग्रन्थस्तत्र चेषां समापनात्‌ ॥ ५७१ ॥ 
सर्वथाऽप्यात्मस्त्रेऽस्मिन्विवादो नाऽस्ति छृत्रचित्‌ । 
तत्छरत्रेण निवर्त्य या शङ्का सा तावदुच्यते ॥ ५७२ ॥ 
व्याते हेत॒ुकायोभ्यामन्यक्तं कारणेन तत्‌ । 

तिरोध्ितं वस्तुत्वं कथ ततत्वं॑विचबुध्यताम्‌ ।॥ ५७२ ।, 
कायेकारणबद्धौ ताविष्येते विश्वतेजसौ । 

प्रज्ञः कारणबद्धः स्यादिति नेगमिकं वचः ॥ ५७४ ॥ 
तुरीये तुक्तबन्धौ तौ न सित इतीरणात्‌ । 
त्रीयत्वेन बोद्धव्यमिति चेत्तत्कदा वद्‌ ॥ ५७१५ ॥ 





‹अस्याष्त ° › इत्यादि । कुछ रोग कहते दै--भव्याङ्कत ८ अज्ञात आत्म- 
तत्त्व, जो जगतका निदान है), उसका सष्ठ जगत्‌र्मे प्रवेश्च, ज्ञातव्य आत्मा, 
उसकी पदनीयता गौर उसकी प्रियता इस तरह पोच प्रकारके सूत्रदै। ये भी 
पोच सत्र हो, इससे कुक दानि नहीं है ॥ ५५७० ॥ 

“यथोक्तानाम्‌ इत्यादि । शाख्रकी समाधिपयैन्त उत्तर मन्थको यथोक्तसू्रोका 
बूचिरूप ८ व्याख्यानरूप ) समक्षना चाहिए, क्योंकि इन्दं सूत्रोंसे अध्यायकी 
समाधि ६ ।। ५५७१ ॥ 

‹सर्व॑था' इत्यादि । सर्वथापि यह आत्मसात्न है; इसमे किसीको विवाद नहीं 
है, हस सूत्रसे निब्र् करने योग्य जो शङ्का है, इसे पले कहते हँ ॥ ५५७२ ॥ 

“व्याद्रते” इत्यादि । वस्तुवत्व ८ मात्मस्वरूप ) व्याङ्ृतमँ ८ जाम्रत्‌ ओौर 
स्वम अवस्था ) कारण-मन्ञान- गौर कार्य--शरीर-से तिरोदिव ्ै गौर 
अन्यक्तमे ८ सुषु्ि अवस्थामे ) कारणसे तिरोहित है, अतः वह कैसे जाना 
जा सकता है ? ॥ ५७३ ॥ 

(कार्यकारण ०” इत्यादि । [ क्योकि ] विव ओौर तेजस कायै जर कारणसे 
बद्ध दँ गौर प्राज्ञ कारणसे बद्ध है; यह निगमकरा वचन दै ॥ ८५७४ ॥ | 

(तुरीये इत्यादि । पुरीयमे वोनों बन्धन सिद्ध नदी होते षठ। इसं 


| 
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विस्फारिताश्षो जानाति शब्दादेव न तत्परम्‌ । 
आपीतकरणग्रामः शब्दाद्यपि न वेत्ति हि ॥ ५७६ ॥ 
एतच्छङ्कानिव्रस्यथमात्मेत्येवेति खत्रणम्‌ । 

उक्त्वा पदार्थं शङ्काया उत्तरं योजयिष्यते ॥ ५७७ ॥। 
यच्ाऽऽभरोति यदादत्ते यचाऽचि विषयानिह । 
यच्चाऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति कथ्यते ॥ ५७८ ।। 
व्यामोत्यनवशेषेण सर्पादीन्‌ स्रगिवाऽखिखान्‌ । 
कट्पनाधिष्ठानतया प्रत्यङ्ङात्मा भवेत्ततः ॥ ५७९ ॥ 
सर्वाधिष्ठानसन्मात्र इत्यदोषजगत्प्रति । 

अधिष्ठानतया व्या श्चतिङ्रेते सद्‌ाऽऽत्मनः ॥ ५८० ॥ 
स्वचिदाभासमोहेन तदुत्थानखिखान्‌ यतः । 
आद्तेऽनात्मनः प्राज्ञस्ततश्वाऽऽत्मेति तं विदुः ॥ ५८१ ॥ 





कथनसे तुरीयरूपसे उसे जानना चाहिए, यदि यद कटो, तो तलो कि कब 
जानना चाददिए ॥ ५५७५ ॥ 

'विस्फारिताश्षो' इत्यादि । जन इन्दर खुरी रहती षै; तन तो शब्दादि- 
को जानता दै, परमात्माको नदीं जानता यौर खुषुति अवस्था जब इन्द्रिया 
रीन हो जाती दै, तव शब्द आविको मी नदीं जानता ॥ ५७६ ॥ 

एतच्छङ्का ०” इत्यादि । इस शङ्काकी निदृत्तिके छिए “आसमत्येवोपासीतः यद्‌ 
सूत्र का गया &, खवः पहले उसका पदार्थं कहकर अश्काका उत्तर छरंग ॥५७५७॥ 

'यश्चाऽऽमरोति इत्यादि । चकि यद ॒विषयोंको व्याप्त करता &, अण 
करता है जौर सा केता है, इसकिए भौर कि इसकी सत्ता व्यापक है; इसर्ए 
इसको आत्मा कहते दै ॥ ५७८ ॥ । 

- “्यामोत्य ०‡ इत्यादि । चकि जैसे माङ सर्पं आदि सन छष्पित पदार्थो 
न्याप कर लेती है, वैसे दी सव करपना्ओंका मविष्ठान होनेके कारण भत्यक्ने सब 
पवार्थको व्याप्त करिया है, इसङिए वह भात्मा है ।। ५७९ ॥ | 

'सवाधिष्ठान०* इत्यादि । सनका भचिष्ठान सन्मात्र ह, इस भकारकी शति 
सबका अधिष्ठान होनेके कारण सव भनातमा्ओमि मास्माकी व्यापि कहती है ।॥५८०॥ 

“स्वचिदा०' इत्यादि । भज्ञानसे उत्पन्न हुए॒सब॒अनात्म॒पदार्थोको 
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पर॒ आत्मनि सर्वेऽपि सम्प्रतिष्ठन्त॒ एके । 

पृथिन्याद्या अनात्मान इति चाऽथर्वेणे वचः ।॥ ५<८२ ॥ 
आत्माभासाः पराचीना धीषुत्तीर्विषयोन्युखाः । 

प्रत्यङ्कत्ति यतोऽतोऽसावात्मेत्युक्तो मनीषिभिः ॥ ५८२ ॥ 
विश्वो हि स्थुशद्धनिर्त्यं तेजसः प्रविविक्तथक्‌ । 

आनन्द यक्‌ तथा प्राज्ञ इति चाऽऽगमश्चासनम्‌ । “५८५ ॥ 
अन्याघ्रचानयुगतः पूर्णः स्वात्मन्यवस्थितः । 

यतोऽस्य सन्ततो भावस्तस्मादात्मेति प्यते ।॥ ५८५ ॥ 
तदटिष्णोरिति मन्तोऽपि विष्णुस्तत्परमं पदम्‌ । 

वकुर्बदातत व्योति व्याचष्टे प्रत्यगात्मनि ॥ ५८६ ॥ 


भपने जिदाभास्तते युक्त भन्ञानसे प्राज्ञ म्रहण कर छेत है; इसकिए उसको 
भस्मा कहते दै ॥ ५८१ ॥ 
पर आत्मनि? इत्यादि । प्रवी आदि सव अनाष्म पदाथ उस एक पर- 
मासमे ही लीन हो जाते ह; यष्ट जथर्वणक्ा वचन ह ॥ ५८२ ॥ 
आत्माभासाः' इत्यादि । चिदामासोसि युक्त विषयकी भोर जाती हुई 
बदिथख बुद्धिवृ्तियोको प्रत्यक्‌ आत्मा खा केता है अथात्‌ साक्षार्कार 
करता है, इसङिए मनीषी लोग उसको आसा कृषते दै ॥ ५८३ ॥ 

“विश्वो हि" इत्यादि । विश्व स्थूरसुक्‌ ( स्थूरुका साक्षाच्छार करनेवाखा ) 
है, वेजस परविविक्तथुक्‌ ८ सृष्ठ॑मपदार्थोका साक्षात्कार करनेवाका ) है नौर प्राज्ञ 
मानन्वयुक्‌ है, इस प्रकार सागमका शासन दै ॥ ५८४ ॥ 

अन्याष्ता ० इस्यादि । भूकि यह किसीसे व्यादृत्त नहीं टै, किसीमे अनुगत 
नहीं है, पूणे है, अपने ही खूप स्थित है भौर सर्वत्र यह विद्यमाने, 
इसङिए इसको आत्मा कहते हँ ॥ ५८५ ॥। 

(तद्विष्णो ०” इत्यादि । "तद्विष्णोः यह मन्त्र मी यदी कष्ताहै कि 
विषु . परमपद है; जाकाश्चमे चुकी तरह वह विष्णु मपनी मात्मामे ही 
न्याप है, क्योकि जनास्म पदे दै ही नदीं ।॥ ५८६ ॥ 


चतुर्थं बराह्मण मषालुवादसदितं ९.८३ 





चतुर्विधनिरुक््याऽत्र चत्वारोऽथाः प्रकीर्तिताः । 
अधिष्ठान कारणत्वं जीवभावो वियुक्तता ॥ ५८७ ॥ 
यन्धुक्तरूपं साश्षित्वाश्चाकृतेऽव्याकरतेऽपि तच्‌ । 
अतिरोदितमव्रात्मश्चब्देनेतद्धि सतरितम्‌ ॥ ५८८ ॥ 
प्रत्यक्तया यः प्रथते स्वयञ्ज्योतिःस्वभावकः। 
तिरोधीयेत यथयेष जगदान्भ्यं तदा भवेत्‌ ॥ ५८९ ॥ 
जिघ्ाणीममहं गन्धमिति यो वेत्यविक्रियः। 
स आत्मा तत्परं ज्योतिरिति वेदशिरो वचः ॥ ५९० ॥ 
आत्मश्चब्दधियोरात्मा विषयो नेति भाषितुम्‌ । 
घत्रेऽस्मिन्नितिश्चनब्दोऽयं ययेतत्स्याततथोच्यते ॥ ५९१ ॥ 
व्यवह्तं शक्य एष न॒ च माण्डूक्यवाक्यतः । 
अमात्रो यथतुर्थः सोऽव्यवदायं इतीदश्ात्‌ ॥ ५९२ ॥ 





 भ्वतुविर्धं ० इत्यादि । चार प्रकारकी निरुक्तिसे चार पकारके मथ कषे गये 
हैँ --अषिष्ठान, कारणत्व, जीवभाव गौर विसुक्तता ॥ ५८७ ॥ 

“यन्धरक्तरूपम्‌” इत्यादि । जो इुक्तका स्वरूप टै, वह साक्षी है, तः भ्याङ्केत 
ओर अन्याकृत-- इन दोननोम मतिरोहित (छिपा हुआ नहीं) है, उसीकां 
सात्मश्चब्दसे यदा सूत्रण किया गया है | ५८८ ॥ 

्रत्यक्तया' इत्यादि । जो स्वयज्योतिःस्वभाव भात्मा प्रत्यगूरूपसै 
प्रतीत होता है, वह यदि तिरोदिव द्यो जाय, तो सारा जगत्‌ ही अन्ध 
हो जायगा ॥ ५८९. ॥ 

जिघ्राणी ०” इत्यादि । रँ इस गन्धको तूघता ह" इस प्रकार विकारकै 
बिना जे गन्धको जानता है, वह आत्मा परमात्मा ही हे; रेखा उपनिषर्दूका 
वचन है ॥ ५९० ॥ 

"आत्मशब्द ०‡ इत्यादि । “आताः इस शब्दका ओर (भस्मा इस 
दधिका विषय आत्मा नहीं है, इस सर्थक्ो कहनेके छिए इस वूत्रमे जिस प्रकारका 
“इतिः शब्द कष्टा गया दै; उसी प्रकारका “इतिः शब्द बतङाते टै ।॥ ५९२ ॥ 

“व्यवहतैम्‌ इत्यादि । इस आत्माका व्यवहार नदीं हो सकता ह; क्योकि 
माण्डूक्य श्तिने कष्टा है फि वहं तुरीय अमात्र दै, भन्यवहाै है ॥ ५९२ ॥ 


चतुर्थं ब्राह्मण | भाषालुवादसदहितं १०९५ 





अस्त्वनिधितसन्तानो मोक्षोऽप्यत्राऽस्त्वपाक्षिकः । 

ततः कृत्वा कम॑ कार्या कर्मच्छिद्रेण सन्ततिः ॥ १११६ ॥ 
इति मत्वा ईव॑ते ये कर्मच्छिद्रेषु सन्ततिम्‌ । . 

नूनं ते नासिकाग्रेण वीक्षन्ते उखयमण्डलम्‌ । १११७ ॥ 
वस्तुतन्ता त्वविद्या चतन्त्रा नेव तेन सा। 

चभि; कतमकदै वा स्वेच्छया नैव शक्यते ॥ १११८ ॥ 

यत एवमतो यो नः प्रत्यक्संमोदक्शानिरत्‌ । 

आ्योऽन्त्यः सन्ततोऽन्यो वा स बोधः सर्वमावदः ।॥ १११९ ॥ 
` न चाऽनिवसैको बोधो मोहस्येत्यपि शङ्यताम्‌ । 

यतोऽचुभूयते मोदनिषृत्तिस्तश्ववेदिमिः ॥ ११२० ॥ 





नहीं हभ है कि इतने परिमाणसे सक्ति होती ष, इसलिए चास्मे अपा 
माण्य होगा ॥ १११५ ॥ 

“अस्त्व °” इत्यादि । “आसेत्येवोपासीत' इस श्रति द्वारा विद्याकी सन्ठति- 
मान्नरसे अविद्याकी निषतिका सम्भव होनेके कारण अनिधित सन्तान ही भविद्याका 
निवतेक दहै, इस पक्षम मी मोक्ष भपाक्षिक ८ नित्य) हो सकता 2, इसरिप 
परतिदिन नित्य कर्मोको करके अनन्तर ८ कर्मविश्रान्तिकाख्म ) ज्ञानम्तति 
फरनी चाहिए ।॥ १११६ ॥ 

इति मत्वाः इत्यादि । यह समश्च र जो पुरुष कर्म करनेके दी बाद सन्तति करते 
है, वे रोग सचयुच घण इन्द्रियसे सूर्यमण्डरका दन करना चाहते ट ॥१ ११७॥ 

वस्तुतन्त्रा इत्यादि ! तत्वविद्या तो बस्तुके अधीन है, पुरूषके अधीन 
नदीं हे, शइसकिए पुरुष अपनी इच्छसे कतम्‌ ( करनेके क्ष्‌ ) जौर अकरवम्‌ ८ न 
करनेके ङ्प ) समथ नदी ह ॥ १११८ ॥ 

यत एवमतो' इत्यादि । चूकि एेसा है, इसर्एि कोई मी बोधसन्तान, 
चाषे बह प्रथम हो या अन्त्य हयो अथवा इन दोनोसे कोद तीसराद्ी क्योँनदहो, 
प्रत्मगात्माके भनज्ञानका नाच करके सर्वभावा प्रदान करता है ॥ १११९ ॥ 

न चा०' इत्यादि । ज्ञान ज्ञानको निदत्त नदी करता, एेसी चङ्ा नहीं 
करनी चाहिए, क्योकि तत््वन्ञानियोंको भज्ञानकी . निवृच्चिका अनुभव 
होता है ॥ ११२० ॥ ॥ 


१०९६ बृदृदारण्यकवातिकयारं [ १ अध्याय 
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विच्यासन्तत्यभावो यो जीवतः पूर्ववादिना। 
प्रागुक्तस्तत्र सन्तानमात्र तावद्वारणम्‌ ॥ ११२१॥ 
प्रमेयमानसम्बन्धे धारावादहिकसन्ततिः । 

केन वारयित छक्या सर्वमेयेषु दशनात्‌ ।। ११२२ ॥ 
यावजजीवमविच्छिन्ञा सन्त तिथेन्न शक्यते । 

मा चक्यतामविच्छिन्नसन्तत्या कि एर तव | ११२३॥ 
ताहक्सन्ततिद्ीनस्य पूनभ्रौन्त्युदये सति । 
रागद्धेषानिरोधेन न अुक्तिरिति चेच्छरणु ।॥ ११२४ ॥ 
धक्तिरायुशक्षयात््‌ पूवं पश्चाद्वा तव सम्मता । 

नाऽऽच्यः, प्रारन्धमोगस्य देवैरप्यनिवारणात्‌ ।॥ ११२५ ॥ 
पश्चा्वनी तु या शुक्तिः सा केनाऽपि न वायते । 
रागादिमिर्वायते सेत्येतस्स्याद्वालमापितम्‌ ॥ ११२६ ॥ 


` गवे्या०” इत्यादि । पूर्वपक्षीने जो यह कदा मा करि जीवित जस्या ०! इत्यादि । पूर्वपक्षीने जो यह कहाथा किं जीवित सवस्थामें 
विद्यासन्तति नदीं हो सकती, सो मी समीचीन नहीं है, क्योकि सन्तानक्छो कोई 
रोक नदीं सकता ॥ ॥ ११२१ ॥ | 

श्रमेय ० इत्यादि । प्रमेय ओर परमाणका सम्बन्ध होनेपर धारावाहिक् 
सन्ततिको फौन रोक सकृता है ? अर्थात्‌ कोई नहीं रोक सकता, क्योकि सभी 
पमे्योम वद देखी जाती षै ॥ ११२२ ॥ 

ध्याचज्ीव ० ' इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी यह के कि यावज्जीव (जीवनपर्थन्त) 
भविच्छिनन सन्तति नदीं हो सकती, तो इसपर हमारा यह कहना ै कि मले ही 
म हो, क्योंकि अविच्छिन्न सन्तति्ते तुम्हे क्या छना देना अर्थात्‌ तुम्ह उससे 
कोनसा सभीष्ट होनेवाख है ? यह बसो ॥ ११२२ ॥ 

"ताष्टक्सन्तति ०? इत्यादि । यदि तादश ( मविच्छिन्न ) सन्तति नदी होगी, 
तो पुरुषो फिर अमका उदय होगा, इस परिस्थितिमे राग-ढेष उत्प होगे, 
` इसलिए सक्ति नहीं होगी, यदि एेसा को, तो इसका मी उत्तर सुनो ॥११२४॥ 

 क्तिरायुः ०” इत्यादि । मरनेसे पदे तुम शकि चाहते हो या पीठे १ 

भयम पक्ष तो ठीक नदी है, क्योकि प्रार्धमोगका निवारण तो देवता भी नदीं 
कर सकते ॥ ११२५ ॥ | | 

पश्चाचनी' इत्यादि । मरणके पश्चात्‌ कार्की सुक्छिको तो कौन हय ¦ 


चतुर्थं आयण ] भाषादुबादसदित १०९७ 








सञ्ितारब्धयोज्ञानभोगाभ्यां कर्मणोः क्षये । 

जन्महेतोरस्धाबान्धुक्तिरेवाऽवरिष्यते ।॥ ११२७ ॥ 

रागादिजन्येनाऽऽगामिकर्मणा शिष्यते नहि । 

प्रियाप्रिये ज्ञातयोऽस्य जग्रहुः पुण्यपातके ॥ ११२८ ॥ 

ब्क्मात्मबोधमात्रेण शास्नार्थस्य समाधितः । 

रागादयः सन्तु काम न तद्धाबोऽपराश्यते ॥ ११२९ ॥ 

रागादिरोधाये भरक्तिमाह्ुस्ते प्रख्ये इतः. । 

न ॒श्रक्तास्तत्र रागादे्निरोधोऽभ्रूददोषतः ॥ ११३२० ॥ 

तावानपि न पर्याप निरोधो शक्तये, कथम्‌ । 

अल्पीयोऽहःसमम्यस्तो निरोधोऽल विद्चुक्तये ॥ ११६१ ॥ 
सकता टै । रागादि उदे हरा दंगे, यह कहना तो बारुवचन है । [क्योकि प्रारडधके 
नाशसे नष्ठ इए रागादि प्रतिबन्धक नहीं हो सकते, यह भाव दै ] ॥ ११२३॥ 

सञखिता० इत्यादि शनसे सञ्चित कर्मोका ओौर भोगसे भार्य 

कर्मोका नाद्य होनेपर जन्मका कोई हतु दी नदीं रहता, ईसङिए केवर अक्ति ष्टी 
शेष रदती है ॥ ११२७ ॥ 

रागादि ०” इत्यादि । रागादिसे उत्पन्न होनेवारे आगामी क्मका विद्भानमं 
दठेष नही होता ज्ञानीके पिय गौर अप्रिय पुण्य जौर पापोको मित्र 
ओौर शश्र महण कर ङेते 8; इसीसे विद्वानर्मे आगामी कर्मका श्टेष नदीं 
होता है ॥ ११२८ ॥ 

“ब्रक्षात्म ०? इत्यादि । बरक्षालमनोधमाश्रसे धासाथं समाप्त हो चुका £; इसक्िपए 
तत्त्वज्ञानी राग, द्वेष आदि मले ही यथेष्ट रूपसे र्दे; परन्तु उनका सद्भाव ज्ञानीकी 
कोद हानि नदीं कर सकता [ क्योकि वे भरारव्ष कर्मा फर देनेके ङ्द 
्षानीमे भाभासङ्पसे वि्यमान  ] ॥ ११२९ ॥ 

रागादिरोधाे' इत्यादि । रागादिके निरोषते जो शक्ति कहते दै; 
वे प्रर्यकारूमें मृ्त क्यो न हुए, क्योकि उसमे तो उनके रागादिका पूर्णरीतिते 
निरोधदहो गयाथा॥ ११३० ॥ 

तावानपिः इत्यादि । उतने प्रचुर कारुसे अभ्यस्त निरोध मी जन भंक्तिकं 
ङिर्‌ प्याघ्ठ न हुभा, तन थोडे दिनोंसे भभ्यस्त निरोष युकिके किए पयोक्त 
होगा; यद कैसे कहं सकते है £ ॥ ११३१ ॥ | 


१०९८ बृषटदीरण्य्कवाविंकसार | १ अध्यापि 


बोधामावादयुक्तिशेत्प्रख्ये तहिं बोधतः । 

भुक्तिरित्येव वक्तव्य कोऽर्थो रागादिरोधतः ॥ ११३२ ॥ 
रागादिष्वनिरुद्धेषु बोध एव न सम्भवेत्‌ । 

यदि तदहि निरुभ्यन्तामाबोध ते बुथुत्सुमिः ।॥ ११३३ ॥ 
पश्चा यदि बोधेन अाभ्यन्तेऽस्तु तथेव तत्‌ । 
अथाऽऽरब्धेन जन्येरन्‌ जन्यन्तां भोगसिद्धये ।॥ ११३४ ॥ 
निरोदधु नदि शक्यन्ते रागाद्या मोगहेतवः। 
बु्त्बुद्धमूढानां मध्ये केनाऽपि धीमता ॥ ११३५ ॥ 
अभोगहेतनो ये स्थयुरविचारेकनिमिंताः । 

ते तु बुद्धब्ुत्सुभ्यां निरून्यन्ते विचारतः ॥ ११३६ ॥ 

ये भोगहेतवस्तेऽपि प्रबुद्धे अष्टबीजवत्‌ । 

दृश्यन्ते बोधदग्धाश्वेन्नीरागादिः सुखी मभेत्‌ ॥ ११३७ ॥। 

'बोधाभावा ०” इत्यादि । पूर्वपक्षी यदि यह कषे कि प्रर्यकारमे बोधका 
सभाव था, इसर्एि सक्ति नदीं हई, तो इसपर हम कहते ष्ट कि बोधे दी 
सक्ति ती €, यदी कहना चादिए फिर रागादिके निरोधे मुक्ति होती &, 
रसा कृष्टनेसे क्या खभ ? ॥ ११३२ ॥ 

(रागादिः ०" इत्यादि । यदि पूर्वपक्षी के कि रागादिका निरोध न होमेपर 
बोघका दी होना संभव नदीं ६, तो बोधपर्यन्त जिज्ञाघुर्भोको निरोध करना चाहिए, 
यह मानना होगा ॥ ११३३ ॥ | 

"पशवाज्ञ' ईत्यादि । बोधके पश्यात्‌ यदि बोधषसे दी रागादिष्ा बाध दहो जाय, 
तो ठीक द्ी-है। यदि प्रारब्धे वे उत्पन्न होते ष्ट, वो मोगकी सिद्धिके किए 
उत्पल होने दवो ॥ ११३४ ॥ 

निरोद्धुम्‌" इत्यादि । जिज्ञाु, . ज्ञानी, भज्ञानी--इनमे से कोष मी 
बुद्धिमान्‌. मोगके देव रागादिको नदी रोक सकता है ॥ ११३५ ॥. 

“अमोग्‌ ° इत्यादि । जो मोगके हेतु नदी वँ मौर केवर भविवेकसे उत्पन्न 
हुए है, पेसे राग भाविको ज्ञानी जौर जिज्ञाञ् विचारसे रोक ठेते ४ १ १३६॥ 

` ये भोग०' इत्यादि । जो भोगके देषु रागादिदै, वे मी यने हुए भन्नष्टी 
तरह बोधसे ज्ञानी दग्ध हो चुके दै, इसकिए वास्तवे ज्ञानी राग॒आादिसे रितं 
ओर सुखी ६ ॥ ११३७ ॥ | 


चतुर्थः ब्राह्मण | भाषालुवाद्‌ सहित १०९९ 


"व्दद +-^- ५ 





१ ५-१-१५ 





आंगमाहेद ॒चेद्रक्ष अश्षेव भवति स्वयम्‌ । 
फरावस्थस्य च सतः काऽतो रागादिसम्प्टुतिः । ११३८ ।॥। 
ज्ञासतच्वस्य न पुनभरान्त्युस्पत्तिरदेतुतः । 

विदोषानज्ञानजा भोन्तिर्विंदोषन्ञानिनः डतः ॥ ११३९ ॥ 

यः सामान्यग्रहो यञ्च विरोषाग्रहण तथा । 

आरोप्यस्यैव संस्कारस्तत्रयं भास्तिकारणम्‌ ॥ ११४० ॥ 
चिदात्मत्वं तु सामान्य विरेषो जह्मरूपता । 
भवेदारोप्यसंस्कारो ्यनादिर्दतवासना ॥ ११४१ ॥ 
तत्र बक्षा्मविज्ञाने निहेतुर्विंभमः कथम्‌ । 

उदेति, ह तधीस्तेषां बाधितेवाऽनुवसेते ।॥ ११४२ ॥ 
तयाऽचुद्र्याऽऽरन्धस्य शेषोऽप्यत्रोपश्चज्यते । 

विद्यया सर्वमावहच युञ्ञानेनाऽबुभुयते ॥ ११४३ ॥ 


'आगमात्‌' इत्यादि । शाखञसे जिसको दका ञान हो चुका ट वह्‌ स्वयं 
ब्रह्म ही 8 जौर फरावस्थामे स्थित है, भतः उसषटी रागादि क्या हानि कर 
सकते दै १ ॥ ११३८ ॥ ` | | | 

“ज्ञाततत्वस्य इत्यादि । तच्छनज्ञानीको फिर अमी उत्पत्ति हो, ` इसका 
को$ छारण नदी ह; क्योकि विदरोष षर्मके अज्ञानसे आन्ति हुभा करती ह; वह 
तो आत्माके नित्ययुक्त भादि विष धर्मशठो जानता है; इसङ्िए उसको आन्ति 
केसे होगी १॥ ११३९ ॥ 

धयः सामास्य ०” इत्यादि । अधिष्ठान सामान्थद्पसे ज्ञान, विषोषद्यसे 
अज्ञान तथा आरोप्यके ज्ञानक्षा संस्कार--ये तीन आन्तिके कारण दै ॥११४०॥ 

'चिदात्मत्वम्‌ इत्यादि । चिदात्मत्व सामान्यरूप हे, ब््मरूपता विरोष- 
खूप ह मौर नादि देतवासना रोप्यका संह्छार है ॥ ११४१॥ 

(तन्न बरह्मात्म ० इत्यादि । भे ब्रक्ष है, पेसा. श्ञान होनेपर भम कैसे 
हो स्ता है, क्योकि कारणभूत विदोषरूपका अज्ञान नहीं ह, इसङ्ष 
ज्ञानवानकी द्वैतबुद्धिक्षी बाधित ही अनुदृ्ति होती ्ै ॥ ११४२ ॥ 

(तयाऽनुश्स्या ०” शत्यादि । उस बाधित भनुदृत्तिसे परारञ्चके रोषका 
भोग होवा टै जओौर प्रारब्धफल्का मोग करते हए दी तत्त्वज्ञानी विद्यासे 
सर्वभावका सनुभव करता है ॥ ११४२ ॥ | 


११०० षहृदारम्यकवातिकसार [ १ भ्रष्यायं 


देहादिरेव भोगस्य हेतुमे त्वस्य वस्तुता । 
अचृतेनाऽपि भोगोऽस्ति स्वमन देहादिना यतः ॥ ११४४ ॥ 
वस्तुत्वमेव विदेय बाधते नाऽनृतात्मताम्‌ । 
नाऽऽ्दशेस्थभुख बाध्यं स्वयुसकत्वविघ्यया ॥ ११४५ ॥ 
बास्तर्वांशस्य द्ग्धत्वात्‌ प्रतीत्या भोगसम्भवात्‌ । 
जीबन्धुक्तिकथा प्रोक्ता प्रारन्धान्तमनिन्दिता ॥ ११४६ ॥ 
तस्मान्न जीवतः स्वभावः फ्ाऽपि विरुध्यते , 

अहं ब्रत यो वेत्ति सचः सर्वं भवत्यसौ ॥ ११४७॥ 
आत्मेत्येवेति ` विद्यायाः दत्र यत्‌ घत्रितं रा । 
तद््ाख्यानमिदं श्चुस्या संक्षेपेण समापितम्‌ ॥ ११४८ ॥ 
इत्थमादेयविधायाः घ्त्रष्ती उदाहृते । 

हैयाविचयां स्वकार्येण युक्तां सूत्रयति श्रतिः ॥ ११४९ ॥ 





देहादिरेव' ह्यादि । देहादि मोगके हेतु रै, उनकी सत्यता भोगी 
द नदी है, षयो स्वभ मिथ्यामूत देह भादिसे मोग होता श है ॥११४४॥ 

(वरस्तुत्वमेव' इत्यादि । यह विचा वस्तुस्का वाध छरती ्ै, मिथ्या- 
स्वरूपका बाध नदीं करती, क्योफि अपने मुखकी एकताके हाने दर्षणस्थ 
मुखफा वाध नही हुभा फरता ॥ ११४५ ॥ 

'वास्तवांशस्य” इत्यादि । वाप्तव अश दग्ध हो चुका है भौर भीति 
मोग हो सकता टै, इसकिए प्रारञ्षी समापिपरथन्त जीवन्युक्ति-कथाकी 
कोदे निन्वा नहीं फर सकता ॥ ११४६ ॥ 

(तस्मामा ०” इत्यादि । इसक्एि जीनित भवस्थामे सर्वभावका कोद 
विरोधी नही है, क्योकि मे ब्रहम ह, इस प्रकार जो जानता ह, वह्‌ जानाम दी 
सवौत्मा हो जाता है ॥ ११४७ ॥ सि 

(आत्मेत्येव ०' इत्यादि । आत्मेत्येव यह जो परे विय्याका सूत्र एष्टा 
था, उसका यह व्याख्यान संक्षेपसे श्चुतिने समाप्त कर दिया ॥ ११४८ ॥ 

 'इत्थमा०' हत्यादि । इस भकार भादेय ८ महण करने योग्य ) विधाका 
सूत्र भौर उसकी दृति कह दी गद भव अपने कार्यसषित हेया (व्याग करने योग्य) - 
अविद्याको शति सूत्रित करती है ॥ ११४९ ॥ ॑ ४ 





चतुर्थः बराक्मण ] भाषान्ुवादसदहित ११८१ 





स्वस्मादन्यां देवतां य उपास्ते स्वन वेद्‌ सः। 
` इति घत्रमविद्यायाः सकार्यायाः श्रतीरितम्‌ । ११५० ॥ 
स्वब्रह्मत्वापरिज्ञानमविद्याऽनर्थकारिणी । 

अन्योपास्त्या -पारतन्न्यमिहाऽन्थं इतीयते । ११५१ ॥ 
नन्वन्याकृतमज्ञान व्याङृतं का्य॑मीरितम्‌ । 

तदेव दयमत्राऽपि भूयः कस्मादुदी्ेते ॥ ११५२ ॥ 
शृणु विच्याफङे पुंसां विसंवादभ्रमोदयम्‌ । 
विनिवारयितं बोधविनिवत्यं विविच्यते । ११५३ ॥ 
अध्यात्ममधिदेवं च जीवस्वेश्चत्वकटिपका । 

हिधा चक्तिरविद्याया दैविध्यै तदिविच्यते ॥ ११५४ ॥ 
स्वाश्रयं मोहयेद्याऽसौ शक्तिर्जीवत्वकदिपका । 

साऽस्य ब्रह्मत्वमाब्त्य जनयेञ्जीवताभरमम्‌ । ११५५ ॥ 


(स्वस्मादन्याम्‌' इत्यादि । भपनेसे अन्य देवताकी जो उपासना करता है; 
वह॒ आत्माको नदी जानता है, इस प्रकार कायैसहित अवि्यका सत्र दति 
दारा फद्ां गया है ॥ ११५० ॥ 

‹स्व्रह्मत्ा०” इत्यादि । भात्माके ब्ह्मतका अज्ञान दी अनथेकारिणी 
विद्या है, अन्यकी उपासनाते जो परतन्त्रता होती है, वदी प्रकृते भविद्याङ्कत 
अनर्थं कदा जावा है ॥ ११५१ ॥ 

“नन्वव्याङ्कत ° इत्यादि । अव्याकृत अज्ञान दै गौर व्याकृत कायं षै, 
यह पठे कह चुके टैः फिर उन दोना यरी क्यो उद्ेख किया 
जाता है ?॥ ११५२ ॥ 

“्यृणु' इत्यादि । सुनो, विच्यासे होनेवाठे मोक्षरूप फर्म पुरषोको निष्प- 
कताके भमकी निवृत्तिके लिए बोधसे निवत्यंका ( निषेष्यके स्वरूपा ) विवेचन 
किया जाता है ॥ ११५३ ॥ 

(अध्यात्म इत्यादि । जीवत्व ओर दैश्वरस्वकीं कश्पना करनेवाली 
अविधाकी शक्ति अध्यात्म जओौर अधिदैव मेदसे दो प्रकरणी है, उन दो प्रकार्रोका 
विवेचन किया जाता है॥ ११५४ ॥ 

“स्वाश्रयमू" इत्यादि । जो शक्ति पने ाश्रयको मोदित कर देती हई? 


१३ 


११०२ खहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 








जीवोऽहमिति मूटोऽन्याघ्रुपास्ते देवतामयम्‌ । 
सेय मोदकरी राक्तेर्विद्ययेव निवत्तेते ॥ ११५६ ॥ 
न मोहयति या राक्तिः स्वाश्रयं साऽऽधिदेविकी । | 
आविभावतिरोभावौ व्याृताव्याकृतामिधौ । ११५७ ॥ 
प्रतिमासत एवैषा विदुषोऽप्यत्र जीवतः । 
तस्याः प्रारन्धभोगान्ते प्रतिभासो निवत्तेते ।॥ ११५८ ॥ 
तामाधिदेविकीं शचक्तिमाहुमयिति केचन । 
आध्यात्मिकीं मोहकरीमवियेति प्रचक्षते ॥ ११५९ ॥ 
अविद्यामाययोर्भदमात्यन्तिकमपाकरोत्‌ । 

. यत्नादिवरणाचाय उवे त्वाकारभिनताम्‌ ॥ ११६० ॥ 





वही जीवत्वष्डी कल्पना करती है ओर वह इसके ( जीवक › ब्रह्मत्वा सावरण 
करके जीवत्वभमको उत्पन्न करती है ॥ ११५५ ॥ 

(जीवोऽहम््‌" इत्यादि । इससे भ्म जीव ह" पेता मानकर यह अज्ञानी अन्य 
देवताकी उपासना करता है, यह मोदकरी शक्ति विद्यसे हीं निवृत्त 
होत्री £ ॥ ११५६ ॥ , 

न मोहयति" इत्यादि । जो शक्ति अपने आश्रयको मोहित नही करती, 
वद आधिदेविकी शक्ति है । व्याङृतश्ञब्दका अथं भाविभाव भौर भन्याङृत 
शन्दका अथ तिरोभाव है ॥ ११५७ ॥ । 

भ्रतिमासतः इत्यादि । जीवनकार्मे विद्वानको भी ये दोनों भासते 
ही रहते ह; प्रारड्धमोगके अन्तमे भतिभास मी निकृ हो जाता ै ॥११५८॥ 

'तमाधिदेविकीम्‌" श्व्यादि ¦ उस भाधिदैविकी शक्तिको कोड रोग 
माया कहते है गौर भाध्यात्मिकी मोहकरी चक्तिफो अविया कते है ॥१२५९॥ 

` अविद्या ० इत्यादि ! विवरणाचार्यने अविद्या भौर मायके भात्यन्तिक 
मेदका निराकरण किया है; उनके मिन्न-मिन्न याकार कटे ष । यह 
कि मूर प्रहृति हयी विक्षेपश्चक्तिकी प्रधानतासे आषिदेनिक शक्ति मथवा माया 
की जाती, वदी मूरु भङृति भावरणश्क्तिष्छी प्रधानतवासे भध्यात्मद्यकछि 
अथवा सविद्या कदी जाती है। आवरणश्चक्तियौं प्रत्येक जीवे भित-मिन 
है, इसक्िए एक .जीवमे . विघाकी उत्पचि होनेसे उस्न जीवके जावरणकी 
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सुष्टिप्रकरणे तत्र॒ मायाकारः परोदितः। 
अच्याङृतमगिरा तस्य काय व्यादृतमीरितम्‌ । ११६१ ॥ 
कर्मप्रकरणे त्वस्मिन्नविद्याकार ईयते । 
स्वस्माद्धि म्ना देवतेति धीरविद्याविन्ञम्मिता ॥ ११६२ ॥ 
स्वस्य तन्वमविज्ञाय यागदानादिकर्ममिः । 
स्वतोऽन्यदेवताः पाति छयनदान्‌ वणिज यथा ॥ ११६३ ॥ 





निश्ृत्ति दोर उस प्र्ृतिमे जीवत्वापाद अविधात्वकी निषत्त होनेपर मी. 
अन्य जीर्वोके संसारका हेतु जो मायाका स्वरूप है, वह निषृत्तं नदीं होता, 
क्योकि उन जीबोकि प्रारब्धसे वह प्रतिबद्ध है । उस मायास्वख्पके नष्ट॒न॑ 
 होनेपर भी विद्वानका, देहपातके अनन्तर दी मसङ्ख, द्ध चेतन्यके साथ 
तादात्म्य होनेसे, मायके साथ सम्बन्ध नहीं होता; इसरिए सक्त पुरुषको 
माया मौर मायके कार्यका प्रतिभास नहीं होता। कोई एकदेशी माया भौर 
सविद्याका आत्यन्तिक मेद कहते र । विवरणाचार्यं श्रीपरकाश्चात्मचरर्णोने इस 
एकदेरी मतका इस प्रकार निराकरण किया है - “माया चाविद्या च स्वयमेवं 
भवति, ( माया मौर अविधा पदी होती) इस शति ओौर माये 
वाज्ञानश्चब्देन पञ्यते मुनिसत्तम ।' इत्यादि स्यतिके विरोवसे माया नौर 
अविद्याक्ा जो भेदव्यवहार है, वह. उक्त आकरारके मेदमात्रसे उपपन्न दो 
सकता है, इसङ्िए माया ओौर भविधाश्ा आत्यन्तिक मेद नदीं है ॥ ११६० ॥ 

ख॒ष्टिप्रकणे इत्यादि । पदङे स्ठिके भकरणमे जब्याकतशब्दसे 
मायाका आाक्षार कटा गया है जौर व्याङ्ृतद्यब्दसे मायाका कायं कदा गया 
है॥ ११६१ ॥ | 

“कर्मप्रकरणे' श्त्यादि । इस कर्मके प्रकरणम तो सव्याह्ृतशचन्दसे 
जनिष्ठा भाकार कहा जाता £ । भपनेसे भिन्न देवताको _ समक्षना दही 
सविद्याका विरस 2 ॥ ११६२ ॥ 

(स्वस्य त्वम ० इत्यादि । जेसे नैर वहन जादिसे वेश्यका पारव 

करता ष, तैसे ही स्वरूपके तत्त्वो न जानकर याग, वान आदि कर्मोसे यहं 
मनुष्य घन्य देवतार्जोका पारुन करता है ॥ ११६२ ॥ 
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यो देवपारतन्त्यस्य दहेतुर्माहधिदात्मनः। 
बरह्मत्वबुष्या हेयोऽसावित्येतदिह वण्यते ॥ ११६९ ॥ 
प्रामाण्यं कर्मकाण्डस्य देवानां प्रता तथा । 
पड्युकर्पेषु मृटेषु भवेन्न तु विवेकिनि ॥ ११७० ॥ 
श्त्थमाण्यारिमकाज्ञान कर्माधिदृतिकारणम्‌ । 
बोषदेयं जगद्धेतोरन्यक्तात्‌ प्रविषेचितम्‌ ॥ ११७१ ॥ 
नन्वबरक्षत्वधीयद्रदहं ब्रक्षेति बोधतः । 
निवर्वते तथा दैतधीरप्यदैतबोधतः ॥ ११७२ ॥ 
ततश्च जीवतो बधहेयं किश्चिदथेतरत्‌ । 
क्त मोगस्य देदान्ते नह्क्यतीत्यसदीरितम्‌ ॥ ११७६३ ॥ 
तेष दोषो यतो बोधः कत्स्नाज्ञानं दष्टश्नपि । 
न ददेद्धोगहेतत्वमारन्धश्रतिबन्धतः ॥ ११७४ ॥ 


इन देवताभेकि अनुमरहसे अन्तश्ुल होकर अपने स्वरूपको जान लेता षै, तन 
परतन्त्रता नष्ट हो जाती 2 ॥ ११६८ ॥ 

"यो देवपार०? इत्यादि । देवताओंकी परतन्त्रताका दद्ठ॒चिदामाका 
भज्चान षै यौर ब्र्म्ञानसे उसका त्याग होता है, इसका यापर वर्णेन किया 
जाता है ॥ ११६९ ॥ 

श्रामाण्यस्‌ इत्यादि । कमकाण्डकीो प्रमाणता सौरं देवतार्जकी भ्रञुता 
पञ्चुतुश्य धजानियोमे है, विवेकीमें नदी ॥ ११७० ॥ | 

इत्यमा ०? इत्यादि । इस प्रकार कर्मके भधिकरका कारणीमूत एवं बोधे 
निवृ होनेवाला जो बाध्यासििक अज्ञान दै, उसक्षो, जगत॒के कारण अब्यक्तसै 
प्रथक्‌ करके, दिखला दिया ॥ ११७१ ॥ 

(नन्व ०2 इत्यादि । जसे ब्रक्षज्ञानसे अबरह्मतवज्ञान निदत्त होता है; वैसे दी 
खद्वतज्ञानसे हैवज्ञान निबृत्त होता है ॥ ११७२ ॥ 

^ततश' इत्यादि । इसर्पए सर्व द्रैवकी निष्ठचिका लञ्जीकार कृरनेपर जीवित 
पुरुषके अविद्यास्व अशी ज्ञानसे निवरचि दती ह ओर मायाके काये जगतंका 
प्रतिभास तब तक होता रहता है जब तक्‌ प्रारब्ष रहता आौर भोगोकि भोग 
छनेसे देहके भन्ते वह नष्ट हो जायगा; यद कथन समीचीन नही ह ।११७३॥। 

(न्नेष दोषो? रत्यादि । यह दोष नही ह, क्थोकि सम्पूणं अज्ञानको दग्ध करता 
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मण्यादयो यथा बहे; प्रतिबधन्ति दग्ध्ताम्‌ । 

न तु प्रकाशचसामभ्य तथांश्प्रतिबन्धनम्र्‌ ॥ ११७५ ॥ 
 भोगोपयुक्तं देहादि यावत्तावन्न बाध्यते । 
विद्ययाऽनुपयुक्तस्त॒ बाध्यते जीवता्रमः ॥ ११७६ ॥ 
नयु देहाभिमानेन मिना मोगो न दृश्यते । 

सुपरौ तेनाऽत्र भोगाय जीवभान्तिरपेक्षिता ॥ ११७७ ॥ 
मेवं देहामिमानस्य जीवभ्रान्तेः पथक्तवतः । 
कर्मजन्योऽभिमानः स्याद्‌ भरान्तिस्तवज्ञानमात्रजा ॥ ११७८ ॥ 
कर्मकषयेऽभिमानोऽयं सुषुप्रौ प्रविलीयते । 

पूनः फर्मोद्धवे सोऽयश्ुदेत्येव हि जागरे ॥ ११७९ ॥ 
रिङ्गदेहस्थुलदेदसम्बन्धो रिद्गकर्मज; । 
कर्मामावाह्ह्यणस्त॒ जीवता नेव कर्मजा ॥ १२८० ॥ 
हआ मी बोध प्रारञ्धरूप भरतिबन्धकसे मोगकी हतुताको दग नहीं 
करता है ॥ ११७४ ॥ 

(मण्यादयो' इत्यादि । जैसे चन्द्रकान्त मणि भादि निकी दाहशक्तिका 
प्रतिबन्ध करते टैः परकाचद्यक्ति्टा प्रतिबन्ध नही करते; वैसे दी ज्ञान 
मायाक्षी चककि अक्षा प्रतिबन्ध करता है ॥ ११७५ ॥ 

(भोगोपयुक्तम्‌' इत्यादि । विद्या मोगके उपयोगी जो देहादि 
उनका बाघ नही फरती, किन्तु भोगम अनुपयोगी जो जीवत्वभ्रम दै, उसका 
माघ र देती है | ११७६ ॥ 

(नु इत्यादि । यदि एद कि सुषुप्ति अवस्थार्मे देहका अभिमान 
न होनेसे भोग नहीं देखा जाता, इसङ्एि भोगके ठर जीवत्वभमकी 
जावकष्यकता है, तो यह नदीं कहना चाहिपए, क्योकि देहाभिमान ओर जीवत- 
अम भिल-मिन्न पदाथ ई । अभिमान कर्मोसि उत्पन्न होता है ौर अम भज्ञान- 
मात्रसे होता ट ॥ ११७७-७८ ॥ 

कर्मक्षये" इत्यादि । सुषुि भवस्थामे कर्मो क्षय . होनेसे देहाभिमानं 
मष्ट हो जाता है जौर फिर जाग्रत्‌ अवस्थामे कर्मोका उद्धब होनेपर देहाभिमान 
उत्पन्न हो जाता ट ॥ ११७९ | 

 "लिङ्क०”. इस्यादि । रिङ्गदेष्ट ओर स्थूरुदेहका सम्बन्ध रिङ्गदेदके कमोँते 
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लिङ्गदेदस्य साननिष्याद विवेकेन जीवता । 
प्राणधारणरूपैषा अमाद्रक्मणि करिपता ।। ११८१ ॥ 
अविवेकछरत यत्तदिवेकेन विलीयते । 
कर्मापादितसम्बन्धो लीनः स्यात्कर्मणः क्षये ।॥ ११८२ ॥ 
अज्ञानजत्वात्कर्मापि बाध्य यद्यपि विद्यया । 
तथाऽप्यतीतकर्मेतद्ाष्यते विद्या कथम्‌ ॥ ११८३२ ॥ 
फं नाऽऽरभते यावत्तावत्कर्म॑ स्वरूपतः । 
वतेते फरय॒त्पाद्य निवर्चैतैव बीजवत्‌ ॥ ११८४ ॥ 
यथोत्पाद्याऽङ्करं बीजं जहात्येव हि बीजताम्‌ । 
सोऽङ्करो इक्षरूपेण बदैते न विनश्यति ॥ ११८५ ॥ 
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उत्पन्न होता है । ब्रम को$ कर्मनी षैः ईसरिएु जीवत्वजम कर्मजन्य 
नहीं है ॥ ११८० ॥ 

(सिङ्गदेहस्य' इत्यादि । रिज्गदेदके सान्निष्यसे यदह भाणधारणरूप जीव- 
भाव अविवेकजन्य मसे ब्रह्मे कषित टै ॥ ११८१ ॥ 

अविवेक ०” इत्यादि । अविवेकका कये विवेकसे नष्ट हो जाया 
करता टै; इसङ्एि कर्मजन्य सम्बन्ध कर्मोका क्षय दोनेसे खुषुधिमे लीन हो 
जाता & ॥ ११८२ ॥ | 

'अन्ञानत्वाच्‌" इत्यादि । यदपि भज्ञानका कायै दोनेसे श्मका मी 
वि्यासे बाध होना चाहिए, तथापि मतीत कर्मा विध्या कैसे बाध कर 
सकती ट अर्थात्‌ ज्ञानोत्यचिकार्मे जब प्रारब्य कमं है दी नही तनः उनका 
ज्ञानसे बाध कैसे होगा £ ॥ ११८३ ॥ 

“फुर नाऽऽरभते" इत्यादि । ` जबतक कर्म फलका मारम्भ नदीं रता तब- 
तकु कम॑स्वरूपसे बना रहता है ओर फरुको उत्प करके बीजकी तरद 
नष्ट हो जाता है ॥ ११८४ ॥ 

भ्यथो० इत्यादि । जसे भङ्करको उत्पन्न करके बीज बीजमावका 
त्याग कर देता षै, वह अङ्कुर बृक्रूपसे बढ़ता द्यी रदा है, नष्ट नहीं 
होता ॥ ११८५ ॥ | 
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तथा देहदादि्चस्पाय युक्तं कतिपयायुषा। 
कर्म॑त्यजति कर्मत्वं देदादिरलुवन्ते ॥ ११८६ ॥ 
मुक्तो बाणो यथा वेगक्षये पतति नाऽन्यथा । 

असौ देदस्तथेवाऽऽयुःक्षये शाम्यति नाऽन्यथा ॥ ११८७ ॥ 
यावदायुस्तावदेष श्रुर्क्तं भमविवर्जितः । 
अन्तरेणाऽपि जीवत्वश्रम मोगोऽत्र सम्भवेत्‌ ॥ ११८८ ॥ 
सुखदुःखविकाराढ्यधियः साश््यवभासता । 

भोगः परोक्तः स भोगथ समानो मूढबुद्धयोः ॥ ११८९ ॥ 
भोक्लृत्वमपि कवैत्वं विदाभासगतं चिति । 

मूढ आरोपयद्‌ बुद्धो नेति वैषम्यमेतयोः ॥ ११९० 
इत्युक्तयुक्तितस्तस्य तावदेव व्विरं त्विति । 
श्तेन्ञान्यनुभूतेश्च भोगो बाध्यो न मोधतः॥११९१॥ 


(तथा' इत्यादि । वैसे हयी कुछ युस्ते युक्त देहको उत्पन्न करके 
क्म कर्मभावको स्याग देताष्ै जौर देहादि बने रहते ै। जेसे धनुषसे 
छटा हुजा बाण वेगका क्षय होनेपर ददी गिरता है, न्यथा नहीं गिरता, 
वैसे ्ी यदह देह आयुका क्षय होनेपर ही नष्ट होता षै, भन्यथा नष्ट नहीं 
दोता ॥ ११८६-७ ॥ 

(याबदायु° इत्यादि । ज्ञानवान्‌ पुरुष जबतक देह है तनतक 
भमरहित होकर मोगोँको भोगता है, इसङिए जीवत्वभ्नमके विना भी भोगका 
सम्भव है ॥ ११८८ ॥। 

सुखदुःख ० इत्यादि । सुख, दुःख आदि विकारोसे युक्त बुद्धिका 
जो साक्षीसे प्रका होता; उसीको मोग कहते ह, वह मोग अज्ञानी 
गौर ज्ञानी दोनोको समान होता है ॥ ११८९ ॥ 

मोक्छुत्वमपि' इत्यावि । मोक्तृत्व ओर कवृत्व चिदाभासके धर्म ह । 
अज्ञानी उनका चेतनम आरोप करता £ ओर ज्ञानी चेतनम आरोप नदीं 
करता, यदी उन दोनोम परस्पर वैरक्षण्य & ॥ ११९० ॥ 

इत्युक्त °` इत्यादि । इस उक्त युचछिसे, "तस्य तावदेव चिरम्‌, इस 
शृतिसे भौर ज्ञानीके अनुभवसे यह सिद्ध होतादै कि ज्ञानसे भोगा बाघ 
नहीं होता ॥ ११९१ ॥ 


चतुय ब्राह्मण ) भाषानुवादसदहित ११०९ 
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 कर्माधिकारिजीवस्य भरान्तिरृद्यदवेदनम्‌ । 

त्नौ धबा्य॒तद्धाधे याति देवाद्यधीनता । ११९२ ॥ 

नतु बोधात्‌ पुराऽप्यात्मा न देवादिवश्च गतः । 

देहादि तुर्ध्वमप्यस्ति यद्ेवादिवश्चादच्गम्‌ ॥ ११९३ ॥ 
तथा च सत्यघुद्धस्य कर्भित्वं न विवेकिन, । 
इति व्यवस्थापयितुं न शक्यमिति चेन्न तत्‌ ॥ ११९४ ॥ 
युक्तोऽहमास्मा देहादिरारब्धान्ते विलीयते । 
भाविजन्म न कस्याऽपीत्येवं ज्ञाने ईतः क्रिया ।॥ ११९. ॥ 
अवाप्स्याम्युत्तमं देहमित्यध्यस्याऽऽत्ममोहतः । 
तदेदस्ाधने पुण्ये यथाश्चास् प्रवत्तेते ॥ ११९६ ॥ 
अतः कर्मप्रकरणे कर्महेत॒मवेदनम्‌ । 
चत्र यित्वाऽथ तत्कायै पारतन्त्रयादि वण्यते ॥ ११९७ ॥ 

'कर्मायिकारि०' इत्यादि । कर्माधिकारी जीवम अमको उत्पन्न करनेवाखा 
जो अज्ञान है, उसका ज्ञानसे बाध होता दै जौर भज्ञानका बाघ होने 
देषतार्ओंकी परतन्त्रता नष्ट हो जाती है ॥ ११९२ ॥ 

(ननु इत्यादि । बोधसे पठे मी भस्मा देवादिके वशम नदीं था ओौर 
५५ वशमे रहनेवाछे दे भादि वो ज्ञानके मनन्तर भी देवताओंके अधीन 

॥११९३॥ 

(तथा च इत्यादि । पेसी दशाम अज्ञानी कर्मी दै; विवेकी कर्मी 
नहीं षै, यह भ्यवस्था नदींकी जा सकती, पसा कर्दः तो समीचीन नदी 
है ॥ ११९४ ॥ 

शयुक्तोऽदह ०? इत्यादि । भात्मस्वरूप भँ सुक्त द, भारञ्धके अन्तमं देद्‌ आदि 
डीन ह्यो जार्येगे, भावी जन्म किंसीका भी नदी £, रेसा ज्ञान होनेपर कर्म कसेदो 
सकता दै ! ॥ ११९५ ॥ 

(अवाप्स्या ० इत्यादि 1 मे उक्तम देहको प्राप्त द्योऊगा, यह अध्यास 
करके अज्ञान दवाय उस देहके साधनीमूत पुण्यम शास्लके अनुसार प्रवृत्त 
होता है ॥ ११९६ ॥ | . 

“अतः! इत्यादि । इ्िए कर्मके प्रकरणमे कर्मके कारण अन्ञानका सतररूपसे 
कथन कर अन अज्ञानके काथ परतन्त्रता आदिष्ठा वणेन किया जाता है ॥११९७॥ 
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स्पष्टीकृतं पारतन्त्र्यं पश्ुदष्टान्ततो नृणाम्‌ । 

शतिः ॥ क्ष वा इदमग्र आसीदेकमेव तदेकध्सम व्यभवत्‌ तच्द्धेयो- 
रूपमत्यसृजत क्षत्र यान्येतानि देवत्रा क्षत्राणीन्द्रो वरुणः सोमो रुद्रः 
पजन्यो यमो मरत्युरीश्ान इति । तस्मात्‌ शत्रात्परं ` नास्ति, तस्माद 
ह्मणः कषत्नियमधस्तादुपास्ते राजखये क्षत्र एब तदन्लो दधाति शेषा 
त्रस्य योनियद्‌ रक्ष । तस्माद्यद्यपि राजा परमतां गच्छसि अकषैवान्तत 


स्पष्टीकृतम्‌! इत्यादि । पञ्युके दष्टान्तसे मनुरष्योकी परतन्त्रता स्पष्ट की गई । 
ब्रह्म वा इदमग्र आसीत्‌" ब्म वै- जो अभिको उत्पन्न करके मभमिषूपको 
प्राप्त हुमा वह ब्रह दी-बक्षण-जातिके अभिमानसे भ्रक्ष कटा जाता । 
यह ॒क्षत्रादि जाति मी ब्रह्मसे अभिन्न ( ब्रक्षखूप ) दी-एक दी-थी 
सथात्‌ क्षत्रादि मेद नहीं था। वह एक बह्म ( ब्रह्मण ) अर्थात्‌ 
कषत्रिय आदि पारन करनेवाखोसे शून्य होनेके कारण समर्थे न हो 
सका भथौत्‌ कर्म करनेम पर्याप्त न दो सका, इसलिए ब्रह्मने मे बक्षण 
ह्वः मेरा इस भकार केन्य है, इस पकार ब्रा्यणजाति निमित्तक कर्म करनेकी 
इच्छसे अपने कर्मकतृत्वकी विमूतिके श्प अरयोखूप ( अतिश्रेष्ठ > 
कौ--अतिरायित क्षत्रिय जातिकी-सखष्टि की । उसी क्षत्रको ग्यक्तिमेदसे 
शति दिखरती है-जो ये रकम प्रसिद्ध देवता्ओके बीच 
क्षत्रिय दँ । जातिके कथन पक्षम बहुवचन होता है, इस स्मरतिसे 
अथवा व्यक्तिबहुत्वसे मेदका उपचार करके श्रतिम क्षत्राणि" यह बहु 
नचन कदा है । | 
वे क्षत्र (क्षत्रिय) कौन ष््ै? उन्दीको शति कदती है--उनमे मी 
विरोष करके अभिषिक्तोका ही निर्दे करती है-देवताओंका राजा इन्द, 
जलका राजा वरुणः ब्राह्र्णोका सोम, पद्ुओंका रुद्रः विद्युदादिका पजन्य, 
पितरौका यम, रोगादिका मृल्यु;, दी्तियोका दैश्चान हइत्यादि देवताओं 
क्षत्रिय र । इसके सनन्तर इन्द्रादि देवतास मषिष्ठित सोम जौर सूर्य वंशमें 
उत्पन्न होनेवाडे मनुष्य क्षत्रिर्योँकी भी सृष्टि यर्धापर श्चतिष्ो भभिपेत ै; यह 
समञ्चना चार, क्ष्यौकि उन्दीके ठिए देवक्षत्र खष्टिका भस्ताव है । 
चरंकिब्रक्षाकी अतिशयित यष्टि क्षत्र हैः इसलिए क्षत्रियसे भिन्न भन्य 
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उपनिश्रयति स्वां योनिं य उ एन हिनस्ति स्वा योनिभृच्छति स 
पापीयान्भवति यथा भयास हिसित्वा ॥ ११ ॥। 
स नैष व्यभवत्‌ स विदशमसुजत यान्येतानि देवजातानि गणश 


आरूयायन्ते वसो रुद्रा जादित्या विश्वदेवा मरत इति ॥। ९२ ॥ 





को$ बाक्षणजातिक्षा नियन्ता नहीं ६, इसकिए क्षज्रियक्रा कारण होता इमा 
मी ब्र षण राजसूय यज्ञम क्षत्निथकी अपेक्षा नीचे खड द्ोकर दी ऊपर स्थित 
्षत्रियकी उपासना फरता है । कतरे दी वह अपने “जद इस रूपसे स्यात 
यशी स्थापना करता दहै। राजसुथमे भभिषिच्त व्मासन्दी (मोदे) पर 
स्थित राजके द्वारा हे बहन्‌ ¦! यों भामन्तित क्रिया गया ऋलक्‌ पिर 
उसको उत्तर देता £ै--हे राजन्‌ | तुम त्रक्षहो ! यद्ध कथनदी क्षत्रमे उप 
यका स्थापन करना है ॥ 

यह जो ब्रह्म ( ब्रह्मण ) है, वी प्रकृत क्षत्रष्धी योनि ददे; इसकिएु यद्यपि 
राजा परमताको-राजतूयामिषेक गुणकफो --भर्थात्‌ राजस्दरयर्म अष्ठत्व गुणक्रो प्रा 
होता ३, तथापि ब्रह्षफो ही ब्राह्मण जातिको दी--च्ऋन्ततः याने सन्तकालमं 
स्थात्‌ कर्मकी समाप्ति होनेपर पुरोहितकषा श्रय करता है--- अपनी योनि परोदितको 
अपने जागे रखता, यह शर्थदै। यदि वल्के ्जभिमानसे अपनी योनि 
ब्राह्मण जातिष्ी हिसा करता है-- उसको अपनेसे नीचे देखता दै, तो बह क्षत्रिय 
अपनी ही योनिक्षा नाच्च फरता है धर्थात्‌ अपनेष्टी भसवक्छा विच्छेद ( ना ) 
क्र देताष्ै। वह इस कर्मके करनेसे अतिपापी होता है । पहले हयी क्षत्रिय 
` क्र दहोनेसे पापी, फिर भपने करणकी रईहिसासे. अत्यन्त पापी हो जती 
है, जेसे रोक्षमे श्रयान्ी ( प्रशस्तत्रकी ) हिसा करके ८ परिभव करके ) शत्यन्पं 
पापीदहोताै, वैसे द्यी समक्चना चाहिए ॥ ११॥ 

क्षत्रियकी खष्टि- करनेपर भमी वह धनके उपाजयितवाक भमभावसे ब्राक्षणं 
कमके किए समर्थन दहो सका, अतः कर्मसाधन घनके उपाञनके रए उसने 
शदयक्ो उस्पस किया । कौन है फिर वह वैश्य? जो यह दवजात ह, [ यर 
स्वाथे निष्ठा £, भतः ] जो यह देवजातिमेद दै, यद्ध आथ हे | उर गणश्चः 
कहा जाता है । क्योकि वेश्य गणप्राय दी होते दँ, क्योकि वे प्रायः 
मिखक्र ही धनके उपाअनमे समथ होते है, एक एक नदीं । वुँ गण 
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स नेव व्यभवत्सछ शौद्रं बर्णमस्ुजत पूषणमि्यं वे पूषेय दीद 
सर्वं पुष्यति यदिदं किञ्च ।॥ १३ ॥ 

स नैव व्यभवत्तच्छरेयोरूपमत्यघजत धमं तदेततक्षश्र यद्धर्मस्तस्मा- 
दर्मात्परं नासिति। अथो अबलीयान्बखीयाभ्समाश्चध्सते धर्मण यथा 
रिव योधै स धर्मः सत्य ॒तरै तत्तस्मात्सत्यं॑बदन्तमाहुधममे बदतीति 
धमं वा दन्त < सत्यं बदतीत्येतघ्ेवेतदु भयं भवति ॥ १४ ॥ 





माठ संख्यावाा दहै, रुद्र॒ एकादशा दै, आदित्य द्वादश दै ओौर विश्वदेवा 
प्रयोदद्च ई, थवा विश्वाके अपत्य समी देवता सप्त-सप्त ( ४९ ) 
६ ॥ १२॥ 

ह ब्रह्म सेवकके अमावत्े फिर मी समर्थं न हभ, अतः उसने शौ द्रवणेकी 
घृष्टि की। शद्रको दी यहं शौद् कादहै। स्वाथे अण्‌ करके बृद्धि हुई 
्ै। कौनसा वद शुद्रवणै दहै जि्की खष्टिकी ? पूषाकी। जो पार्न 
करे उसको पूषा कहते ै। कौन षै वह पूषा £ उसका श्रुति 
विदोषरूपसे निर्दे करती ै- यह प्रथ्वी दही पूषाहै, [आप दी उसका 
निर्वचन करती है--] क्योकि प्रथिवी दी जो कुछ दै, उस सवका पाठन 
करती टै ॥ १२॥ 

चारों वर्णोको उस्न्न करके मी क्षत्रे उग्र होनेके कारण भनियतत्वकी 
शङ्कसे जपनेको कर्मं करनेमे असमथ समक्कर त्यन्त अयोरूप धमकी सृष्टि 
फी । सष्ठ भ्रयोरूप घर्म क्षत्रक्ा भी क्षत्र है अर्थात्‌ क्षत्रा मी नियन्ता है, 
धर्मं उग्रसे मीउमहै, चकि धर्म क्षत्रक्ना मी नियन्ता, इसङिए उस घमसे 
पर नही टै, क्योकि उस धर्मसे सब नियमर्मे रक्खे जाते है। सो कैसे 
कहा जाता है--दुभैरुतर मी भपनेसे अत्यन्त बख्वालेको धर्मरूप बक्से 
जीतनेकी कामना करता & । जसे लोकम फोट एक दुबे. कुटुम्ब सबसे बरिष्ठ 
राजाका माश्रय करके सन्य बरुवानको जीतनेकी इच्छा करता है । इसलिप्‌ 
सबसे बरुवत्तर होनेके कारण धर्म्मे सर्वनियन्तुत्व सिद्ध हो गया । रौकिक पुरुषों 
छ्वारा व्यवहृत दहोनेवाला व्यवहारखूप जो धर्म षै, वह सत्य दै; सत्य माने 
शास्त्रोक्त अथे । वदी शास्त्रोक्तं अनुष्ठान धर्मनामवाडा हयो जाता है। बर्वान्‌ 
राक्लाथैसेन श्ायमान दही सत्य है, भूकि पसा; इसि धारके भनुपार 
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न 
[वा ध ` 9 चि मि सी [क कि पि 


तदेतट्रद्य च्रं विर्‌ शुद्रस्तद्गि ननैव देवेषु ब्ह्माभवद्राह्मणो मयुष्येषु 
क्षत्रियेण क्षत्रियो वेष्येन वैश्यः शद्रेण शूद्रस्तस्मादप्नविव देवेषु रोक- 
मिच्छन्ते बष्यणे मवष्येष्वेताम्प्रारहि रूपाभ्यां बरक्माभवत्‌ ।॥ १५ ॥ 











उ्यवहारकास्यै सत्यभाषण करनेवाल्को समीपस्थित्त धर्म जौर सत्य-दौनाँके 
विवेकको जाननेवाके पुरुष--“ धर्म वदति" ८ धर्म कहता है ) प्रसिद्ध॒ लैकिक्र 
न्यायक्रो कहता है, एसा कहते हँ । वैसे दी इसके विपरीत घर्मखूप रोकिक 
ठ्यवहारका कथन करनेवाछेको सत्य कता दहै, शाके जनुसार कहता है, एेस। 
कहते षै इन दोनोके ज्ञान ओौर भनुष्टानसे धर्म ॒दही होतादै; इसकिए्‌ वह 
ज्ञानानष्टानरक्षण धर्म॑ शास्त्र्ञोको सौर अन्य सबको भी नियमे रखता है; 
इसङ्एि वह धर्म क्षत्रका मी क्षत्र है, इसलिए उस धर्मका अभिमानी 
अज्ञानी कर्म विरोधके अनुष्ठानके छिए ब्राक्षण, क्षत्रिय, वैइय, शुद्रज।तिविरोषर्ूप 
निमितको स्वीकार करता ै। ये ब्राह्मण्यादि स्वभाव्से ही कम।धिक्रारके 
निमित द ॥ १४॥ 

हम, क्षत्र, विट्‌ जौर शृद्र॒ इस प्रकार चवुर्वण्यक्रो उत्पन्न किया, पा जो 
उपसंहार है, बह उक्वरा्थं है । जो वह कष्ट त्क्ष है वह अत्निषूषसे हयी देवतार्भोरे 
क्म ८ ब्राह्मण जाति › हुआ, भन्यखूपसे नहीं । मनु्ण्योमे ब्राक्षणङ्पसे वह ब्रह्म 
हुमा दै । इतर वर्णों विकारान्तरको प्राप्त होकर क्षत्रियरूपसे इन्द्रादि देवता्जोसे 
अधिष्ठित क्षत्रिय इ, वैद्यसे वेदय, शुदे द्र । चरि क्षत्रादिमें 
विकारापनन होकर जौर अभि ब्रक्षणरूप होकर दी अविकृत ब्रह्म सादेः 
इसङ्िए भगे ही, देवताओंके मध्यम कर्मफलकी इच्छा अभि्तम्बद्ध 
कमं करके ही करते षै यह अथ है । इसीर्एि वह नक्ष कर्मके 

१ अर्थात्‌ पडे देवताओंमिं प्रदरित जो वणैबिभाग है, उसकी उत्तरप्रन्थसे मयरष्यमिं 


थोजना करनेके किए उपसंहार है, यद भाव है। 

२ वसु आदिसे अधिष्ठित होकर । 

३ पूषासेः भधिष्टित दोकर स्तुतिके किए कष्टा दै । 

* अग्न्यादिभावको प्रास होकर क्षत्रादिभावको प्राप्त होता है) क्ष॑त्रादिभावको प्राप्त होकरं 
भगन्यादिभावको आप्त नदीं होता है, इतनेसे ब्रह्मे विकृतत्व जौर अविज्ृतत्व अग्नि भौर ब्राह्मणक 


प्तुतिके किए कदा दै । 
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पा 
अविद्या, काम कर्मरूपी देतुअप्ति उतपन्न हुए इस शारीरसे भरन्याधीन कमेक 
अभिमानसे जत्रा ब्रह्मणजातिनिमिहक कमके अभिमानसे प्राप्त होनेवाख स्मे 
'अ्वमूत' ( आस्माप्े ्यतिरिक्त ) खोक दै, उससे जालमरूप स्वरोकको जासमत्वेन्त्‌ 
भभ्यभिच।रीरूपसे भे ब्रह्म ह" इस प्रकार न देखकर भेति ( मरता) दै, चद्धू 
यद्यपि स्वरोक है तथापि अविद्यासे व्यवहित होनेके कारण इस्त अत्मा 
लौकिकं मा्माकी तरह क्षो, मोह; भवादि दोर्षोकी निदृत्तिके इर्‌ 
पाटन नदीं कर सकता | 

आओौर जसे लोकम अननृक्त ( अनधीत ) वेद॒ कमौदिका बोधन करनेसे 
पालन न्दी करता दहै जथवा अन्य रौकिक कृष्यादि कमे सक्त (न कियद 
हुआ, अपने स्वूपसे न प्रकट हुआ ) अपने फरूदानपे पर्न नहीं करता, 
धैसे ही यद आरमरूप स्वरोक निस्य आ्मस्वरूपसे व्यक्त न होकर भविघादिक्छने 
निवृक्तिकि द्वारा पासन नदीं करता । 

स्वखोकददीनरूप निमिष्के परिपारूनसे क्ष्या साम ? अनिष्ट फर्मक्रे फरक 
परि भी निश्चित दहदोती है; इषि दृष्टफटनिमित्तक अश्वमेधादि अनेष्क 
कम॑ होनेसे तिमि पारुन भक्षय हो सकता है, सो ठीक नही छ, 
क्योकि छत (कर्म) क्षयदोपवालछा दै, यदी कहती है--इस संसारम भश्रयैरूप 
कोई मदात्मा भी “अनेर्ववित्‌" ८ यथोक्तविधिसे स्वरोकके न जाननेवारा > 
पुरुष मेरा फर अनन्त ष्टो जायगा, इस दष्टिसे भख्मेधादि इष्टफरूच्छ 
पण्यकर्मोफो निरन्तर करता दै, इससे वह इस भज्ञानीका करम भविदयासरे 
उत्पन हुए कामरूपी हेषुसे इभा दै; इसलिए स्वमदशेनरूपी अमसे. उत्पच् 
हे विभूतिकी तरद फलोपभोगके भन्तमे नष्टद्ी दहो जाता दै; क्योकि उनके 
कारण विद्या भौर काम चचरुद्टः उनसे कि हुए कमेक फर्का क्षय 
निशित 2; इसङिषए्‌ पुण्यकर्मफरुपारुनकी यनन्तताकी आदा नदीं है । 

इसङ्एि “आसमान! यह शब्द स्वं रोकं इस भ्न दै, क्योकि 
स्वं रोष" यह ॒भरह्ृत दै, ओौर यहां स्वशब्दक। प्रयोग नदीं है । “उपासीत? 
न 

१--जसे लौकिक दशम पुर्प मे दश्चमद्रः शस प्रकार भक्ञात होता हुआ रोकादिक्छ 
नि्रत्तिसे आस्माकी पालना नहीं कर सकताहै, वैसे दी अन्नात परमात्मा भी नहीं करः 
सकता है, यद अर्थं है । 


१११६ बरहदारण्यकवार्तिंकसार [ १ अध्याय 


-~-------------न------------- ~ ~ -~--~- ~~ - ~ --~----~~ = ~~ == 
कहाष्टै। वद जो आस्मा दही लोककी उपासना करता &, उसको क्या 


होता? यह कहाजाता &। इसका कमं क्षीण नहीं होता, ज्ञानीषो 
कर्मके यमावसे यह ॒नित्याचुवाद है, जेसे अज्ञाना कर्मक्षयलक्षण संसार- 
दख निरन्तर बना रहता & वैसे ज्ञानीषठो नदी होता, यदद स्थं 
जसे मिथिराके दग्ध होनेपर मेरा कुछ नही दग्ध होताहै, वेसा दी यहां 
समञ्ना चाहिए । 

स्वास्मरोकके उपास विद्वानका कम विद्याके संयोगसे नष्ट नही होता, 
देसा न्य आचाय कहते दहै । क्मैसम्बन्धी रोकशब्दार्थकी `दो 
प्रकारसे निडिचत कल्पना करते दै । एक व्याहृत अवस्थावाल कमीश्रयरोक 
हिरण्यगभ नामक &ै, उस कमसमवायी व्याकृत परिच््छिन्नकी जो उपासना 
करता है, उस परिच्छिन क्मीसदर्यीका क्म नष्ट हो जाता है, यह निश्चित &। 
उसी कर्मसमवायी रोककी, अभ्याक्रतावस्थ कारणरूप समञ्कर, जो 
उपासना करता है उसका, अपरिच्छिन्न कमीसमदर्यी होनेके क।रण, कम नष्ट 
नहीं होता । 

कल्पना तो यह सुन्दर 8, परन्तु शओौत नहीं है, क्योकि स्वरो" 
राब्दसे प्रकृत परमात्माका कथन है, श्वं रोकं" पेसा प्रस्ताव कर फिर 
स्वश्चञ्दफ] व्याग करके आत्मशब्दका प्रक्षेप फरके पिरि उसीका निर्दश्च किया 
हे, “आलसमानमेव खोकसुपासीतः इति ( आत्मा लोककी हयी उपासना करे )। 
वहां कर्मसमवायी लोकी कल्पनाका अवसर दही नदी है जओौर 
परमन्थ जो केवर विद्याविषयक षै, उप्के साथ विशेषण भमी द| 
हम प्रजासे क्या करगे, जिनका ( हमारा) यह आत्मा दी रोक है, पुत्र 
कम अप्र विद्या इनसे किये इए छोकोसि मेद करके श्रति दिखखती 
है--यद मात्मा हमारा रोक षै । किसी कर्मसे इसका रोक नष्ट नहीं 


१--जेसे' कुण्डलादि भूष्णोके अन्दर भौर बाहर भन्वेषण करनेसे खवणसे अतिरि को 
रूप नदीं मिरुता दसकिए खुवणैरूपसे कृण्डलादि नित्य हैँ, वैसे ष्टी, कर्मसाष्य हिरण्यगभौदिलोक 
अबव्याकृतका कायं होनेसे अव्याषृत ही ह, यह अङ्गार करके उख अव्याकृतरमे अहं बुद्धिसे 
जो उपासना करता है, वद॒ परिच्छिन्न अन्याकृतोपासक ब्रह्मवित्‌ सी है ओौर क्मींभीद्ै 
उसका कम न्ट नहीं होता । उष अद्रैतावस्थाकी उपासना करनेवाङेका आत्मा ही क्म दोता दै ` 
यद भतेभपश्चकी व्याख्या ह । 
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अथ योह वा अस्माष्ोकात््‌ स्वं छोकमदषटरा प्रेति स एनमविदिवी 
न अनक्ति यथा वेदो बाऽननूक्तोऽन्यद्वा कर्माष्ेतम्‌ । यदिह बा अप्य 
नेर्वविन्महत्पुण्य कर्म॑ फरोति तद्धास्यान्ततः क्षीयत एव । आत्मानमेव 
लोकछुपासीत स॒ य आत्मानमेव छोकथ्ुपास्ते न दास्य करम क्रीयते । 
अस्माथ्येवात्मनो यद्यत्कामयते तत्तरखजते । १५ ॥ 
व्णांमादितद्धर्मदुष्टिः कर्मार्थमीसिा ॥ ११९८ ॥ 
नन्वेव तदहि भुक्तिश्च स्यादेवाऽऽत्मधिर्यं चिना । 
अज्ञानकर्मणोः शरुत्या चाऽऽदरेणोपवर्णेनात्‌ ॥ ११९९ ॥ 
होता है, यह इसका परम छोक्‌ है उन विदोषणोँसे युक्त वा्योकी इस बाक्यसे 
एकवाक्यता युक्त दै, क्योकि यहां मी स्वं छोकं' एसा विरोषण देखा जाता षै । ` 
(इससे कामना करता है" यह जो श्तिने कहा टै, वह युक्त ै, पसा 
यदि करहु, अर्थात्‌ यदहं स्वरोक परमात्मा षै, उसकी उपासनासे बद्टी हो जाता 
है, एेसा जब सिद्ध षै, तब “जिस जिसद्ी कामना करता है वह उस उस फल्को 
आत्मासे ही उत्प कर देता है", यों आत्मभा्तिसे व्यतिरिक्त फठका कथन करना 
अयुक्त है, एेसा यदि कर, तो यह नदीं कहना चाहिए, क्योकि यह फरुवचन स्वलोककी 
उपासनाकी स्तुति करता है- ज्ञात स्वरोकसे ही सव इष्ट सम्पन्न हयो जते ष्रै, यह 
अर्थं है । इससे भाप्तकाम ८ पृ्णकाम > होनेसे अन्य फलकी भार्थना नही करनी 
चाहिए; जसे कि (आत्मतः माण आत्मत साशा इत्यादि श्रतिमे कहा गया ह । 
अथवा पूर्ववत्‌ सवारमभावके प्रदश्नके छिए है, क्योकि जव परमात्माद्टीहो जाता 
है तव “भस्माद्धयेषात्मनाः यों यातमश्चब्दश्ा प्मोग करना युक ष्टी । 
उस शक्दके प्रयोगका भ्रङृत भआालसमरूप स्वलोकसेः यह स्थे है । यदि यह 
सभिपाय न होता, तो (अब्याङ्ृत अवस्थावाङे कर्मरूप रोकसे' फेसा विहोषण 
परमात्मङोकफी व्यावृ्तिके किए गौर व्याङृतावस्थाषटी निदृषिके छप्‌ तिमे कदा 
जाता, क्योकि इस प्रकृत विद्रोषितर्मे भश्रत ८ श्चुतिसे अनुक्त ) अन्तरास- 
` वह्थाका ८ अव्याकृत नामवारी मध्यावस्थाका ) परिज्ञान नहीं हो सकता ॥ १५॥ 
4 वर्णाश्रमा ० इत्यादि । वर्णाश्रम भादि ओौर उनके धर्मी खष्टि कमेके किए 
कही गद है ॥ ११९८ ॥ | 
“नन्वेवम्‌” इत्यादि । पेसी दञ्चामै भात्मज्ञानके निना दी सक्ति होनी 
चादिए, क्योकि श्तिने भादरसे भन्ञान ओौर फमेका वणैन विया है ॥ ११९९ ॥ 


१४१ 
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जैवमार्मा किमज्ञातो युक्तिदः कर्म वा चहत्‌ । 
आम्नायङृषिवन्ाञ्यमज्ञाताद्मा फलप्रदः ।। १२०० ॥ 
अनघीतो यथा वेदो नाऽर्थज्ञानेन पालयेत्‌ । 

 अदरता वा छृषि; पाति नाऽकर्तारं फरा्थिनम्‌।॥ १२०१ ॥ 
तथा स्वात्माऽप्य विज्ञातो युमुष्च मोक्षदानतः। 
न पाङ्यस्यतो ्ुक्किरज्ञस्य नहि कस्यचित्‌ ॥ १२०२ ॥ 
स्वा्माख्यरोकमज्ञात्वा यो देहादस्वलोकतः। ` 
परेत्यसौ पुनरप्यन्यं देदरोकं व्रजेद्‌ श्टम्‌ ।॥ १२०३ ॥ 
अनारमविन्महत्पुण्यमश्चमेधादिक यदि । 
र्यानिर्यपदायेतदथाप्यन्ते विनश्यति ॥ १२०४ ॥ 
छतस्य हि शयोऽवर्यं गोष्ठागारादिबद्धवेत्‌ । 
न मोक्षायाऽऽद्रस्तस्माच्छुतावज्ञानकर्मणोः ॥ १२०५ ॥ 


‹भैवमात्मा इत्यादि । रेसा नदी कहना चाहिर्‌, क्योकि प्रहन होता 
कि क्या अज्ञात आला ददी अक्तिक्रा देनेवाल है अथवा अश्वमेधादि कर्म 
मुक्तिके देनेवाले है £ [ इनमें प्रथम कल्प युक्त नही है, ] क्योकि वेद ओर 
क्रषिक्ी तरह यह भज्ञाव भव्मा फश्प्रद नदीं हो सकता ॥ १२००॥ 

(अनधीतो' इत्यादि । जेसे अनधीत वेद्‌ अपने भर्थके ज्ञानसे पारन नहीं 
करता अथवा न की हद कृषि फखार्थीका पारुन नही करती है ॥ १२०१ ॥ 

(तथाः इत्यादि । वैसे दी अज्ञात भस्मा मी मोक्षदानसे सुसुष्चका पान 
नहीं करता; इसीरिए किसी अज्ञानीकी सुक्ति नहीं होती ॥ १२०२ 

स्वास्मांख्य °` इत्यादि । आत्मरूप स्वलोकको न॒ जानकर जो पुरुष देह- 
रूप मस्वरोकसे ८ परलरोकसे ) निकरुता है, वह फिर भी अन्य देहखोकको दी 
पराप्च ह्येता है ॥ १२०३ ॥ 

अनात्मवित्‌" इत्यादि । [ द्वितीय पक्ष मी युक्त नदी ै, क्योकि | 

आत्मको न जाननेवाा नित्य षदकी पराधिके छर्‌ यदि अश्वमेव आदि महापुण्य 
मीकरे, तो भी वह अन्ते नषटहीदह्ो जताद्ै॥ १२०४७॥ 

कृतस्य इत्यादि । [ क्योकि ] गोष्ठ ओर अगार -आदिकी वरह कृतव 


कमेका सवकष्य ही क्षय होता दै, इसङिए श्रविमे अक्ञान ओौर कर्मा मोक्षके 
किष .मादृर नदीं किया गया है ॥ १२०५ ॥ 
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किन्त जीबन्धुक्तिकारे बोधहेय विवेचितम्‌ । 

सक्तस्तु विद्याघ्रत्रेण खत्रिता स्यादहिचारतः॥ १२०६ ॥ 

आत्मानमेव निर्देतं स्वम्रभं प्रविचारयेत्‌ । 

विचारयति यस्तस्य फर न क्षीयते कचिद्‌ ॥ १२०७ ॥ 

कामी कामयते यद्यत्सुख स्वगांदिज पुमान्‌ । 

अस्मादेनाऽऽत्मनस्तत्तःघजते कर्मपूजिताव्‌ ॥ १२०८ ॥ 

अविनान्ञोऽखिलानन्दहेतुत्वं चेत्यदो इयम्‌ । 

न कर्मणां फले युक्तं युक्तं विद्याफटे त॒त्‌ ॥ १२०९ ॥ 

सिद्धस्य व्यञ्जिका विद्या च्पक्तात्मा फएलयुच्यते । 

नद्यारमनो विनाश्चोऽस्ति नित्य विद्याफर ततः ।॥ १२१० ॥ 

सार्वमौमादिकाः प्रोक्ता उत्तरोत्तरघृद्धितः । 

हिरण्यगभपर्यन्ता आनन्दा आस्मविन्दवः ॥ १२११ ॥) 
किन्तु इत्यादि । किन्तु जीवन्मुक्तिकार्म बोधसे जो हेय ८ त्याज्य > है 

उसका विवेक्र किया है ओौर विचासूत्रसे सूचित युक्ति तो विचार्से होती है, यह 

पठे कहा जा चुका है ॥ १२०६ ॥ 

(आरमानसेव' इत्यादि । देतरहित स्वयमकाश्च आत्माका द्वी विचार करना 
च।हिए, क्योकि जो विचार करता है, उसका फर कमी नष्ट नहीं होवा ॥१२०५॥ 

(कामी कामयते" हत्यादि । कामी पुरुष जिस जिस स्वगोदिजन्य खखकी 
कामना करता है, उन सबकी कर्मे पूजित इस भपनी आत्मासि ही रचना कर 
# लेता है ॥ १२०८ ॥ 

(अविनाश्चो" इत्यादि । अविनाश्च. ओौर अखिरू भानन्दोकी दहेवुता--इन 
दोनोँक्ठा कर्माकि फर्म रदना युक्त नदीं है, भिन्त वियाके फर्म उनका रहना 
युक्त है ॥ १२०९ ॥ 

*सिद्धस्यः इत्यादि । विचा -सिद्धकी ८ वि्यमानकी ) व्यञ्जिका ( व्यक्तं 
कुरनेवाङी › ही है; उससे व्यक्त हुमा आतमा फक कदा जाता है । चकि 
मआतमाका विनाश्च नदी होता; इसकिए विद्याका फएरु नित्य है ॥ १२२० ॥ 

ससार्बैभौमा०” इत्यादि । सार्वेभौमसे ले करके उत्तरोत्तर शतगुण 

न ब्रत्यगात्मा परमानन्दरूपे, वही कर्मोकि भनुसार जब प्रकट होता है, तन 
विषयानन्द कष्टा जाता है । 
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ब्रह्मानन्दस्य भूतानि मात्रां यान्तीत्युदीरणात्‌ । | 
तत्ततकमाजुसारेण ब्रह्मानन्दः रस्फुरेन्तृणाम्‌ ॥ १२१२ ॥ 
तत्तदिषयकामेन वचित्तेऽसिमिन्‌ व्याङुलीढृते । 
आनन्दः स्वात्मभूतोऽपि स तिरोधीयते चणाम्‌ ॥ १२१३ ॥ 
पुण्येन विषये रष्घे चित्ते स्वास्थ्य्रुपागते । 
आत्मानन्दः रफुरेत्तावद्यावद्‌ व्याङ्रुतान्तरम्‌ ॥ १२१४ ॥ 
एवं च विषयानन्दा ब्रह्मानन्दस्य बिन्दवः । 
सवनन्दनिधिर्विं्याफङमित्यत ईरितम्‌ ॥ १२१५॥ 
आनन्दबिन्द्रमिनव्यक्तेहेतुकर्मप्रसिद्धये । 
बर्मकषत्रादिवर्णानां सुष्टिय॑लेन वर्णिता ॥ १२१६ ॥ 

शतिः ॥ अथो अयं वा आस्मा सर्वेषां भूतानां लोकः । स यज्जुहोति 





वृद्धिसे युक्त जो हिरण्यगभेपर्यन्त आनन्द है; वे सब आत्मरूप जआनन्दसमुदरंके 
बिन्दु दै ॥ १२११॥ 

्रह्मानन्दस्यः इत्यादि । (सभी मूत त्रक्ष(नन्दष्टी मात्राको ( डेश्चको › प्राप्त 
होते दै, इत्यर्थक श्तिसे यह सिद्ध होता £ कि उन कर्मके जनुसार ब्रक्षानन्व 
दी विषयानन्द होकर मनुष्योको प्रतीत होता £ ॥ १२१२ ॥ 

(तत्तदिषय °? इत्यादि । तत्‌-तत्‌ विष्योकी कामनासे इस चित्तकै 
ग्याकरुर होनेपर भपना स्वरूप होवा हभा मी ब्रह्मानन्द मनुष्वोके छिर 
तिरोहित हो जाता है ॥ १२१३ ॥ 

(पुण्येन इत्यादि । जब पुण्य कर्मके मनुसार॒विषयकी प्राप्ति होती दै, 
जौर उससे जन चित्त स्वस्य हो जाता है, तव पुरुषो भासमानन्दका अनुभव होने 
रुगता है, भौर जब दुसरी व्याकुरुता होगी, तन वह नहीं रहता 8 ॥ १२१४ ॥ 

“एवं च' इत्यादि । इस भकार सभी विषयानन्द ब्रह्मानन्द बद ष; इसि 
 सवौनन्द्निधि भात्मा (सर्वानन्दसयुव्र भात्मा) विद्याक्षा फर कटा गया ॥१२१५॥ 

"आनन्द ०' इत्यादि । जानन्दके बिन्दुजोकी अमिन्यक्िके देतु कर्मी 
सिद्धिके किप ब्रह, शत्र भादि वर्णोकी खष्टिका यज्ते वणन किया गया है ॥१२१६॥ 

“मथो जयं वा आस्माः । यहांपर अज्ञानावस्थामे थवा पूर्वन्थमे वणौश्च॑म 
आदिका जमिमानी धर्मसे नियम्यमान भज्ञानी देवादि कर्म करनेके किए पञ्चके समान 
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यद्यजते तेन देवानां रोकोऽथ यदचुश्ते तेनं ऋषीणामथ यत्पित्रभ्यो 
निपणाति यत्प्रजामिच्छते तेन पित्रणामथ यन्मचष्यान्वासयते 
यदेभ्योऽशनं ददाति तेन मुष्याणामथ यत्पश्चुभ्यस्त्रणोदकं विन्दति 
तेन पद्यनां यदस्य गृहेषु श्वापदा वया\्स्यापिपीङिकास्य उपजीवन्ति 
तेन तेषां लोकः । यथा ह वै स्वाय लोकायारिष्टिमिच्छेदेव हैवंविदे 
सवांणि भरतान्यरिष्टिमिच्छन्ति तद्वा एतद्विदितं मीमा रसितम्‌ ।॥। १६ ॥ 
परतन्त्र है, यह कटा गया दहै । अब वे कौनसे कर्म हैः £ जिनको करनेसे पञ्चके 
समान परतन्त्र होता दहै । अथवा वे कौनते देवादि द £ जिनका पटयुके समान 
कर्मोसि गृहस्थ उपकार करता है, इन दोर्नोंका मपश्च श्रति करती है-- 

अथोः यद खाब्द वाक्यके उपन्यासके किएदहै । यह जो पकत गृहस्थ, 
क्मका अधिकारी, भनज्ञानी जौर शरीरेन्द्रिसंघातादिविरिष्ट पिण्ड दहै, वह्‌ यहां , 
“आमा शञ्दसे कदा जाता है । अतः देवतासे लेकर पिपीकिक्रापर्यन्त सब भूर्तोका 
यह ॒ आस्मा ८ मचुष्यश्चरीर ) खोक ८ भोग्य > दहै, यह अथ फङित हुभा, क्योकि 
वर्णा्मादि विदित कर्मोति वह्‌ सबश्ना उपकार करता है । 

किन कमे विरषोसि उपकार करता इजा वह किन भूतविदो्षोक्ा लोक कटा 
जातादहै ? इसे श्रति कहती दहै-- वह ग्रहस्य जो हयोम करता याग करता 
है, ८ देवताका उदक्य करके स्वत्वा परित्याग करना याग कहखता है 
ओर उस परित्यक्तका सभिनर्मे जन प्रपेक्ष करिया जाता षै, तब वष्टी-परित्यक्त- 
प्रकषेप--होम कया जाता है) वेदहेम भौर यागरक्षण कर्म अवश्य कर्तव्य दै, 
अतः प्र्युके समान परतन्त्रतासे प्रतिबद्ध इया यह देवताओंका शोक का जातां 
ष्ै। जो यह अनुवचन करता £ माने प्रतिदिन वेदका अध्ययनं करता है, उससे 
यह ऋषि्योका खोक है! जो पित्रोको देता है, अर्थात्‌ पिण्ड, जङ्‌ आबिकां दान 
करता है, ओौर जो यह प्रजाकी इच्छा करता है--परजाके छ्िए उधम करतां 
ष । यहां इच्छा उत्पत्तिका उपलक्षण है, इसमे प्रजाको उत्पन्न करता ै, 
उस अवद््यकतेव्य कर्मसे यहः पितरोंका रोक है--पितरोंक। भोग्य दहोनेसे 
पितर्योका परतन्त्र खोकद्े। फिर जो अपने घर्मे स्थान गौर जरु भाविके 
दानसे मनूरप्योका वासर करवाता दै ओर जो उन बसनेवारे अथवा न 
नसनेवञे भर्थियोको भोजन देता दहै, उससे यदह मनुर्प्योका लोक है । ओौर 
जो पञ्युर्भोको तृण, उदक पहुचाता दे, उससे यह पद्या रोक षै! गौर 


१९१२२ शृहदारण्यकवा्तिंकसार [ १ श्चष्याय 
वर्णाश्रमाभिमानी सननतच्वज्ञः पराङ्मति; । 
देवादीनामाश्चयः स्यात्‌ सर्वेषामापिपीलिकम्‌। १२१७ ॥ 
देवानां यागदोमाम्याखषीणां वेदपाठतः । 

पित्णां आद्धतो चरणां वस्राननगृहदानतः ।। १२१८ ॥ 
कर्मणाऽनाजंतो यस्मान्न कथिदुपकार्त्‌ । 

गृही देवादिभिस्तस्माद्जितोऽभूर्स्वकर्ममिः । १२१९ ॥ 











जो इसके घरमे श्वापद ओर पक्षी पिपीर्किा आदिके साथ कण, बिः 
भाण्डक्षाख्न आदिसे उपजीवन करते द, उससे यह उनका रोक है । 

चकि यदह इन कर्मोको करता हुमा देवादिका उपकार करता दै, 
हसल्िपए ज्ञेसे रोके स्वरोकके ८ अपनी देहके ) अविनाश्चकी ( स्वत्वभावसे 
भपरच्युतिकी ) इच्छा करता है ओर स्वरवभावकी प्रच्युतिके भयसे पोषण, 
रक्षण आदि द्वारा सर्वतोभावते उप्तका पाङ्न करता है वेसे दी "एवंवित्‌, के रिण 
( ° सन भूर्तोका मोग्य हव", इसङिए सस्ञे अवश्य ऋणीकी तरह प्रतिकार करना 
चाहिए, इस प्रकार ज अपनेको मानता दै, उसके किए ) सब मूत नौर यथोक्त 
देषादि अरिष्टिकी ८ भविनाश्चकी ) इच्छा करते दँ म्थत्‌ स्वत्व ( अपनेपनकी ) 
अप्रच्युतिके (अविनाश्के ) छिए सर्व॑तोभावसे रक्षा करते है, जसे कि कुटम्बी 
पञ्चुजंकी रक्षा करता है । इसङिए इन सबको वह (उसका ज्ञानी होना) भिय नदीं 
ष्टे, यह कहा है । उन यथोक्त कर्मोको ऋणीकी तरह अवदय करना चादिर्‌ यह 
पश्च महायज्ञके प्रकरणमे विदित है जौर कर्तैन्यतासे उनकी मीमांसा याने विचार 
मी अवदानपमरकरणमे किया गयादहे॥ १६॥ 

'वणीश्नमा ०? इत्यादि । वर्णाश्रमाभिमानी, बहि तथा अज्ञानी गृहस्थं 
पिपीरिक्षापयैन्त सब देवादिका भाश्रयदहै॥ १२१७॥ 

(देवानाम्‌! इत्यादि । याग ओर दहदोमसे देवताओंका, वेदपाटसे 
चडषियोका, श्राद्धसे पितरोका ओौर वख, अन तथा गृहदानसे मनुरप्योका 
आश्य है ॥ १२१८ ॥ 

'कूर्मणाऽ०' इत्यादि । जो अपने कर्मसे उपार्जित नदो, वह किसीका 
उपकार नही करता है, इसङिए देवादिने इस गृ्स्थका अपने कर्मँसे 
उपाजन छिया है ॥ १२१९ ॥ 
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पश्चुनां त॒णनीराभ्यायुच्छि्टकणधान्यतः । 

इवासुटिद्िभयुख्यानामेवं सर्वाश्रयो गृही ॥ १२२० ॥ 

स्वस्वकमाजितत्वेन देवाधाः स्वस्वदेहवत्‌ । 

अविनाश्च सदेच्छन्ति गृहिणः स्वोपकारिणः॥ १२२१ ॥ 

तत्त्वं बुद्धष्वाऽनयुष्ठानं नान्ञोऽयं गरदिणो महान्‌ । 

एष देवादिभिः सरवैनेदि शक्यथिकित्सितुम्‌ ॥ १२२२ ॥ 

कम॑णामनयुष्ठानं गृतिरोगादिना तु यत्‌ । 

नाऽसावात्यन्तिको नाश्चो यस्मात पशात्करिष्यति ॥ १२२३ ॥ 

मा भूत्सवेस्वहानिनो ब्रह्मयाथात्म्यविधया । 

इति देवादयो देतां प्रतिबध्चन्ति यलतः ॥ १२२४ ॥ 
चेतिः ॥ आल्मेवेदमग्र आसीदेक एव सोऽकामयत जाया मे 








पश्चूनाम्‌” इत्यादि । तृण जौर जरसे पश्ुजओंका तथा उच्छिष्ट कण जौर 
घान्यसे श्वान, मूषक, टिद्िम आदि सबका यह ॒गृष्स्थ आश्रय षै अर्थात्‌ पालन 
करता हे ॥ १२२० ॥ 

स्वस्वकमां०› इत्यादि । अपने अपने कर्मसे देवादियोने उसका उपान 
करिया है; इसकिए वे अपनी देही तरह मपने उपकारी गहस्थके विनाशक 
सदा इच्छा करते हैँ ॥ १२२१ ॥ 

(तत्वम्‌ इत्यादि । ततत्वको जानकर कर्मोका शनुष्ठान न करना ही 
गरहस्थका महानाश्च दै, क्योकि ठेसा होनेपर सन देवादि इसी चिकितसा नद कर 
सकते दँ ॥ १२२२ ॥ । | 

कर्मणा ०' इत्यादि । मयु लौर रोगादिसे जो कर्म॑का अननुषठान षै, 
चह आत्यन्तिक नाश नही है" करथो बह पीठे उसको करेगा ॥ १२२३ ॥ 

“मा भूत्‌! इत्यादि । ब्रहमके यथारथज्ञानसे हमारे सर्वस्वी हानि न हो, 
यह जानकर देवादि यल्पे इसका प्रतिबन्ध करते हँ ॥ १२२४ ॥ 

यह पहले आत्मा ही था । जब जीव ब्रह्मको जान छेता है, तब कर्तव्यता- 
बन्धनदूप उस प्युभावसे छट जाता है । एेसी कौन भेरणा कर रहा है £ जिसे 
किं गृहस्थ कमेबन्धनाधिक्रारमे ही अवश्च दोकर प्रवृत्त होता है मौर मुक्तके उपाय 
वि्याधिकारमे पश्र नहीं दोता £ प्र यह पहङे दी कह चुके हँ कि देवता रक्षा 
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प्ाम्नोत्यङृत्सख एव॒ तावन्मन्यते । तस्यो छृतखता मन एवास्यात्मा 
वाग्जाया प्राणः प्रजा चक्षुमानुषं वित्त चक्षुषा हि तदहिन्दते भ्र 
देवं श्रोत्रेण हि तच्छणोत्यात्मेवास्य कमे आत्मना दि कमे करोति स 
गौर निःश्रयस्के साधन कर्मं करू, अर्थात्‌ जिस कर्मसे मे अनृणी होकर देवताओंकि 
रोको माप्त होऊ उस कर्मको करू ओौर पुत्र, वित्त यौर स्वं घादिके साधन 
काम्य क्म दहै, इतना ही काम है याने इतने ही विषरययोसि काम परिच्छिल्र है-- 
इतनेकी हयी कोमना करनी योग्य हे । स्त्री, पुत्र, घन ओौर कर्म॑ ये सन साधन- 
रक्षणा (कारणङ्प) एषणा है । तीनों छोक- मनुष्यलोक, पितररोक ओर देवरोक 
ये इस साधनेषणके फर दै । उन्हीके ही किए जाया, पुत्र वित्त ओौर छर्मरूप 
साधनैषणा &ै । इसङ्िए वदी एक एषणा है, जो रोकैषणा नामवारी है । वही 
साधनकी अपेक्षसे दो प्रकारकी है, इससे श्रुति भी अवधारण करेगी कि 
दोनों ही एषणार्पे ह । 
सव आरम्भ फक्केदी रिषि हुया करतेदै; इसङ्एि अर्थते पाठ 
रोकैषणा मी कही गई । "एतावान्वाः ८ इतना दी काम दहै) यह भअव- 
धारण किया गया है; जेसे भोजनका कथन होनेपर तृपिका कथन एथक्‌ नहीं 
हुआ करता, क्योकि भोजन तृधिके दी श्णिष्ै। ये प्ाध्यसाषनरुक्षण दो 
एषणा ही काम है । जिससे प्रेरित होकर अज्ञानी परतन्त्र होता इभा को्कार 
ूमिकी तरह अपनेको ख्पेट लेता है--कर्म-मागेमे ददी अपनेको र्गाता 
हा . बहिर्मुख होकर स्वरोकको नदीं जानता षै । तेचिरीयकमे कहा ६ै- 
अभमिते मुग्ध धूमसे तान्त स्वरोकको नदी जानता है । किस्त प्रकार फिर रेस 
सवघारण किया जाता है £ कामोकिं अनन्त होनेसे, क्योकि "काम अनन्त दहै, 
एसी आदा्का फरके श्वि हेषु कहती &ै-- चूकि इच्छा करनेपर मी फरुसाषन- 
ठक्षणसे अधिकष्टो कोई भी नहीं पाक्च हो सकता है, क्योकि रोकं फलसाधने 
अतिरिक्त दष्ट अथवा जदृष्ट॒को$ रून्धव्य ( पराप्त करने योग्य ) नदीं टै, 
क्योकि रन्धघव्यविषयक ही काम हुआ करता, वह रन्धभ्य इन दोनोँको 


१--अग्नि ही ोमादिके द्वारा मेरे कल्याणका साधन है । भात्मन्नान साधन नी, इस 
 अभिभानवाङेको अग्निसुग्ध कते हैँ । 
१-- घूमसे गकानिको प्राप हुआ अथवा देहके अन्तमं मेरेको धूमताकी प्राप्न होवे, यो भमि- 
मान करनेवाला धूमतान्त कदलाता है. । 
१य्‌ 
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एष ॒पाडल्तो यज्ञः पादन्तः पद्यः पारस्तः पुरुषः पारन्तमिदध्स्वं ` 
यदिदं किश्च तदिदं सर्वमाम्रोति य एवं वेद्‌ ॥ १७ ॥ | 
इत्युपनिषदि वतीयाध्यायस्य चतुथं जाक्षणं समानम्‌ । 


छोडकर नहीं है; इसर्एि यह कहना युक्तष्ै कि इतना दही कामद 
इससे यह युक्त इमा कि दष्टाथेक अथवा सदृष्टार्थक जअन्ञानी पुरुषके अधि- 
कारका विषम साध्य-साधनरूप दो एषणार्पै हये काम दे; इसङिए विद्वानको 
शससे व्युस्थान करना चाहिए । 

सकि इस अविद्धान्‌ कामीने पहले कामना की, इसी तरह पूर्वैतरने मी वसी. 
दी फामना की थी, यह रकी स्थिति षै । प्रजापविका यह सग इसी पकार 
इभा था। वह अविद्यासे भीत हो गया, फिर कामस्षे प्रेरित होकर, एकाष्टी 
रमण न होनेसे, अरविके नाश्चके श्प खीटी उस्ने इच्छा की, 
उसका उसने सङ्ग किया, उससे यह सरी हा, यह कह चुके ट । इसङिए 
उसकी खष्टिम इस कार्म मी विवादसे परे एकाकी होवा हा मेरे खी 
हो, मे उत्यन्न होऊ, मेरे घन होवे, फिर मे क्म करू, ेसी अभिखाषा करतां 
ष्ै। वह इस प्रकार जायादिकी कामना करता हमा मौर सम्पादन करता 
हषा जबतक सबको इन यथोक्त जायादिमिं से एक एकको भी नही पा 
लेता तनततक अपनेको “भे अङ्ृत्ल ह्वः भे अपूणे दव, दसा ही मानवा षै । 
परिदोषात्‌ जन इन सबका सम्पादन कर ठेता है, तब उसकी कृत्कता होती है । 

जव कृत्खताका सम्पादन नही कर सकता, तव इसकी छइत्लताके सम्पादनके 
ड्एि श्वि कती £ै--उस सङ्ृत्लष्वाभिमानीषक्ी यह -छ्रःलता -्स 
प्रकार होती है, किस प्रकार £ इस का्यकारणसंघातका ( पिण्डका ) विभाग 
फिया जाता है । उसमें जन्य सव॒ कार्यकृरणजात मनके भीन &; इसङिए 
प्रधान दहोनेसे मन आस्माक्ै सदश्च आत्मा दै जसे कुटधम्बपति 
जायादिकी लात्मा ही हमा करता £, क्योंफि जायादिचतुष्टय उसका 
सनुकरण करते दै वैसे ही य्ह मी ृत्लताके ङ्षए्‌ मन मात्मा है, एेसी कल्पना 
की जाती ट, इसी तर ॒वाक्‌ ( बाणी ) जाया दै, क्योंकि मनका अनुसरण करना 
वाणीका सामान्य धमं है । वाक्‌ शब्दसे चोदनालक्षण शब्द्‌ कटा जाता है ।. 


मन ओत्रके द्वारा छब्दका अक्ष्ण करता है, जवघारण करवा षै भौर भयोग 
करता है, इसङ्एु वाणी मनकी जायाके सद्य ष । 
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जाया ओौर पतिस्थानीय उन॒ मन ओरं वाणीसे कमे करनेके ङ्ए प्राण 
उत्पन्न होता है; इसरङ्िए प्राण प्रजाक्ै सदश्च ै। उन्म से पाणवचेष्टादिरक्षण 
छर्म चश्चुखूपी दष्ट॒धनसे सिद्ध होता दै, इसर्िएि चश्च मानुष घन दहै । धन 
दो प्रकारका होता है-माचुष ओौर देव, सतः देव धनी निषृचिके 
किए मानुष यह ॒विदोषण दिया गयादहै। गौ जादि मनचुष्यतस्तम्बन्धी घनकरा 
चश्चुसे अदण किया जाता है ओौर वह कर्मका साधन रै, इसरङिए वह 
उसके स्थानापनत्न है। उसके साथ सम्बन्ध दहोनेसे चश्च मानुष धन दै 
क्योकि चक्चुसे ही उस मानुष धनो पाता है, गौ आदिको प्राप्त होता 8, 
यह अथे है । 


कौन दूसरा धन है ? श्रोत्र है अर्थात्‌ यह ओत देव धन &, क्योकि विज्ञान 
देवविषक है । विज्ञान देव वित्तैः अतः यहां सम्पत्तिक्ा विषय श्रोत्र द्यी &, 
क्योकि श्रोत्रसे उस देव वित्त विज्ञानष्छो सुनता दै, भतः विज्ञानके 
श्रोत्राधीन होनेसे बह भत्र द्यी ष्ै।. कौन फिर आत्मासे लेटर वित्त पर्यन्तोसे 
यहां सिद्ध करने योग्य कर्म £ यासा ही है। साता इसं रब्दसे 
शरीर कदा जाता है । किस प्रकार पिर आस्मा कभस्थानीय हे? रचूकिं 
यह करका दहेतु, इसर्णि छर्मत्थानीय है । कैसे कर्मका देतु है ? 
क्योकि भत्मासे ८ शरीरसे) क्म करता £, उस अङ्कत्स्नत्वामिमानीको 
यँ कृत्स्नता सम्पच्च हई जेसी फं बाह्य जायादिरुक्षणा कृत्स्नता सिद्ध है । 
 इसरिए वह पाक्त --पांचोसे सिद्ध हमा & । यह पाङ्क्त यश्च फमं न करनेपर 
मी दशनमात्रसे ८ ज्ञानमात्रसे ) सिद्ध हो जावा दै । 


किस प्रकार फिर इसको पश्चत्वसम्पत्तिमात्रसे यज्ञत्व है ? कदा जाता है-- 
बाह्य भी यज्ञ पुरुष जओौर पड्युसे साध्य दै गौर पुरुष गौर पद्यु पाङ्क्त दी 
टै, क्योकि उसमे यथोक्त मन सादि पाचका योग है। उसीको श्वि कदती दै- 
गौ भादि पद्यु पाङ्क्त है पुरुष पाङ्क्त है । पञ्युत्व होनेपर मी, अधिकारी 
होनेसे, इस पुरुषभे उससे विशरोष है, इसर्िए प्रथक्‌ पुरुष ग्रहण किया गया 
है । बहुत कहनेसे क्या ये सव कमे्ाथन यौर सव फर पाङ्क ह| 
इस प्रकारं आत्मारूपी यज्ञम जो पाङ्कत्वका सम्पादन करता है, अथीव्‌ जो एेसी 
उपासना करता 2, वह इस सारे जगतको भत्मरूपसे प्राच होता ्ै । 


११२८ बृदहदारण्यकवार्तिंकसारं | १ अध्याय 


या का याय वक्र ्र य्"कक्यक क ्य््वाक्रन्नुन्वशक्यकन्यनवकण्ककण्यून्यरन्यलृकरान्कन्नन्वयि ्िमया 
~ ~ 


नन्वनर्थकरे केन गृदी त्वेवं प्रवरचितः। 
पारतन्त्य्ते नैव धीमानत्र प्रवर्तते ॥ १२२५॥ 
देवादिपारतन्त्य तु गदिणामधिकारिणाम्‌ । 
मिथ्याघीमात्रहेतुत्वान्नाऽप्यविद्या प्रवर्तिका ।॥ १२२६ ॥ 
तर्हिं प्रवत्तेकं च्रूमः काम एव॒ प्रवकः । 

काम एष क्रोध एष इत्यादिस्प्रतिषाक्यतः ॥ १२२७॥ 
अकामतः क्रिया काचिदू श्यते नेह करुयचित्‌ । 

यद्यद्धि कुरूते जन्तुस्तत्तत्कामस्य वेष्टितम्‌ ॥ १२२८ ॥ 
तस्मात्‌ कामयते पूवर ब्रह्मचारी चतुष्टयम्‌ । 

जाया मे स्यादथाऽपत्यमथ वित्तमथ क्रिया ॥ १२२९ ॥ 
एतावानेव संसारे कामो नाऽतोऽधिकः कचित्‌ । 
रोकान्तरं कर्म॑रूरं कर्मोक्तयैवेरितं भवेव्‌ ॥ १२३० ॥ 











` ^नन्वनर्थंकरे" इत्यादि । इस अनथैकर मामे इस प्रकार यु्टीफो 
किसने प्रवृत कराया £ £? बुद्धिमान्‌ पुरुष परतन्त्रताके विना इसमे प्रबृ्त 
नदीं हो सकता ॥ १२२५ ॥ | 
८देवादि० इत्यादि । जो अधिकारी गृहस्थो देववाओंष्छी परतन्नता 
है, वह तो मिथ्या ज्ञानमात्रहेतुक है। अविद्या मी प्रवर्तक नदी षै; क्योकि 
सआवरणमान्न उसक्ता स्वख्प है ॥ १२२६ ॥ 
^तर्दि' इत्यादि । तब हम म्रवतेक कते है-- काम हयी प्रव्क षै, क्योकि ` 
“काम एष क्रोध एषः" इत्यादि स्पृतिवाक्यसे उसकी प्रवर्तकता सिद्ध & ॥१२२५७॥ 
अकामतः इत्यादि । कामके विना किसीकी कोई क्रिया नही देखी 
आती षै) जो जो जीव करतादै, बह कामकीद्यी चेष्टा ॥ १२२८॥ 
“तस्मात्‌ कामयते इत्यादि । इसरिए ब्रह्मचारी परे चलुष्टयकी कामना 
करता है--मेरे जाया हो, उससे पुत्र उतपन्न कर, धन दहो जौर उससे 
कमे फर ॥ १२२९ ॥ 
~ “एताव निवः इत्यादि । संसारम इना दयी काम टै, इससे भविक 
केषी नदी है । कर्मेकाफरु जो ऊोकान्तर है, वह कर्मके कथने कथित 
होः गया ॥ १२३० ॥ | | 








चतुर्थ ब्राह्मण | माषायुवादसदहित ११२९ 


असम्भवे तु जायादेर्मनोवागादिषु क्रमात्‌ । 

आसर्मा जायादि सङ्रप्य ध्यायेजायादिसिद्धये ॥ १२३१ ॥ 
एवं कामप्रेरितः सन्‌ याति कर्माधिकारिताम्‌ । 

अवशुन्धन्ति गिण देवाद्या अधिकारिणम्‌ ॥ १२३२२ ॥ 
 इत्यविद्याप्त्र उक्तोऽनर्थो यल्ेन विस्तरतः । 

अय॒ निवर्त्यो विदुषा जीबतेति श्चतेमेतिः ॥ १२३३ ॥ 


इति वार्तिकसारे प्रथमाध्यायस्य चतुथं पुरुषविधत्राक्षणं समाप्तम्‌ । 


[ 1 7 = 





असम्भवे तु इत्यादि । जायादिका असम्भव होनेपर तो मन, वाक्‌ 
विम क्रमसे जाया भादिका सङ्कल्प करके आत्मा जायादिष्ी सिद्धिके 
किए ध्यान करे ॥ १२३१ ॥ 

एवं काम ०? इत्यादि । इस प्रकार कामसे प्रेरित इञा ग्य कर्माधिकारको 
पराप्त होता है। गृहस्थ अधिकारीका देवादि अवरोध करते है अर्थात्‌ विद्यामे 
प्रतिबन्ध करते है ॥ १२३२ ॥ 

इत्यविद्या०' इत्यादि । अविधायत्रमे यह अनथ कटा दै, यत्ने 
उसका विस्तार क्रिया है, विद्धान॒को जीवनकाख्मे ही उप्तको निवृत्त कर देना 

~ चाहिए, पेसी श्रतिकी सम्मति है ॥ १२३३ ॥ 


॥ इति श्री्रक्षीमूतपरमहं स-परिाजक चायवयै-श्रीभच्युतसुनिजी महाराज-बिरचित 
। वार्षिंकसारके माषानुवादमें परथमाष्वायश्ा चतुथ 


पुरूषविधन्राक्षण समाप्त ॥ क, 
ॐ 
कोय श च { ९) र 
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॥। धचचुतभरन्धमार । 
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> श्रीः ऋ 
मूमिका 

सम्पूण मवभ्याधियोकी एकमात्र महौषधि जीवत्र्ैकय-ज्ञान उपनिषदोसे ही 
ष्रस् हो सकता हे, यह्‌ ॒निर्विवाद हे । प्रस्तुत अन्थके विषय ओर प्रयोजनका 
न्निरकदा करते हण ग्रनथकारने भी स्पष्ट रा्दोमिं कहा है-- 

(संसारकारणाविचाध्वसङलक्ञानसिद्धये । 
 प्रारब्धेयं प्रयज्ञेन वेदान्तोपनिषत्‌ परा ॥' 

यापर यह जिज्ञासा होना स्वामाविक दै कि “उपनिषत्‌ शब्दका अथे क्या हे ? 
इख विषयमे भी अन्थकार मौन नदीं हः । वे कहते दै--“उपनिषत्‌ः शाब्दका 
नश् ज्रहयक्यविज्ञान ही है, क्योकि “उपनिषत्‌ शब्दका अवयवा विज्ञानम ही 
च्वखता है । उपनिषत्‌-शब्दमे उप, नि, सद्‌ ओर क्विप्‌ ये चार अवयव दै । 
उठपका अथ सामीप्य, निका निश्चय, सद्का विदारण, गति ओौर अवसादन तथा 
च्किवपका कती है । सबका निष्कर्षे यह निकला कि शुद्धे त्वमर्थं जीवम्‌ उपोपरक्षितं 
श्व त्यश्च ब्रह्म निश्चयेन नीता-- तत्स्वरूपे ्राहयित्वा--सकायां समूरां च अविद्यां 
इखि िख्यति नादयति या सा उपनिषत्‌, अथौत्‌ शुद्ध जीवको सामीप्योपरक्षित 
ञ्बद्के पास पर्हौचाकर - ब्रह्मस्वरूपका बोध कराकर-सका्ं ओर समूरु अविद्याका 
उयो विना करती है, वह उपनिषत्‌ ८ ब्रह्मविद्या ) दहै । विया ओौर अविद्याका पका 
उ्यौर तमकी नाई परस्पर विरोध सर्वविदित ही है । विरोधी होनेसे विद्या अविद्याको 
्िच्रत्त कर देती है । अविद्याकी निवृत्ति होनेपर उसके कायै संसारकी स्वतः 
निरति हो जाती है| उक्तं रीतिसे उपनिषतका मुख्य अथ . यद्यपि ह्यविद्या ही 
ऋ, तथापि उक्त विद्याकी ` प्रातिका उपाय होनेसे म्रन्थ भी गौणीवृत्तिसे उपनिषत्‌ 
ऋ जाता है, जेसे “जीवनं खङ्गलम्‌ः यदहांपर कृषकके जीवनका साधन हरु जीवन 
व्रा जाता हे # इत्यादि । 





ॐ देखिये प्रनथका उपोद्धात--“अच्रोपनिषच्छब्दो ` ब्र्विव्येकगोचरः । 
 तच्छब्दावयवाथेस्य विद्यायामेव संभवात्‌ ॥ 
उपोपसगैः सामीप्ये त्मतीचि समाप्यते । 
सामीप्यत्तारतस्यस्य विश्रान्तेः स्वात्मनीक्षणात्‌ ॥ 


(५ = 9 


यों तो पूर्वोक्त रीतिसे सभी उपनिषत्‌ बह्यज्ञानपािके साधन हे, 
च्रहद्‌ारण्यकोपनिषत्‌का स्थान अध्यासदष्टिसे बहुत ऊ्चादै। श्रीसुरे्धराचा्रः 





'अरण्याच्ययनाच्चैतदारण्यकमितीथेते । 
जरहत्त्वाद्‌ मन्थतो ऽथा ब्रहदारण्यकं सतम्‌ ॥' । 
अन्य उपनिषदोसे विपुखकार दहोनेके कारण यह अन्थतः चृत्‌ द्ध. 


अखण्ड ब्रह्मका प्रतिपादक होनेके कारण इसमे ब्रह्न्ञानके अन्तरङ्ग आौर 
सेकडों साधनोँका वणन दै, इसङिए यह अथतः मी चरहत्‌ है एवं अरण्यम निः 
पूषैक इसका अध्ययन होनेके कारण इसे ब्रहदारण्यक कहते हँ † । 
चरहदारण्यकोपनिषत्‌पर भगवान्‌ श्रीशङ्कराचार्यजीने विदद माष्यका निमी 
सुसश्चजंका जो उपकार किया, वह वणनातीत है । सगवान्‌ श्रीशङ्राचाग : 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌भाष्यकी निरवयता ओर महत्तकी श्रीयुरेधराचायजीने इस ध 
मुक्तकण्ठसे प्रसा की है-- 
"यां काण्वोपनिषच्छलेन सकराञ्नायाथेसक्लोधिनीम्‌ , 
 सच्क्रुरौरवोऽजुदत्तगुरवो वृत्ति सतां शान्तये । 
अ्ाविष्करणे कुतार्किकक्रताशङ्कासमुच्छित्तये 
तस्या न्यायसमा्चितेन वचसा पक्रम्यते केतः ॥ | 
उक्त विरद भाष्याथे भी मन्दमति ओर अवीक्ष्णमति रखोगोंकी 4 
बुद्धि हो सकती है । उक्त बुद्धिका निरास करनेके छिए माष्यके अथविभ्ल 
अपेक्षा इई । उस आवर्यकताकी पूर्वके ङिए श्रीसुरेश्धराचायजीने माष्यभं 
विषयक सृुष््मरूपसे प्रतिपादन हुजा था, जिसका नहीं हुज( था ओर जो मन्दम); 














नाण तिः, 


िविधस्य सदथेस्य निदाब्दोऽपि विरोषणम्‌ । 
उपनीयेयमात्मान ब्ह्यापास्तद्वय यतः गौ 
 निहन्व्यवि्यां तजं च तस्मादुपनिष द्‌ भवेत्‌. । 
प्रवर्ति तून्निर्येषां स्तन्मूलोच्छेदकत्वतः ॥ 
यतोऽवसादयेद्‌ विद्या तस्मादुपनिषद्‌ भवेत्‌ 1 
यथोक्तविव्याहेत॒त्वाद्‌ मन्थोऽपि तदमेद्तः ॥ 
भवेदुपनिषन्नामा खाङ्गक जीवनं यथा ॥ 
† उपनिषदन्तरेभ्यो म्रन्थाधिक्याद्‌ मन्थतोऽस्य ब्रहत्वमथैतस्त्वखण्डस्य ब्रह्मणोऽत्र ५। 
त्वात्‌ तजनज्ञानहेतूनां चाङन्तरक्कबदहिरङ्गाणां भूयस प्रतिपादनात्‌, अतो वबत्वाद्‌ा ९५५ 
चुहदारण्यकम्‌ । ( देखिये आनन्दशिरिकतच्ाखप्रकाशिका व्याख्या ) | । 
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आपाततः पुनरुक्त-सा प्रतीत होता था, उन सवका यथायोग्य विचारपूर्क समाधान 
करते हुए सवीङ्गपूण विस्तृत वार्तिक्रकी # रचना की । 
बृहदारण्यकभाष्यवार्तिक अतिविस्तृत है, इस घोर करिकारुमे अल्पायु 
जीर्वोके छिए इतने विस्तरत मन्थसागरके अवरोडन द्वारा ज्ञानरलके अन्वेषण्मे 
कठिनारईका अनुभव कर॒ महांमहिमश्ारी श्रीविद्यारप्यसुनिने श्रीसुरेश्वराचायकी 
सृक्तियोमिं यत्र तत्र विखरे इए रलोका एकत्र संग्रह करनेकी इच्छासे ब्रह दारण्यक- 
भाष्यवार्तिकसारका निमीण किया । यद्यपि वार्तिककी अपेक्षा यह मन्थ अति 
रघु है, तथापि अन्थकारने वार्तिके प्रतिपादित सम्पूण विषर्योका इसर्मे असाधारण 
 -कौरारुसे समावेदरा करिया है । भाषानुवादके साथ इसका प्रथम खण्ड वेदान्तमेमी 
महाुभावोँके सन्खख उपस्थित करते हमे बडी प्रसन्नता हो रही हे । इसका दूसरा 
खण्ड भी, भगवानकी पासे, सीघ्र ही प्रकाशित दोगा, णेसी हर्मे आदा है | 
गङ्गातीरनिवासी ब्रह्मविद्धरिष्ठ ८ अव ब्रह्मभूत ) श्रीजच्युतसुनिजी महाराजकी) 
जिनकी पुण्य स्प्रति्म दानवीर श्रीमान्‌ सेर गौरीराङ्कर गोयनकाजीने इस अन्थ- 
माखकी स्थापना की है, हार्दिक इच्छा थी किं अच्युतमन्थमामालमे बृहदारण्यक- 
वार्विकिसार से प्रमेयमरचुर उत्तम अन्थका भाषानुवादके साथ प्रकादान कर 
खोकोपकार किया जाय । इसी सदिच्छासे प्ररित होकर उन्होने प्रथमाघ्यायके सम्पूण 
चतुथ ब्राह्मणका स्वयं अनुवाद कर उसे हमारे पास बहुत पहले भेज द्विया था । 
वाधेक्यके कारण स्वास्थ्येवेषम्यसे वे सम्पूण मन्थका अनुवाद न कर सके । 
। तदुपरान्त हमने श्रीजोखीरामभररूमछगोयनका-सस्कतमदाविद्याख्यके पधानाध्यापक 
( प्रिन्सिपरु ) महामहोपाध्याय सवेतन्त्रस्वतन्त्र पण्डितपवर श्रीदरिहरक्रपात्ठ 
द्विनेदीजीसे उक्त अन्थका अनुवाद करनेकी प्रार्थना की । हमारी प्राथनाको 
स्वीकार कर महामहोपाध्यायजीने पूर्वोक्त अनूदित अंशको छोड़कर सम्पू मन्थका 
माषानुवाद करनेकी छपा की है । उनका यह विदद ओर विस्तृत भाषानुवाद 
जिज्ञाुजंँके छिए कितना उपयोगी ओौर खन्दर हु दै, इस विषयमे अधिक 
छिखनेकी आवदयकता नहीं है, केवरु यही कह देना पयीस्त है- 
(नहि कस्तूरिकामोदः रापयेन विभाव्यते 


वार्तिकका लक्षण है--> उक्तानुक्तद्धिसक्तादिचिन्ता यत्र प्रवर्तते । 
तं मन्थं वार्तिकं प्राहुर्बार्तिकन्ञा मनीषिणः 1 


चृह॒दारण्यकवातिकसारकीं विषयसूची । 


अधिकारिपरीक्षा [ १-१७३ | 
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जुद्ध चित्त पु षका वेदान्तशास्त्रे अधिक्रार , ग 
अविद्याके ध्वस्त शोनेपर्‌ ददयादि.-ग्रन्थिका उच्छेदः 
` प्रतिबन्धश्चयकी विधिधताका प्रतिपादन  ... 0 
मोक्वातिरिक्त वस्छमे ध्रवृत्ति हेनेमे देद-प्रदशंन क 


पृष्ठ पंक्ति 
१२- १ 
९३ ~ १ 
९... १ 
२४५ - १ 
२७ ~ १ 
३२ ~ १ 
४७ ~ 
५१ -१ 
५५ ~ १ 
५६ - १. 
६६ - १ 
७२ - १ 
८& - १ 
टः ~ 
६१ ~ १ 
६५ ~ १ 
१०७ - ३ 
११५ ~ १ 
११७ - १ 
१२६ ~ १ 
१२८ - १. 
१९६ ~ 
१३९१-१ 
१४१ ~ ३ 
१४८ ~ २ 
१५९१ - ३ 
१५६३ - १ 


१७० ~ १ 


( २ 


सम्बन्धपरीक्चा [ १७४-२१९. | 
विषय 
सम्न्धके न कष्टनेमें अनुपपत्ति-पदर्चन 
साध्य-साघनसूप समस्बन्धका कथन । 
विद्याप्रकरणमं कथित विविध उपावनामोफा फ 


भगवदपित कर्माक्रा फल 5 क 
इच्छा भौर उचिफे मेदा प्रतिपादन ४४ 
विषयो सेवनसे कामवृद्धिका प्रतिपादन ... क 
प्रपञ्चउयसे सम्पूणं अनर्थका विनाश्च माननेमें वियाकी निष्फडता 
ज्ान-कर्मघमुचथवादिर्योक्े अनेक मतोँका खण्डन क 


चिन्नानकी एकरूपताका प्रतिपादन 


प्रामाण्यपरीक्षा { २२०-४८८ ] 
वेदन्त-प्रामाण्यका विचार 
वेदान्तोमे का्य॑परताकी आशङ्का भौर उसका परिष्ार 
वेदान्तोका स्वाथे प्रामाण्य-प्रतिपादन 
विद्धार्थमे शक्तिप्रहका प्रतिपादन 
साश्चीके अस्तित्व्मे अनुभवरूप प्रमाणा कथन 
वासना छादिके निरोघमें वेदान्तोका ताखयं रै, यह शङ्का भौर उतवका परिहार 
चिद्धके देहादिक अदशनमे आत्मक्ञानरूप टैतु-कथन 
वेदान्तोका आत्मवस्तु प्रामाण्य 
मोक्तासें प्राघान्यक्रा प्रतिपादन 
आशङ्का पूवंक प्रतिपत्तिबिषिका खण्डन  ... 
बरह्मात्म फे निश्चयके ठि मी वेदान्तमे विधि नदींश सकती 
अन्यान्य कारणोपे अन्यान्य विधियोंका खण्डन 
अर्मे वेदान्तवेद्यत्वका कथन्‌ ह 
प्रसंख्य(नकरे स्वरूपका प्रतिपादन 
नष्यारमाके प्रदर्शक चार पादयोंका कथन 
पेफास्म्यर्मे प्रमाण-प्रदश्चंन ६ 
प्रसङूण्यान्म विधि माननेपर अनुपपत्ति ,,. 
प्रमाता आदिका परिचय 
मुक्तिफे नित्यसिद्ध होनेपर भी संसारदशामें उघके अक्ञानमे कारण 
पादोकी सम्भूयकारितारमे दोषोद्धावन 
(तत्वमसि आदि वाम्यौ द्वारा बरह्षके अपरोक्षत्वक्षा कथन 
शब्दके स्वाभाविक परोश्चक्षानजनक्षत्वमे दोषोद्धावन ए 
त्रह्मप्रकाशक युक्ति योक वेदिकत्वकी आरष्का ओर उका परिष्ार 
युक्तियोंको आवदषकता न विचार 


(षं [8 । 
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पमेयपरीक्षा { ०४८९-८ ८ ] 
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,* . ष्ण्डने १ ह र ना 
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वागीशाचाः सुमनसः सवार्थाना्चपक्रमे 

य नत्वा कृतदृत्याः स्युस्तं नमामि गजाननम्‌ # ॥ 
श्रीमत्सुरेश्वराचायपादाग्जभ्रमरा इमे । 
वार्तिकेश्षुरस पीत्वा तरप्यन्त्वात्माजुभूतितः ॥ १ ॥ 





विधयेऽखिरुखोकानां मिध्ये सवैसविदाम्‌ । 
मुक्तये ज्ञानिनां नित्यम्‌ नमो.ऽस्तु त्रिपुरारये ॥१॥ 
यद विद्यावदा भाति विदवसु्वावच चिरम्‌ । 
तं स्वनाथं जगन्नाथ विंडवनाथमहं भजे ॥२।। 
प्रणम्य मातापितरौ भक्त्या च परया गुख्न्‌ । 
व्याख्या वार्तिकसारस्य माषया क्रियते मया ॥३॥ 
सदाचार-परम्परा एवं उससे अनुमित श्रुति द्वारा यह सकर आस्तिक 
जर्नका अभिमत सिद्धान्त है किं अन्थके आरम्भे मङ्गर करना परम आवरयकं 
शै, अन्यथा बीच विन्न उपस्थित होनेसे समापि्े सन्देह होता है। 
राङ्का-- नास्तिक-मन्थोमे मङ्गलाचरणके बिना मी समाति देखी जाती है तथा 
कतिपय आस्तिक-अरन्थोमि मङ्गलाचरण रहनेपर मी समाति नदी देखी जातीः 
इसकिए समासि न होनेपर बीचमे अवद्य विन्न ॒हुजा होगा, यह ज्ञान अनिवायं 
होता दवै । अतः मङ्गल विन्नविनाश तथा विन्नविनाश दवारा समाप्िका कारण दी 


२ बहदारण्यकवातिंकसार [ १ अध्यायं 
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नहीं हो सकता । कारण वही कहा जाता है, जिसफे अभावे कायै न द 
तथा अस्तित्वमे काय अवर्य हो । प्रक्ृतमे मङ्गक रहनेपर भी समाप्ति न होने ओर 
न रहनेपर मी समापि होनेसे अन्वय-व्यतिरेक व्यमिचार है । अतः मङ्गर्म विंल्नध्वसं 
तथा समाधिकारणताका अभाव ही निश्चित होता है 1 अतः मङ्गकाचरण व्यथे ह । 
समाधान--जहांपर मज्गरु न रहनेपर मी समाति दृष्टिगोचर होती है, वद्टीपर 
जन्मान्तरीय मङ्ख्की कल्पना की जाती है, क्योकि जन्मान्तरीय शुभ भौर अ्ुभ 
कर्मोका जन्मान्तरमे मी फरु होता है, यह निर्विवाद है । ओौर जहांपर मङ्करू रहने 
पर भी समासि नीं हे, वहां विन्नबाहुल्य अथवा विन्नम्राबल्यकी कल्यना की जाती 
है। अभिसे काष्ठ भस्म होता है यह निर्विवाद हे, किन्तु स्वल्प ` अभिसे आरः 
तथा बृहत्‌ काष्ठके भस्म॒ न होनेपर भी उनके कार्य-कारणमावर्भे कोद बाधा नहीं 
आती । अन्यथा दाहके लिए अिके आनयनर्मे किसीकी मदृत्तिद्ीनदहोगी। 
राङ्धा--यदि विन्नाभावपृवेक ग्रन्थस्मापिकीं कामनासे मङ्गलाचरण आवदयकं 
है, तो मञ्ज मले दी किया जाय । पर अन्थमे उसे लिखनेकी क्या जवद्यकता है £ 
समाघान--रिष्यरिक्षके छ्िए उसे अन्मे छिखिना आवक्यक है । अन्यथा. 
अन्मे मङ्गखंचरण न देखकर शिष्यगण भी मङ्गलाचरणसे विरत दहो जार्येगे, यह्‌ 
पहरा प्रयोजन हुआ, दूसरा प्रयोजन है-- मरन्थका प्रचुरमात्राम पचार ओर तीसरा 
प्रयोजन है--अष्येता जनोकि भ्रमकी सफंरता, चिरजीवित्व आदि । इसमे ममाण 
है--'मङ्गखदीनि रास्ाणि प्रथन्ते इत्यादि महामाष्य । 
अतः वार्तिकसारकार्‌ इष्टदेवतानमस्कारखूप मङ्गर करते है - ं 
वागीश इहस्पति ओौर ब्रह्माको कहते हैँ । ब्रहस्पति या जह्य आदि डेवगण 
सब॒कायेकि आरम्भ्मे जिसको नमस्कार कर सफरुमनोरथ हुए दे, मे मी अपने, 
कायकी सिद्धिके किए अन्थके आरम्भे उन गणेशजीको नमस्कार करता ह > § ` 
बरहद्रण्यकमाप्यवार्तिकिकार श्रीमसुरेधराचायेके चरणकमखानुरागी शम, 


दम, आदि साधनसम्यन्न सज्जन दष्ुरसोप्म ॒वार्चिकके अथका . आस्वाद कर : 
आत्मानुमवख्प मोक्षसे त्प हों ॥ १॥ | 


[ तात्पये यह है किं यद्यपि वार्तिककारने तत्त्वक्ञानपिपाघमकरि किए वार्कः ` 
अन्थका निमोण किया है, किन्तु उसके इ्ुदण्डके समान कटिन ोनेसे साघारण- । 
बुद्धिना जिज्ञासु जनको वार्चिकका रसास्वाद नहीं हो सकता । जैसे दयामय | 
प्रमात्माने मघुर रसके प्ेमियेकि किणि इश्चुदण्डकी सृष्टि की, किन्तु साधनके विना | 
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निजपदभक्तजनानामजट्सितशिरोलिपिं भमा 
हंसपद दत्वा यः रसतु तं राममादरादाणी *#॥ १॥ 


` असमथ वारक ओर बद्ध उसके रसका स्वाद नदीं ले सकते । उनके किए इश्च (ईख) 
नो पेरनेके छिएु कोरद्भ आदि यन्त्रकी अत्यन्त जावक्यकता होती है । उसी भकार 
वाचिक गम्भीराशय होनेसे अति कठिन है। स्फुर व्याख्याके बिना साधारण 
विद्रानोको हृदयङ्गम नदीं हो सकता, अतः वे इस रससे वश्चित रह जाते किन्तु अब 
इस वार्तिकसार द्वारा चिर-अभिरुषित मधुररसाखत पान कर सदाके किए बे 
परितृप हो । अपूर्वमन्थरचनाकी अपेक्षा उसी वा्षिकका संक्षिप्त एवं सरल 
वार्वकसार नामका मन्थ बनाना ही श्रेयस्कर है। मनुर्योमिं राखके अको 
मक्नेकी शक्ति उत्तरोत्तर परिक्षीण हो रदी हे । अतः समयानुसारं सरलः 
व्याख्याकी दी जावख्यकता है । जिस तरह शीप्रगति-शक्तिके दाससे रेरुगाङधौकी 
आवर्यकता हुई, उसी तरह अब माषा व्याख्याकी आवक््यकता दी गद ष । अतः 
मेरा भी प्रयज्ञ साथक है । अनधिकारियोसि रसकी रक्षा करनेके ङि ईखको जिस 
तरह ईदवरने कठिन बनाया, उसी तरह वार्षिककारने भी अद्तकी रक्षा करनेके 
छिए कठिन पचमय वार्चिंक बनाया । कारण कण्टकावरोघ या छरदिवाटीके बिना 
सुगन्ध मौर सरस पयुष्प-फरुमय वाटिकाकी रक्षा नदीं हो सकती | । 

जो प्रमहंसपदको अथात्‌ जीवन-ख॒क्तिको प्रदानकर अपने भक्तकिं रुारकी 
अमिट अक्ञतासूचक बद्म-दुर्पि मिते द, मेरी वाणी उन भक्तवत्सर श्रीरामजीका 
सदा गुणानुवाद किया करे ॥१॥ 

[ भावाथ यह दैकि जो विद्वान्‌ हः वे व्याख्यान द्वारा वा्तिकसारका 
मनन कर मोक्ष प्राप्त कर ठेगे, इससे उनका उद्धार तो हो सकता है, किन्तु 
जो जडबुद्धि दै, जिनके रुका्मे जड़तासूचक ब्रह्माकी किपि मौजूद है, उनके 
उद्धारका क्या उपाय है £ यदि कुक नही, तो परमात्माकी सवैशक्ति तथा परम 
दयता मी सीमाबद्ध दो जायगी । वास्तव वे दोनो निस्सीम दैः इसङिष 
उनके किण उपायान्तरकी सूचना मज्गक द्वारा मगट करते है । रामनामोच्चारण भक्ति- 
परासादका प्रथम सोपान है । यद्यपि भक्तिस्वरूपमे विद्वानोका विविव मतमेद है, 

 जिसक्ता विशार स्वतन्त्रहूपसे अरग दो सकता है, तथापि यहांपर केवर सिद्धान्तरूपसे 








 * पले वार्तिकसारकी टीकाका मी भाषायुवादं प्रकाशित करनेका विचार भा, परन्तु गरन्थकी 
विपुरताकी ओर व्यान देते हुए वह विन्वार व्याग देना पड़ा । अतम अस्यन्त उपयुक्त केवल 
टीष्टाके मर्त शछोर्कोका अवद दिया जवा दैः । सम्पादक ! र = | 
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संक्षेपे तेरुधारावद्विच्छिन्न मगवत्स्वरूपस्मरणात्मक ज्ञान भक्ति है, यह मान- 
कर विचार करते ्ै। जो प्रज्ञारूप साधनसे रदित दै, उनके किए रामनामोश्वारण है 
परम्परासे सुक्तिसाधन है । रामनामोचारण किस तरह तत्त्वज्ञानोत्पादके होता ह, 
यह विषय भी विस्तरत होनेसे अख्ग दी विचार करने योग्य है, परन्तु फर्तः 
पुराणोका परि्ीखन करनेवाले महानुभावोंसे यह बात छिपी नहीं है कि अध्यात्म- 
शाख्रशिरोभूषण जटिरू विषर्योका प्रतिपादन करनेवाले योगवारिष्ठ आदि अन्थकि 
रचयिता जीवन्मुक्त महर्षिं बाल्मीकि मुनिकीं प्रथम अवस्था क्या थी, ओौर किन साषनेसि 
चरमावस्था प्राप इद £ आश्वर्यं है कि उनको राम ओौर मरा शब्दके स्वरूपका 
विवेक मीन था, पिरि मी मरा शब्द दी सतत उच्चारण करनेसे रामञ्चब्द हो 
गया । इसीसे उनको परमहंसपदकी परासि इई; पेसे कितने दी उदाहरण 
शाखरोमिं भरेष्डे दै। जो पयु, पक्षी आदि शासरखूप साधनोके अधिकारी 
नहीं है, उनको भी रामनामसे दी ज्ञान तथा सद्धतिकी भासि इई दहे! 
ज्ञानके विना भक्तिसे भी मोक्ष मिरु जाता है, क्योकि "यत्सांख्यैः प्राप्यते स्थानं 
तद्योगेरपि गम्यतेः इत्यादि गीतावचनँसे सुक्तिके दो साधन सिद्ध ज्ञान ओर 
योग-- भक्ति । अतः अज्ञानियौको भक्तिद्धारा दी मोक्ष होता दहै इत्यादि 
कहना ठीक नहीं हे, कारण कि “नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय इत्यादि श्चतियोि 
यह ॒निर्विवाद सिद्ध है कि आत्मज्ञानके निना युक्ति नदी दहो सकती | 
यदि अन्य उपायसे सक्ति मानी जाय तो स्वर्गविदोषखूप ही वह होगी । जसे 
यागादिकमेजन्य होनेसे स्वर्गादि अनित्य ओौर सातिराय ष्ट वैसे दी भक्तिरूप 
उपासनाक्रियाजन्य होनेसे सुक्ति मी अनित्य जौर सातिश्चय होगी, तो स्वरीविरोष 
ही मोक्ष हो जायगा । परन्तु शास्मि मोक्षका स्वरूप नित्य ओर निरतिदाय बत- 
खाया गया है। यदि नामोच्वारण द्वारा भक्तिसे ही मोक्ष हो सकता, तो वाख्मीकि 
तत्वज्ञानी कैसे दते ओौर मोक्षाथयेकि लिए अध्यात्मशाख्लोका मणयन तथा 
उपदेश क्यों करते £ अतः रामनामोच्चारणसे अनेक जन्मार्ित विविध दुरित नध 
दो जाते दै । ये ही दुरित ज्ञानोत्पकतिम प्रतिबन्धक दै । चित्तके यद्ध होनेपर स्वस्पो- 
पदेशसे मी तत््वजञानोत्पत्ति हो जाती है । छिखा है किं न्ञानसुत्पयते पुंसां क्षयात्‌. 

पापस्य कमेणः' । तुरुसीदासजीने मी कटा है-- 
'राम-नाम विन खनहु खगेा । मिटददिं न जीवन केर केशा ॥' 

गीताम भी प्रथक्‌ साघननिरासके किए किलि है- ~ ` 


अभिकारिपररक्षा | भाषालुबादसहित ५ 
च ^~ ~ -+^\ ^-^ ^+ ^^ ^> ~+ ^+ .^“~+ ^~ =. 4.7 र 
यतो जगत्समुदमूतिसम्भूतिपरिभूतय विसम्भू तयः । 
तं वन्दे राममात्मानं चिदानन्द घनं गुरुम्‌ ॥ २॥ 





(सांख्ययोगौ परथग्‌ बारा: मवदन्ति न पण्डिताः । 
एकं सांख्यं च योगं च यः पश्यति स पस्यति ।। इत्यादि । 


अब विवक्षित रामाब्दाथेका परिचय करनिके चिणि कदते 
थतो जगदित्यादि । 


जिससे संसारकी उत्पत्ति, स्थिति ओौर संहार होता है । उसी चिदानन्दघनः 
एरुसरूप अपनी आत्मासे जभिन्न रामजीकी बन्दना करता द्वं ॥२॥ 


| तात्य यह है कि यतो वा इमानि मूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति, 
यत्‌ प्रन्त्यमिसंविशन्ति, तद्विजिन्ञस्व, तद्‌ ब्रह्म इत्यादि श्रुति जओौर श्चुतिमूक 
(जनमा्यस्य यतः' इस सूत्र द्वारा तरस्थ लक्षणसरे ङुक्षित तथा (सत्यं ज्ञानमनन्तं जह्य 
इत्यादि श्रतिर्यो द्वारा स्वरूपकक्षणसे रक्षित जो समस्तोपाध्यनवच्छिन्न अपेत- 
्रहषत्रादिभेद, चिदानन्देकरस उदासीन अक्रभोक्तर आत्मतत्व दी रामशन्दाथे 
ै, उसीके श्रवण, मनन ओौर उपासना द्वारा साक्षात्कार कृरनेसे अविद्याविनाश- 
पूवक स्वतःसिद्ध आात्मस्वरूपाविभीवरूप नित्यञलात्मरूम मोक्ष पराप्त होता दे । 
यदि शङ्का हो कि सगुण आीरामचन्द्रजीके भजनसे खक्ति नदी हो सकती क्योकि 
नरगुणकी उपासनासे ही खक्ति दोती है, यह सुना जाता है, तो यद्‌ शङ्का ठीक नी हे, 
क्योकि वाल्मीकि, वरूसीदास, सूरदास आदि महानुभावो ने सक्तिके किए अयोध्या- 
मिति श्रीरामचन्द्रजीका गुणगान, मजन स्वयं किया तथा सुखश्च जर्नोको वैसा दी 
उपदेश दिया & । इसरष् अधिकारीके भेदसे दोनों उपासना साथक 
है, जिनका चित्त जन्मान्तरीय सगुणोपासनासे परि्यद्ध-- संस्कृत है, उनके 
ङिए सगुणोपासनाकी जावदयकता नदीं है । जसे सनत्कुमारः वामदेव प्रयति 
जिनका चित्त रजस्तमोगुणास्मक होनेसे अश्यद्ध दै, उनके चित्तको परिदयद्ध कराने 
रिप. निष्काम नित्य नेमिततिककमीनुष्ठान तथा उन्म असमथ जिज्ञाङ्जेकिं र्षि 
रामनामोच्चारण ही परम सावन है । यद्यपि साधनावस्थामे उपास्योपासकरूप्रसे . 
मद्ञान आवश्यक टै । फिर भी ज्यों ज्यों श्रद्धा; भक्ति पुरःसर नामोच्चारण मादि 
उपासना उन्तरोच्तर बढ़ती ` जाती है, त्यौ स्यो उपास्योपासकके परस्पर अभमैदकीं 
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भावना भी दृद़तर होती जाती है, जब चरमावस्था्मे (ततत्वमसि' “नान्योऽतोऽक्ि 
द्रष्टा रोता मन्ताः इत्यादि ओौर “अहं ह्मास्मि" ेतदात्म्यमिदं सवेम्‌"इत्यादि- 
शरतिसे बोवित अद्धितात्मानुभव दढ़तर होता दै, उस अवस्थाके तात्पथसे (आात्म- 
नम्‌" यह विशोषण का है । यदि यह कटं कि इस दामे भी दृ्तिरूपरे 
अविद्या विद्यमान है, तो फिर अद्वैत आत्माका अनुभव कैसे ? ओौर इृत्तिकी निर्गम- 
दशमे तो प्रकार्कके सबन्धके अमावसे प्रकाश दी नहीं हो सकता, अभकोरित 
जीव ओर बद्मका अभेद पुरुषाथे नदी दो सकता है तो इसका, उत्तर देते हँ-- सच्चिदा. 
नन्द्घनम्‌ । तादे यह है कि आत्माके चेतन्यस्वरूप होनेसे वह॒ स्वयभकाश दै; 
अतः उसके प्रकाराके रए प्रकादान्तरकी आवर्यकता ही नदीं हे, इस विषयका 
अयिक विस्तार आत्मस्वरूपके निरूपणके समय विरोषरूपसे करेगे । यदि फिर 
सन्देह हो कि ज्ञानके परकाशात्मक होनेपर भी वह्‌ सुखात्मक तो है नी, वैसे दी दुःख- 
निवृच्तिस्वरूप भी वह नदीं है, तब वह पुरुषार्थं कैसे हो सकता है £ क्योकि संसारमे 
घखपरा्ि ओर दुःखनिवृत्ति- दो दी पुरुषों द्वारा अथ्यमान पुरुषार्थ 
है । खु मे स्यात्‌ दुःखं माभूत्‌ (खन्चे खख दो गौर दुःख न द्यो ।) इसी प्रकारकी 
इच्छा सारे संसारी-जीोमि विद्यमान दै, इसीके लिए तत्‌-तत्‌ सुखके साधन 
` विषयविरोषमे इच्छा तथा प्रवृत्ति होती हैः अतः इस सन्देहके निरासाथं 
आनन्दः यदह विरोषण कहा है अथौत्‌ यह्‌ प्रकाश आनन्दस्वरूप ै। 
"सुखस्यानन्तरं दुःख दुःस्यानन्तरं उखः इस रौकिंक वाक्यके अनुसार 
रौकिंक खुखके अनन्तर जैसे दुःख होता है वेसे ही मोश्चखुखके उत्तर भी दुःख 
हो सकता दहै, अतः श्वनः यह भी विदोषण दिया दै। विषयघुख्के ` 
` उपभोगावस्थामे विषयाषीन दहोनेसे स्वस्य दुःखसे मधित दही चह रहत्ता ` 
दै, तथा विंषयकी अनित्यता दोनेसे तदधीन सुख भी विनादीदह्ी होता 
एवं इन्द्रियादि साधनाधीन हदोनेसे दन्द्रियङ्रनितिवेकल्यसे भी पृणयुखका विकास 
नहीं होता है, प्रकृते आनन्दके नित्यारमस्वरूप दोनेसे वुःखके गन्धका भी संभव 
नहीं हे । सेन्धवघनकी तरह मोक्ष सर्वात्मना नन्द दी है । “गुरुम्‌ कटनेका 
तात्ययं यह हे कि रौकिक ज्ञान तथा आनन्द ये दोनों अचेतनस्वखूप ही है ] यदि 
इस आनन्द्का स्वरूप आत्मा हे, तो वह भी अचेतन हुञा, जौर दधित होनेसे 
मासकान्तर संबन्ध हे ही नही, अभासमान आनन्द पुरुषा नहीं रै, अतः 
युरुम--रासितारम्‌' “एतस्य सासने सूयाचन््रमसौ विधरतौ तिष्ठतः, “पक्ष्य. 
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मनम रखकर प्रीति करता है । द्वितीयकी अपेक्षा पहरा अष्ठ हे । शास्म 
सकामोपासनासे निष्कामोपासना शष्ठ मानी गई दहै। उपकारमी दो प्रकारका 
होता है--एक प्रद्युपकारसे स्षेप ओर दूसरा उससे निरपेक्ष । पह खा पड्यु, पक्षी 
आदि सकललोकसाधारण है जौर दूसरा परमेश्वर अथवा बंडे-बड़े ईश्वरभावभ्रा्ष 
महासमाओमिं ही होता ड; इसीका नाम परमदयाछता भी दहै । यह साच्िक- 
कग दी होती 8; रजस्तमोदूषित चित्तवारोमें नहीं होती । परथमचरणसे खस 
प्रदान द्वारा उपकारकबुद्धिसे प्रेमातिशय सूचित किया गया है, ओर द्वितीयचरणसे 
दुःखनिवृत्ति द्वारा । यह कट चुके कि संसारम सख्य दो ही प्रयोजन दै, तीसरा 
नहीं । उनमें पहरा सुखप्रापि ओर दूसरा दुःखनिदत्ति है । दोनोका मूर कारण 
साक्षात्‌ या परम्परया परमास्मोपासना ही है । 
यद्यपि साक्षात्‌ प्रतिकूरुवेदनीय दहोनेसे केवरू दुःख हयी जिहासित है ओौर 
उसकी निवृत्ति द्वारा गुरुम परमोपकारकत्वका खम हो ही जाता है, अतः अचु- 
पयुक्त अविद्यानिवत्तैकत्वका कथन निष्मयोजन है, तथापि कारणकी निदृसिके विना 
कार्की आत्यन्तिक निवृत्ति नदी होती, क्योकि मूलके रहनेपर काटान्तरर्भे 
फिर कार्योत्पत्ति हो सकती है । दृष्ट उपायकी अपेक्षा आत्मज्ञानरूप उपायम यही 
तो विरोष है । इसके निना तो-दोनोँ तुल्य हो जाते है, फिर सुकर दष्टोपायको 
छोड़कर गुरुतर अनेकजन्मायाससाध्य आत्मन्ञानरूप उपायमे किसीकीं भवृचि ही नहीं 
होगी । एक प्रसिद्ध कानत है कि “अके चेन्मधु विन्देत किमथ पर्वतं जेत्‌? 
अ्थोत्‌ पास दी मेँ यदि मघु मिरु जाय, तो मघुके किए पर्वतम कौन जायगा 
अथोत्‌ असक बात यह ह कि विद्या अविचाकी ही नारिका है अविद्ाद्दी के 
साथ विद्याका साक्षात्‌ विरोष है। दुःखकारणीमूत अविद्याके निवृत्त होनेसे 
तत्कायै दुःखकी निवृत्ति स्वतः हो जाती ह, अतः समूल दुःखनिवृक्तिके सूचनके 
किए अविद्या ओर तञ्न इन दोनोँका निदश्च किया गया है । 
रवे शोकम परमगुरुकी बन्दना की है इस शोकम साक्षातगुरुका भजन करता 
र यह लिखा हे । भजे यह "मज्‌ सेवायाम्‌" इस घातुका रूप दै । (जेः इसका अर्थ 
हे सेवा करता द । य्यपि सेवा कई भ्कारकी होती षै तथापि स्थूलख्पसे सेवा तीन 
भकारकी होती है--कायिकः वाचिक ओौर मानसिक । इनके भी अवान्तर अनेक 
मेद्‌ है जिनका स्वतन्न्रूपसे विचार किया जायगा । किन्तु सामान्यरूपसे खारीर, 
मन तथा वाणीसे प्रतिक आचरण न कर सदा अनुकर आचरण करना ही सेवा 
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व्याख्या वा्तिंकसारस्य लघु संश्द्य लिख्यते ॥ ४ ॥ 
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। यद्व सेवा गुरुके रहने तथा न रहनेपर भी हो सकती दै किन्तु भरकारान्तरकी 
7 विदमानद्यामे दी हयो सकती है । यहां “मजे' इस रूप-निर्देशसे सेवारमं 
मानताकी भ्रतीति होती शै! अतः गुरुसंमत ही अथे इस व्याख्यामं प्रकारित 
या जायगा, तद्विरुद्ध नही । जेसे भन्ान्तरकी टीकार्णै मूरूकारके अभिप्रायको 
४र-पुरूट कर स्वाभिमत अथैकी खष्टि करती ह, वैसे यह टीका नदीं करती 
[ भावको अभिव्यक्त करनेके किए "मजे, पदका उपादान किया है ] । 
भाष्यकारने पटिरे पूवीचार्योकी वन्दना की है । इसकिए पूवाचार्मोकी भी 
दना करते है पूर्वाचायानच्‌ रोकवन्यान्‌" इत्यादिसे । | 
पूज्य पूवीचार्योको नमस्कार कर, आनन्दगिरिकी व्याख्यासे अभिमत अर्थक 
इन्द कर वार्सिकसारकी रघु व्याख्या र्खिता ह्र ॥9॥ ` ८ 
[ यर्हापर यह प्रभ होताष्टै कि माष्यकारने लो पथम पूरवाचार्योच्छ 
मिवादन करके पश्चात्‌ साक्षात्‌ गुरुका अभिवादन किया है ओौर वार्तिक- 
रके व्याख्याकारने ईश्रवन्दनाके अनन्तर पहिले साक्षात्‌ गुरुको चन्दना 
ट पश्चात्‌ पूवीचार्योकी बन्दना की दै, . रसा करनेका क्या जभिपराय 
£ इसका उत्तर देते ष किं यदि एक. कार्म पारम्परिकं गुरु ओौर साक्षात्‌ 
ह दोनोका अभिवादन प्राप्त हो, तो प्रथम किसका. अभिवादनं करना 
हिए £ रसा प्रर उटनेपर बोर्नोका एक समयमे तो अभिवादन 
- नदी सकता, अतः क्रमकी आवद्यकता है । णेसी परिस्थितिर्मे नियत क्रम 
लयोनेसे स्वेच्छासे दोनों प्रकार हो सकते; किन्तु घ्रमशाख्लका वचन 
था दिष्टाचार यहद कि प्रथम साक्षात्‌ गुरुका अभिवादन करना चादिष्टः 
श्वात्‌ प्रमगुरुका अभिवादन करना चाहिए । अत्व श्राद्धं पितुपूजनपूवैक 
। पितामहादिका पूजन होता है । यदि. शाखमे क्रम नियत दै, तो भाष्यकारने 
उल्कम क्रयो किया £ माष्यकारका अभिप्राय यह है कि विधि ओौर निषेध कम- 
रायण सनुष्येकि किण दै, ज्ञानियेकि किए नदीं । इसीरिण भगवान्‌ माध्यकारने 
अविद्यावद्भिषयाणि परत्यक्ादिममाणानि याख्नाणि . चः एसा. भध्य्रासभनाष्यमें 
य. है । माष्यकरार ज्ञानी थे, उनके रि विचि. जौर निषेध नहीं दै; अतः वे 
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चाहे जसा ङ्स पर॒दूसरेका वैसा करना ठीक भीं है । इसकिष सक्षादुशुरुन 
सकारपर्वक ही परम्परागुरुका जो नमस्कार किया हे, वह उचित दी -& । 

स्वकीय व्याख्याने दृढ़ विश्वासोत्पचिके किए रिखिते दै “आनन्दगिरीयत 
इत्यादि । माव. यह है कि जबतकं प्रमाणोरमे संवाद नही. होता है, तबतक भमेयव्‌ 
निश्चय नदीं होता. कारण. करि विषयके निश्यर्म विषयमाहक प्रमाणकरे मामाण्यव 
निश्चय कारण ह । सम्भव है कि स्वयं वक्ताने कल्पना कर एेसा ख्खिादहो । खाढ 
स्वयम्‌ अदुष्ट होनेपर भी वक्ताके दोषसे दूषित होकर मिथ्या अथैका भी बोधे 
हौता है । अम, असाद, विप्रर्प्सा, करणापाटव ओौर उच्चारणदोष वक्ता पुरुषः 
अनिवार्य होते है, इसीसे वेदको अपौरुषेय माना है, अन्यथा पुरुषदोर्षोकी संभावना 
वैद भी अप्रामाणिक. हो जायगा, इस शङ्काकी निगर्तिके ङिए र्खिते दै कि हम्‌ 
आनन्दगिरिव्यारूयासे सङ्क कर॒ ङिखते दँ । इस तरह म्रमाणसंवाद दयौनेसे 
स्वकेश्ित सन्देह निवत्त होता है ओर प्रामाणिकत्व. निश्चय होनेसे जिन्ञाखओंकी 
द्धापूवैक भङ्ृत भ्रन्थरमे ध्रबृत्ति होती है । यदि आनन्दगिरिव्याख्यासे ही सद्व 
कर छिखिना है, तो उक्त व्याख्यान है ही, फिर इस नवीन अन्थकी आवश्यकता 
ही क्या दहे, अतः “छड्ुः पद कहा अर्थात्‌ यह न्थ संक्षिप्द्टै। रूष्ुका 
“ङिख्यतेके साथ सम्बन्व करनेसे ठेस रुत्व प्रतीत होता है । | 

शाज्ञकारोकी शाख्रचनामे दो प्रकारसे पदृत्ति होती है- विस्त्रतको सस्सि्त 
करनेके ङिए ओर . संक्षिघ्ठको विस्तृत करनेके छिए, इसी मकारो समास ओौर 
व्यास भी कहते हँ । योग्यता जौर समय आदिके अनुसार श्रोता दो प्रकारके द्योते 
है एक संक्षेपसे श्रू होते हँ मौर दूसरे विस्तारसे शुश्रू होते दहै । इसङ्िए 
सधिकारीके अनुसार ही राख होना चादिण्‌ । विस्तारके जिन्ञायुओकि ङण 
आनन्दगिरि्याख्या हदे है । किन्तु संकषिघ्ठके जिज्ञाघुमकि र्एि यह्‌ खश्च 
` व्यस्याकी गदे है। जिनकी इस व्याख्या तृपति नहो, वे विश्ञेषज्ञानके 
डि आनन्दगिरिव्यारूया देखे, यह मी भयोजन हे । जथवा यदि -रुषुका 
सबन्ध -समगरद्यः के साथ कर, तो थोडा समह अथोत्‌ कटी -कटीं आनन्द- 
1 य ५ इससे उस व्याख्यासे प्रकृतमन्थ गता दहै, इस 
| सर दी नदी आता । पव 
समभित हो जाता है 1 स्थाङीपुराकन्यायसे संवादद्वारा मामाण्य भी 


-सक्िप्-जिज्ञासुयेकि ठ्य यह्‌ मन्थ & सही, कन्तु मदिमाशाकी मास्मान 


. ._---~-~-~--~---~-~~-~~--~^~~-~~-~--~-~-~-------------- ~ ` 





अधिकारिपररीक्षा | भाषातुवादसहितं १ 





कय 





मणयो माणितच्त्वज्ञैः साभ्वतास्तन्न केचन । 
बालिशेन समानाः किं न म्राद्यास्तदार्थिना ॥ 5: ॥ ` 





मणीत अन्थकि रहते आपके अन्थमे उनकी प्रवृत्ति दी नहीं दो सकती, क्योकि 
आपकी अपेक्षा उक्त महात्माओंमं रोगोका अधिक विवास हे, अतः उनके दवारा 
पणीत अन्थोँमे दी अरद्धापूवक प्रवृत्ति होगी । इसरिएि अनुपादेय होनेसे इसकी 
रचना व्यथे है १ इस आदेकाकी निवृत्तिके छिए. छ्खिते ह-- (मणयो इत्यादि । 
 मणितववज्ञोने--खरे-खोटेकी पहिचान करनेवाटे जौहरियोनि--जहांपर 
मणिर्योका सश्चय कर रक्खा है, वदहांपर यदि कोई बारिश अथात्‌ मणितच््वानभिज्ञ 
कीमती मणि ठेकर जाय, तो महणेच्छा होनेपर भी क्या जौहरी इसरिए नर्द महण 
करेगा कि ठे आनेवारा मूख है £ प्रापकके गुण या दोषसे पराप्य वस्तु हेय यां उपादेय 
नद्यं होती । गुणी विद्धज्न गुणके भ्रदणमे रोप होते हैँ । वक्तोके गुण ओौर 
दोषकी अपेक्षा नदीं रखते । इसीरकिए का है--“ननु वक्तूविरोषनिस््हा गुणगृद्या 
वचने विपश्चितः, “बारादपि सुभाषित आद्यम्‌” इत्यादि । अथौत्‌ गुणमादी विद्धान्‌ 
वक्तुविदोषकी इच्छा न कर केवरु विषयगुणका अवदय ही रहण करते द, इस 
ढ़ विदाससे इस अन्थरचनाम मेरी. भी मरृत्ति हुई है । आसा है, गुणमाह 
सज्जन इसर्मे अवदय प्रत्त हगि ॥ ५ ॥ 


सर्वस्यैव हि सास््रस्य कर्मणो वाऽपि कस्यचित्‌ । 
यावसपयोजनं नोक्तं तावत्‌ तत्‌ केन गद्यते ॥ 
सिद्धार्थं ज्ञातसंबन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवर्त । 
द्याखरादौ तेन वक्तव्यः संबन्धः सम्रयोजनः ॥ 


इस भड्पादकी उक्तिसे तथा. सकर राखकारोका यह . सिद्धान्त हे कि 
मज्गलाचरणोत्तर सर्व॑मरथम अनुबन्धचलुष्टयका निर्देश अवदय. करना चाहिए, इस्त 
नियमसे अनुबन्धचतुष्टयका निर्देश कर देना परम आवरयक दै । अषिकारी 
प्रयोजन, विषय ओर संबन्ध ये द्यी चार अनुबन्ध हँ! इनका रक्षण दैः 
परवृत्तिप्रयोजकन्ञानविषयत्व अर्थात्‌ जिनका , ज्ञान शास्त्रपदृचिमे फरण है, .वे षी 
अनुबरष दै । जब तक अपनेको अधिकारी नदी समक्ता, तब ठक कोद किसी कर्थ 
था किसी शाखके अध्ययने प्रवृत्त नदीं होता । यदि शश्व हो फ भन्धाघ्वतमं 





१२ दृहदारण्यकवारतिकसार [ १ अ्यीवे ` 
ग्रारभ्वेर्यं प्रयत्नेन वेदान्तोपनिषत्परा । २ ॥ 


किसीकी भदृचि ही न इई, तो अन्थकी रचना ही व्यथै हे, क्योकि अन्थ तो पराथे है; । 
स्वाथ नहीं । कीतिं आदि स्वाथे भी तमी हो सकता है जब कि अध्ययनाध्यापन दवारा | 
भ्न्थका भचुर भ्रचार दो । अतः उक्त शक्काके परिदारके ठिण भथम ऋोकके पथम 
पादके--"पादान्नध्रमरा इमे इस पादके “दमे' इस पदसे अधिकारीक सूचना दी 
गई हे । “हमे यह सर्वनाम बुद्धिस्थका परामरशक है । बुद्धिस्थ हे- नित्यानित्य- ` 
वस्तुविवेक, एेहिक तथा पारलौकिक फकसे वैराग्य, शाम, दम आदि साघन-सम्पप्त | 
जओौर सुसुक्षत्व, इस भकारके चार साधनोसे सम्पन्न पुरुष तथा ादान्जभ्रमराः” 
इस पदसे गुरुवचन्मे श्रद्धाविदासादिपूर्ैक शुश्रूषा, अवधान आदि विशेष । 


(संसारकारण इस द्वितीय छोकसे प्रयोजन ओर विषयकी सूचना दी गड है । 
संसारः षटीयन््रवद्विच्छिन्नजन्ममरणप्रवाहः तत्कारणमवि्या---आत्मय- 
भार्थाननुभवः, तन्नाशकं ज्ञानमात्मयथा्थानुभवः तस्पाप्ये इयं उपनिषदथतादयै- , 
निरूपणपरा मयत्नेन वेदान्तोपनिषत्‌ पारन्धा ] अर्थात्‌ ससारकी कारणी मूत अविद्यक 
विनाशा करनेमे समथ आत्मतत््वज्ञानकी प्रा्तिके किए, बड़ श्रमसे उपनिषद्‌ अथके 
तात्पथके निर्वचनके छिए इस बेदान्तोषनिषत्‌का प्रारम्भ किया गया हे । यद्यपि (आर 
भ्यतेः यह कहना चाहिए, क्योकि आरम्भे अभी वतैमानकारता हे, अतीतकारूता ` 
नहीं, तथापि बुद्धिम संग्रह कर चुके है, इस तात्पर्यसे अतीत कारका सूचन करनेके 
किए श्रारन्धा' एसा कटा । मरकत मन्थके- अभ्याससे जन्य आत्माके यथाथ अनुभवसे 
अभिव्यक्त पूर्व-कोकस्थ तृिराब्दसे सूचित नित्य निरतिशय स्वस्वरूप द्यघुखरूप ` 
प्रयोजन ही अज्ञातावस्थार्मे विषय है । “मधिङ्कत्य प्रवतेते तत्मयोजनम्‌' इस न्याय- ` 
सूत्रके अनुसार बह्मस्वरूप नित्य सुखकी असिराषासे अष्यात्मशास्न्मे पुरुषकी , 
बृत्ति होती दै, जत; वही नित्यसुख ज्ञातावस्थामे भयोजन ्ै । जीव जौर त्रहमका , 
अभेदरूप ब्रह्मासेकत्व विषय है । संबन्धका  निर्दैल अन्थकारने नदीं किथा हे, कारण ` 
कि निना कषे मी ज्ञान. ौर फलका. उपायोपेयभावसम्बन्ध स्वयं ज्ञात हो जाता है 
मौर शास एवं विषयका प्रतिपादयमतिपादकभाव संबन्ध स्वयं ज्ञातं ॒होता हे, इस 
मकार अनुबन्धचुश्चयनिर्देशापुरःसर मन्थारम्भ भी समर्थित हमा ॥ २ ॥ 


अधिक्षायिर्यक्षा ] ` . साषालुबादसदहित १२ 
अत्र चोपनिषच्छब्दो (र 
तच्छब्दावयवाथस्य विद्यायामेव सम्भवात्‌ ॥ ३ ॥ 
उपोपसगेः सामीप्ये तत्प्रतीचि समाप्यते । 
सामीप्यतारतम्य््य विश्ान्तेः स्वात्मनीश्चणात्‌ ।॥ ७ ॥ 


उपनिषत्‌रब्दका अथे है-- द्यामेकत्वविज्ञान । अतः प्रकृतमे अन्थतात्पसे 
(उपनिषत्‌ भारभ्यते' ८ उपनिषच्‌का आरम्म किया जाता है ) यह मयोग उचित 
नहीं है ओौर ज्ञान तथा मन्थ दोनों उपनिषतशब्दके अथं दै, एेसा कटना 
भी ठीक नहीं है, क्योकि "एकाथत्े संभवति अनेकाथत्वकल्पना अन्याय्याः 
इस न्यायसे एकाथेक दी उपनिषत्‌शब्द है, अनेकाथक नहीं है । (उपनिषदं भो 
ब्रहिः इत्यादि प्रयोग ब्रह्मविद्या देखा जाता हे। अनादि कारुसे जिस 
अर्मे जिस शब्दका प्रयोग पाया जाता दहै, वदी उस शब्दका मुख्य अथं 
होता है । आधुनिक अन्थर्मे “उपनिषत्‌, शाब्दका प्रयोग अनुचित दहै, इस 
तात्यथसे ख्खिते द--“अत्र च" इत्यादि । 

यह कहना युक्ति-युक्त है कि उपनिषतशब्द जद्मविधयाका बोधक है, क्योकि 
उपनिषत्राब्दके निर्वचनसे उसका अवयवाथ ब्रह्मविद्यामे ही सञ्गत होता हे । 
जैसे शरंदयतिः इस निर्वचनसे कृदणकर्वत्व ब्रह्मैचतन्यमें है, अतः ब्रक्मेचेतन्य ही 
्रह्रन्द्यथे है वैसे ही भङ्ृतमे शक्तेम्रहका उपाय व्यवहार है गौर विवरण भी 
है-- वाक्यस्य शेषाद्‌ विष्रतेवैदान्ति इत्यादि ॥२॥ 

उपनिषवशब्दका अवयवार्थ दिखराते है- उपोपसगः' इत्यादिसे। उपनिषत्‌ 
शब्दर्मे चार अवयव द-प, नि, सत्‌ ओर किप्‌, अन्तिम छप हे ओौर तीन 
विचयमान हैँ । उपका अथ है-- सामीप्य, निशब्दका अथे दै निश्चय, सदुधादुका 
अथ हे विडारण, गति ओौर अवसादन ओौर किपूप्रत्ययका अथे दै कती । [अतः 
दद्ध जीवमुपरान्दाथंसामीप्योपरक्षितं ब्रह्म निश्चित नीत्वा--तस्स्वखूपं मआहयितवा-- 
सक्रा्या समूलां चाऽविद्यां शिथिर्यति-नाखयति-या स' उपनिषत्‌ , इस म्रकारकी 
वयुत्पत्तिसे द्ध जीवको सामीप्योपककित बक्मके पास ठे जाकर अथोत््‌ ब्रह्म 
स्वरूपका बोध कराकर समूरु अनिद्याका जो विना करती है उसे उपनिषत्‌ 
कहते हँ ] विया गौर अविद्याका परस्पर विरोघ होनेसे विद्या अविद्याकी निकर्चिका ` 
है । ओौर अविद्याकी निद्र्ति दोनेसे तत्कार्य संसारकी स्वतः निब्ृत्ति हयो जातत दे । 


१४ इृहद्रिण्यकवार्तिंकसार -{ १ जंध्येष| 


त ~ ~ ~ 











त्रिविधस्य सदथेस्य निचब्दोऽपि बिरोषणम्‌ । 
उपनीयेममात्मानं ज्माऽपास्तद्वरयं यतः ॥ ५ ॥ 





इस -छोकका तात्पर्याथे यह दै कि सामीप्य दो प्रकारका होता है- सातिशय 
ओर निरतिशय । जसे बाह्य विषर्योकी अपेक्षा आत्माके समीय शरीर दै, उसकी 
अपेक्षा दन्द्यो समीप दै, ओर उनकी अपेक्षा मन समीप ड | परन्तु इनका सामीष्य 
सातिाय दै । निरतिराय सामीप्य है जात्मस्वरूपका, क्योकि जामत्‌ अवस्थे 
शरीरेन््रियादिका सम्बन्ध रहनेसे शरीरेन्ियादि समीप है । स्वावस्था मनका 
सम्बन्ध रहनेसे मनका सामीप्य अन्तरङ्ग है । सुषुप्त्यवस्था मनका सम्बन्ध मी 
नदीं रहता, पर स्वरूपभूत जानन्द वर्हौँ मी रहता है, क्योंकि जागनेपर 'ुखमह- 
मस्वाप्सम्‌" इत्यादि प्रामरी होता है मौर आत्मा जव कुछ देखना या सुनना चाहता 
है तब पहले -अन्तरङ्ग मनको म्ररित करता ह। मन इन्द्िर्योको प्रेरित करता 
दैः इन्धियौ स्वस्वविषयमे प्रबृत्त होती दै । इस कारणसे मनसम्बन्धपर्यन 
सामीप्य सातिराय है । भ्रकृतमे निरतिशय सामीप्य विवक्षित है, सुख्या्दी 
संभवदशामे गौणाथेका महण अनुचित दै । इस तात्पर्यसे छिलते ह “सामीप्य 
तारतम्यस्य' इत्यादि । | 

सामीप्यकाष्ठाकी समापि निरतिशय सामीप्ये ही होती दै, निरतिशय 
सामीप्य स्वरूप ही मेँ होता है, अन्यत्र नह्य । यद्यपि अद्धितीयावस्थामे 
सामीप्यादि घम मी नीं रहते है। इसङ्एि सामीप्योपरक्चित स्वरूप ` 
विवक्षित हे । उपलक्षण वह है जो कमी लक्ष्यसे विचमान रहकर अविद्यमाना- 
व्याम मी इतर-ज्यावतैक हो । जसे "कमण्डटधपाणिरछात्रः' यापर कमण्डलु 
उपरषण दै सदा छात्रक हाथमे नदीं रहता, वैसे दी ` संसारद्रद्यामे काल्पनिकः 
वमधर्मिमाव नयमे है दी; अतः सामीप्य भी काल्पनिक नामे है । परमार्थ 
दशार्मे काल्पनिक सामीप्यके न॒रहनेपर भी ब्रह्मस्वरूपको तदुपरक्षित कहनेमें 
कोडे बाधा नही हे ॥४॥ ` | क | 
` _-. सदूषातुका अथ विंशरणः, गतिः ओर अवसादन है । उपसर्ग. घात्वथका 
चोतक -होता दै, अतः उपसर्गके अर्थका पहले भाव्वर्थमें ही अन्वयं होता है । 
शूरव षातुरपसर्गेणं युज्यते पश्चात्‌ सानेन" रसा याच्िकोका सम्पदाय | इसीके 
जनुसार लिखते दँ श्रिविधस्य' इत्यादि । ` | 


18 
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निहन्त्यविद्यां तज्जं च तस्मादुपनिषद्धवेत्‌ । - 
निहत्यानर्थमूं साऽविद्यां प्रत्यक्तया परम्‌ । & ।॥\ 
शमयत्यस्तसम्मेदमतो बोपनिषद्धवेत्‌ । ` . ` ` 
प्रबृतिहेतुन्निरशोषांस्तन्मूरोच्छेदकत्वतः.॥ ७ ॥ . 


` ` ` निदाब्दा्च निश्चय--गति,. विरारण ओर अवसांदनूप त्रिविध सद्‌ थमे 
_ विरोषण हे । उसके द्वारा निाब्द मी विरोषण है, क्योकि विशेषणताम्रयोजकंत्वरूप 
विरोषणत्व ` निशब्दे मी है । अतः निश्चित गति, निङ्चित विशारण, निरिचित 
अवसादन यह . जथ इ । निशब्दाथैविदोषित - त्रिविध घात्वथैमे उपशब्द ` भी 
स्वाथ द्वारा विदोषण है। दो उपसगेकरिः अथे एक कारम धात्वथेमे विशेषण 
नदीं हो सकते, क्योकि एक उदेरयमे अनेकका विधान करनेसे विषिभेदकी मापि 
होती ह । किन्तु 'विदोष्ये विरोषणं तत्रापि विदोषणम्‌ः ` इस न्यायसे निरब्दा्थ- 
विशेषित सदर्थमे उपदाब्दाथै विदोषण दै [ रेसी परिस्थिति जीवस्य सामीप्यो- 
रक्षितव्रकषस्वरूपनिरदिचतप्रािः, ततः अवियाशेथिल्यं ` ततस्तदवसादं ` एतत्सर्वं 
या करोति सा विद्याः यहांपर यह निष्कर्ष निकटा किं: पहले (मामेव ये भपचन्ते 
मायामेतां तरन्ति तेः इस गीतावाक्यके अनुसार ब्रक्षस्वरूपम्राप्ि, तदनन्तर अविद्या- 
श्ञोथिल्य ओर उसके बाद अविद्याका अवसाद यह सब जो करती दहै वह विद्या 
हे] पर यह अथ ठीक नदीं दै, क्योकि जबतके अविद्या समू 
निवृत नहो जायगी तबतक व्यवधायकं अविद्याः रहनेसे स्वरूप-भाि 
कैसे हो सकती ह १ - गतिका फरु प्राप्ति है गतिका अथे प्राति नदीं हे। 
गद्युपसञनप्रासिके गत्यथ होनेपर भी मुख्य गत्यथका भान नदीं होता, 
क्योकि घातुपाठ्मै गतिका प्रधानतया निर्देश दै । ब्रह्मस्वरूपता जीवर्मे नित्य 
मघ शे । अतः गतिपूरवक प्राति नहीं कह सकते, इन शाङ्काओंकी निवृ्िके किष 
दूसरा अर्थं करते दै--निहत्य' इत्यादिसे ॥ ५,६ ॥ | 

जो अनमूल अविद्याका -समूक . नाराकर चेतन्यस्वरूपाभिन परबरक्ष- 
स्वकूपताको प्राप्त कराती है अथवा बोध कराती है, [जो गत्यथ होते 
षैः वे बुद्धयथैक.भी होते &, पेसा नियम दै] वह विया ही उपनिषत्‌ . 
श्ब्दका अथ है अन्थ उपनिषत्राब्दका अर्थं नदी है । एवंच अन्थतात्यर्थसे 
उपनिषत्‌का प्रयोग ठीक नहीं दै । यह्‌ कथन दीक दी है कि विधा उस्न 


१६ शृहदारण्यक्वातिकसार [ १ अध्याय 
हीगी तो समुर जौर सकार्यं अविदाका नाच करेगी, किन्तु विद्योत्यत्ति होना दी 
कठिन है, क्योकि रागादिदोषषूषित उन्म्त मन सांसारिक विविध हेय शौर उपादैय 
विषयभोर्गोकी रोपतासे उचितानुचित कर्मभे इन्दियोकी प्रेरणा करता हआ 
खभ जौर अम फर देनेवाठे विहित तथा निषिद्ध कमकि अनुष्ठान द्वारा संसार- 
खरासे पुरुषको जकडता दी रहेगा फिर॒विदोत्पत्तिकी आशा करना दुराशामात्र 
दे £ इस शङ्काफी निदि किए ठिखते है श्रवृत्ति इत्यादि । 


[ यह भाव है कि द्ुःखजन्ममङृत्तिदोषमिध्याज्ञानानायुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापा- 
यादपवगेः इस न्याय सूत्रके अनुसार मिथ्याज्ञान ही ससारका कारण दे, क्योकि 
मिथ्याज्ञानसे राग, देष, मोह आदि दोष होते हँ । जेते रारीरात्मज्ञानसे शचरीरा- 
नदर विषयको आत्मानुद्लक समञ्षकर उसमे मृचि होती है, यदि वह विहित 

, तो घम होगा यदि निषिद्ध है तो कठड्लमक्षण आदिके सहर अघर्म होगा । 
ये घमं ओौर अधर्मे सुवण ओौर रोहेकी श्खरके सदश बन्ध नही दै । इसीको 
कहते ह भदृत्ति। ध्पवर्तनारक्षणा दोषाः इस सूत्रसे रागादि घमीधमीत्मक 
भदृत्तिके कारण हैँ । इन्ीको भोगनेके ठिए जन्म होता है। जन्म होनेपर 
-ण्िर ये होते हैः । इस तरह षटीयन्त्रके समान इनका प्रवाह विच्छिन्न नदीं होता, 
इसीसे संसार अनादि कहराता दै । जन्म होनेप्र दुःख अवदय ही होगा, अतः 
आत्यन्तिक दुःखका उच्छेद हो ही नही सकता, इस आक्षेपके निराकरणके छ्िए 
'दुःखजन्म ०" इत्यादि सूत्र है । । 


 सक्षेपसे इसका तात्य यह दै-- मिथ्याज्ञान ही परम्रासे संसारका कारण 
दै 1 यदि मिथ्याज्ञानकी निकृत्त हो जाय, तो संप्ारकी भी अवश्य ही निवृत्ति 
हो जायगी, क्योकि कारणकी निचरृत्ति दोनेपर काकी जनुद्रत्ति नहीं हो सकती । 
वह्िके न रहनेसे धूम भी नहीं रह सकता । यदि धूमका हराना अभीष्ट तो पह 
आग हटानी होगी । | | , 

` अब यह विचार करना चाहिए कि मिथ्याज्ञान नष्ट हो सकता ह 
या नही { मिथ्याज्ञान यदि नन्य है तो अवद्य विनारी है । उसे जन्य तो 
सभी मानते ही है, किन्तु नाराके उपायके न होनेप्र अथवा अज्ञात होनेपर वह नष्ट 
नद्टीं हो सकता । ये पक्ष नहीं हो सकते, कारण क्रि शाखकारोनि तत्त्वज्ञान को ` 
मिथ्याज्ञानका नाशकत बताया दै +  . 


1 99. क ज । 





१८ 
भवेदुपनिषन्नामा खाङ्कलं जीवनं यथा । 
फेकात्म्यविषयान्नान्यो वेदान्तवचसां यतः । ९ ॥ 


| 
तामन ह, अतः रक्षणासे हक मी जीवन कदराता है । “अन्नं वै माणाः' यह वे 
दृष्टान्त भी ह, अन्नके प्राणसाधन होनेसे “अन्न वे प्राणाः” यह कदा गया है । 
शङ्का--अवसादन ओर रोथिल्यकरण दोनोंको कहनेका मृतम क्या प्रयो 
हे। यास्कस॒निने संसारकी छः अवस्थार्प बतखई दै--जिसको षड्माव। 
मी कहते दै! यथा “उत्पत, अस्ति, वदधते, विपरिणमते, अपक्षीयते उ 
विनद्यक्ति । ८ अपक्षय है--अवयवशेथिल्यङूप तदनन्तर विनाश होता ३ 
इस वचनसे तथा सर्वरोकानुभवसे यह क्रम सिद्ध होता है किं आवयवदौयि दय 


अनन्तर सवका विनाश होता दै; अतः जथसिद्ध अवयवरैधिल्यका निरय 
 करनेमे क्या अभिपाय दै? 


यह तो कोई नियम नही है, कि जिस धातुके जितने अथ हँ उन सनकी ष 
ही कार्म उस धातुके प्रयोग-से प्रतीति होती दी है । यदि. ेसा माने, तो (मन्द 
इस प्रयोगसे एक कास्मै स्तुति, मोद, मद, स्वन, कान्ति जौर गतिकी प्रती 

होनी चाहिए । केवर स्तुतिके तादर्थसे भन्दतेः यह्‌ प्रयोग ही नदीं होगा, बर 
एक समयमे उतने अर्थोकि एककर्वृक न होनेसे इस तरहके घातुओके अयोगव 
असम्भव ही हो जायगा जर एकवाक्यताकी हानि हो जायगी । 
समाधान---अवयवश्ञैथिल्य कहनेका प्रयोजन यह है कि तत््वज्ञानी दो प्रकारः 
होते दै--एक जीबन्युक्त दूसरे परमसुक्त । जीवन्युक्तमे का्रूपसे अविद्या चन 
रहती है, अन्यथा उसकी भिक्षादिमे मी परवृत्ति न होगी । तत्त्वज्ञान उत्पन्न होनेपः 
भी वह समूल ओर सकाय अवियाका निवर्तक नहीं हुआ, इस कारण विद्याम अविच्या 
निवत्तकत्व नहीं सिद्ध दोगा । तव अविद्यानिवर्क विद्यापरािके ङिए अध्यास्य 
शासखश्रवणादिमे भी किंसीकी प्रवृत्ति न होगी, इसर्एि विके दो काय बत- 
रुते है -एक अविाङथिल्य जर दूसरा अवियानार । मारन्धकर्मनारासद्धितं 
विया अवियाकी निवर्सिका हे ओर मरारन्धकर्मसहित विद्या अविय्याकी ोथिच्यस- 
म्पादिका है । जीवन्सुक्तमे नाराप्रतिबन्धकमार> कर्मेसदित विदयासे अविद्याका नाद 
न हनेपर भी नाशमागवस्थारूप अवयवरैथिल्य अवदय होता हे । | 
परन्न---“भिचते हवयग्न्थिद्धछिचन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चाऽस्य कम्मीणि | 
तस्मिन्‌ इष्टे परावरे ॥' इस श्वुतिसे तथा श्ञानाभिः सर्वकर्माणि मस्मसात्ुरुतेऽजुन 1 
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इस गीतावाक्यसे यदि तत्त्वज्ञानम स्वैकमनाशकलव स्पष्ट मतीत होताहे, तोफिरि 
प्रारब्धकर्मका नार क्यो नहीं इञा £ 

उत्तर तस्य तावदेव चिरे यावच्नविमोक्ष्ये अथ संपत्स्ये इत्यादि श्रतिसे 
तथा 'नासक्तं क्षीयते क्म कल्पकोटिशतैरपि! इत्यादि स्यृतिवाक्येसे पूर्वोक्त वचनोका 
विरोध-परिदार्के किए प्रारञ्धकमीतिरिक्त कमनाशकत्वमे ही पूर्वोक्त वचनोका 
तारस्य मानना चाहिए ! अथवा चरम ज्ञानं ही कर्मनाराकत्व हेः । उसके पूव ्ञानमे 
अवियौियिस्यजनकल् ही है, नादाकत्व नदीं है । चरम ज्ञानक तासर्भसे “मितेः 
इत्यादि वाक्य है । पू्ै ज्ञानके तालथसे ही (तस्य तावदेव इत्यादि वाक्य है । 
इस तरद्‌ विषयका मेद होनेसे दोनों वचनम परस्पर विरोघ निचृृत्त हो जाता हे । 

म्ल अच्छा, तो पूर्वोक्तवचनेकि विरोषका परिहार तो संसारदशाम्‌ कर्मका 
मागसे नाद्यत जर मोक्षदच्लामें कर्मोका ज्ञानसे नास्यत्व माननेपर भी हो सकता 
हे, किर मध्यमे जीवन्युक्तिदशा माननेकी क्या जावदयकता द ९ ` 

उत्तर यदि जीवन्मुक्ति न मानी जायः तो तच्त्वज्ञानोखादक शास्नोकां 
निमीण दी असमव हो जायगा क्योकि यदि तच्छनज्ञानोत्प्तिके समयमे दी शरीर 
पात हो जाय, तो शरीर ओर इन्द्रियके अमावसे चास््रका कैसे निमोण होगा ञओौर 


व 


जिन्ञाखओंको साक्षात्‌ मी उपदेश न्ह मिरु सकेगा । अतः जीवन्युक्तिदशा अव्य 
माननी चाहिए । जीवन्सुक्तिदशामे यदि विया किस तरं परास हुई दै तो शारीरिकः 
वाचिक ओर मानसिक कर्मो द्वारा पुण्य तथा पापके उदय होनेपर विहित ओर निषिद्ध 
कमभि परदृत्ति जौर निवृ्तिसे रागादि सव दोष चित्तम अवदय उत्पन्न होगे, एसी 
परिस्थितिमे “निर्दुष्ट चित्तम विधा उत्यच्न होती हे दष्ट चित्तम नदी" यह सिद्धान्त ही 
सगत हो जायगा ! विवेकवेराग्यादिसे चित्तमूमि परितप्त मरुम॒मिके सद्य हो जाती 
&& । उस जो पुण्य जर पाय उत्पन्न हीते हवे रचूजे हुए वीजके तरह मोगाङ्कुर- 
जनने असमथ दोते दै । जो जन्मारम्भक पुष्य ओर पापहोते दै? वे दी बन्धक 
होनेसे दोष दै । रागाचयात्मक बुद्धि द्वारा जो कस किए जाते दै, उन्दीसे पुण्यादि फक 
उत्पन्न होते ह ओर जो अनामोगात्मक बुद्धिस किण जाति ह, वे बन्ध्य ब्रृक्षके समान ` 
निष्फर होति दै । प्रचत्यादि द्वारा रागादिका अनुमान करना मी ठीक नदीं हे, क्योकि ` 
रागादिके विना भी लोकानु्॒ीच्छासे कमनिष्ठान होता दहै । जसे भगवान्‌ शरी्ृष्ण- | 
चन्दरजीने गीताम कहा `दै---यचपि स क्फख्की इच्छा नहीं है, तथापि यदि भ 
क्का त्याग कर दतो जनता भी कभक त्याग कर देगी ओर नष्ट हो जायगी, ` 


[ १ अध्याय 
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इसङ्एिभै कम करता ह । ज्ञानी मी फठकी इक्छा न रहनेपर भीणेसे ही कमे करता 
है । ओर (तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोश्सये' इत्यादि श्तिसे स्पष्ट प्रतीत हौता दै 
कि तच्चज्ञानोत्तर॒विदेहकेवस्यमे देहपातमात्रका ही विकम्ब है । यदि देह रहते 
तत्वज्ञान ही नहीं होता, तो (तावदेव चिरं, यह कहना सवेथा असंगत हौ जायगा । 
इतिहास ओर पुराणोम जीवन्मुक्तकी कथार्पे बहुत दै, अतः जीवन्यक्तोमे अविध्ाका 
शेथिल्यमात्र तत्वज्ञानसे होता है, नार नदीं होता सर्वात्मना अविंद्याका नाद्य 
विदेहदशाम ही होता है। रागादिना दी अविवदथिस्य है, इसलिए जीवन्खक्ति- 
दशमे रागादिके सदूभावका सन्देह भी करना अनुचित दे । . 
अच्छा तो ब्रह्मविधा अविदाको शिथिर करती है, अविद्यानाद करती है ओर 
शोधित आत्माको सामीप्योपरुक्षित स्वस्वरूप बह्मकी मापि कराती है यद उपषित्‌ 
शब्दका अथं सिद्ध हमा । परन्तु यह अथ ठीक नदीं है, क्योकि इससे यह भी मतीत 
होता है किं त्रह्मविवासे किंसीकी अविद्या चिथिलमात्र होती हे, किसीकी नष्ट होती 
है ओर किसीको ब्रह्मस्वरूप मोक्षकी म्रासि होती है । तथा अनेक अर्थ होनेसे 
बाक्य-मेद भी होता हे । सङृदुचरितः शब्दः सङृदेवार्थ बोधयतिः इस न्यायसे 
एक वार उचरित उपनिषतशब्दसे तीनों अ प्रतीत नहीं ह्यो सकते, इसि 
तीनों अर्थोकी परतीतिके छिए तन्त्र या तीन बार उपनिषवशब्दका उचारण करना 
पडेगा ओर अनेकाथक भी हो जायगा इत्यादि दोष दोगा एवं अमिरूषित 
ˆ अथकी सिद्धि मी न होगी । उपनिषत्‌ श॒ब्दका अभिमत अथ यह है कि विद्या 
समूर अविधाको दिधि कर्‌, पारन्ध कर्मसे होनेवारे मोगानन्तर उसको नष्ट कर 
स्वस्वरूपाभिन्न मोक्षका सातक्षाकार कराती है, इसलिए परस्पर विरोष्यविद्रेषण- 
भावापनसदथत्रयका एक ही वाक्यायै मानना दीक है | वह इस प्रकार होता 
है विया समू सकार्यं अवियाको रिथिरु करके अन्तम उसका विनाद्य कर 
स्वामिन्न बरक्षस्वरूप मोक्षकी अभिव्यक्ति कराती है । 
जन यह राङ्का होती है किं उपनिषतसे जो बद्यात्मैकत्वज्ञान होगा, जिसको कि 
समूल भवियाका निवततेक मानते है, वह मामाणिक नही है । कारण किः म्रत्यक्षादि प्रमाणो 
त के विषय ही बाधित है । जसे 'मत्कणीकुहरं भविङ्य 
मी मगदके बात नते जमामाणि सही "तत्तम शादि वाक्य 
निदवद्ते दो सकती हः ना । अभ्रामाणिकवाक्यजन्य ज्ञानसे अबिद्याकी 
` द्युत अनिचयासे वि्याकी ही निच्त्तिहो सकती हे, क्योकि 
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अविद्या अनादि कारसे चरी आ रदी षै, अतः इद़मूरा हे। अचिरोत्यच्च उद्वितज्ञान 
अप्रखूढ़मूक होनेसे दुर्बरु दहै, तथा मरत्यक्षादि अनेक प्रमाण मेदज्ञानके सहायक ष 
विद्याका सहायक केवर अद्धैताञ्नायमात्र है । प्रत्यक्षादिममाणके साथ विरोषके 
परिद्ारके किषु श्रुतिका द्वितीय अर्थे माना गया हे । यद्यपि “आदित्यो यूपः” 
यजमानः प्रस्तरः, इत्यादि वाक्योसे आदित्याभिन्न युप, यजमानाभिन्न 
प्रस्तर यह अथै शक्तिसे प्रतीत होता है तथापि मत्यक्षादिसे आदित्यका 
मेद यूपम ओौर यजमानका मेद ॒प्रस्तरम सिद्ध होनेखे अभेद बाधित दै । 
इसङ्िए जैसे आदित्यादि पदकी सदृशम रक्षणा कर (आदित्यके सदश यूप दै 
इत्यादि अथ किया जाता हे, वैसे ही प्रकृते प्रत्यक्षादिके विरोधसे विषयके बाधित 
होनेसे श्चतिका अर्थान्तर ही करना चाहिए, अभेद अथं नदीं करना चादि । 
अत्व "निरञ्जनः परमे साम्यसुेति' इस ॒श्रुतिसे अज्ञानादिकी निदत्िदशार्मे 
जीव ओर परमात्माका परमसाम्य हो जाता है, क्योकि वे दोनों चेतन्यस्वरूप ह । 
अन्ञानादि ही मेदक दै उनकी निढृत्ति होनेपर जीव ब्र्मके सद्र हो जाता 
ष । ओर द्रा खुपणी सयुजा सखाया, यह श्रुति भी इसी अथकी पुष्टि करती दै 
अथवा "तत्त्वमसि इत्यादि वाक्यजन्य अभेदज्ञान सम्यद्रुप है । अपकृष्ट. 
जवरुम्बनमे उसके रूपका तिरस्कार कर उक्कृष्ट॒वस्तुके अभेदका ध्यान करना 
सम्पद्भूप ज्ञान है । ध्यानम आलम्बनको अप्रधान कर॒ मराधान्येन उ्छष्ट 
वस्तुक अभेदका दी ध्यान करना चादिए । जिस तरह अपनी बिके बदौरुत 
मन॒ अनन्त षै ओौर विद्वेदेवा मी अनन्त द, अतः . मनन्तत्वसादर्यसे मनम 
विदवेदेवाका अभेदारोप कर प्राधान्येन चिन्तन करनेसे अनन्तरोकरूप फर- 
प्राति होती है, इसी तरह ब्रह्ममिन्न जीवम चेतनत्वसादर्यसे ब्रह्मामेदकां 
आरोप कर चिन्तन करनेसे मोक्षरूप फरूकी पराति हो सकती दै । अथवा “आदित्यो 
द्यत्युपासीतः इस श्रतिसे ब्रह्मभिन्न आदित्यकी ब्रहबुद्धिसे जो उपासना विदित दै 
बह अध्यास है । अध्यास ओर सम्पदूमे इतना दी अन्तर है कि सम्पदूर्म 
आरोप्यमाणका प्राधान्येन चिन्तन किया जाता है मौर अध्यासर्मे आरम्बनका 
प्राधान्येन चिन्तन करिया जाता है । . अतस्मिन्‌ शाखतस्तदूनुद्धिः" अथौत्‌ तद्धिलर्मे 
तदूनुद्धि शाख द्वारा करना दोनो समान होनेसे दोना ज्ञान मिथ्या है| 
अथवा 'वायुवीव संवगः इत्यादि "वाथ भरुयकारमँ प्रथिन्यादिको अपनेमे 
कीन करता दै, अतः 'ंदङ्क्ते इति संवरीः' तथा “राणो वाव संवगः" सुशुक्ि- 
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कभ्यते विषयः कथित्तस्मात्तद्धीस्तमोपयुत्‌ । 
सा चात्मोत्पत्तितो नाऽन्यद्‌ ध्वान्तध्वस्तावपेक्षते ।॥ १० ` 


कार्ते वागादि इरयो भाण कीन हयो जाती ई, जतः प्राण भी संवर्ग का हो जाती है, अतः प्राण मी संवे का 
है। संवरणक्रियाके योगसे जेसे संवर्गखूपसे वायु तथा माण दोनोंक्ा 
होता हे, वैसे दी शवृंहयतीति ब्रह्म" इस ग्युत्त्तिसे जरंहणक्रियाकचैैत्व जीव ओौ 
दोनरमे है, इस कारण जीवका ध्यान भी जक्षरूपसे किया जाता दै । इस पक्ष्म ॐ 
बह्माब्दका प्रयोग गौण है । इस कारण (तत्त्वमसि, "अहं बह्मास्मिः “एकः 
द्वितीयम्‌ इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञान अम्ामाणिक है । मेदमादही मत्यक्षादि ममपरष 
विरोधसे अभेदखूप जो वेदान्तविषय हे, वह बाधित दहे; इसर्एि जव चेद्‌] 
वाक्यजन्य ज्ञान ही अप्रमाण है, तब इसके किए मन्थ बनाना सर्वथा असंगत 
इस शङ्काकी निदृ्िके ठिए छ्िसिते ईै--शेकात्म्यविषयात्‌" इत्यादि । 
(एकमेवाद्वितीयं जह्मः इत्यादि श्चतिर्योसे उपदिष्ट एेकात्म्य द्यी वेदान्तका विः 
है, दूसरा कोई विषय नहीं हे; अतः अद्रितात्मन्ञान अज्ञानका निवर्तक ड 
वह द्ेतात्मन्ञान अज्ञान-निवृचिके लिए अपनी उत्पत्चिके अतिरिक्तं अन्य स] 
की अपेक्षा नहीं करता ॥९।१ ०॥ | 
[ जथोव्‌ “अभासे शारमथवत्‌, इस माचीनोंकी उक्तिसे तथा “अज्ञातार्थज्ञःप् 
कत्वं प्रामाण्यम्‌? रक्षणसे मी यह ॒ निश्चय होता दहै किं प्रमाणान्तरसे मभा 
नकमत्मेकत्व॒ही वेदान्तवाक्योका विषय टै, दूसरा नहीं । 
 (उपक्रमोपरसंहारावभ्यासोपूर्वता फम्‌ । 
अथवादोपपत्ती च लिङ्ग॑तात्प्यनिणये ॥' 
दस शोकम निर्दिष्ट उपक्रम जर उपसंहारके रेक्य आदिसे भी ज्ञात होत 
है कि उक्ताथर्मे ही उक्त वाकक्योका तात्य है, अन्यत्र नहीं ह । तथाहि- "सद्येन 
सोम्येदमग्र प कमेव द्वितीयम्‌" इससे उपक्रम करके देतद्धात्म्यमिदं सर्व 
है “अयमात्मा ज्मः यह्‌ अभ्यास है, ० १ क + छ 
न ४ पूणमिदम्‌" यह उपसंहार है, “स 
फेतरेग्रके मी “आत्मा वा इदमेक एवः ॥ क छ दे । 
[0 एवः यद. उपक्रम है, स एतसेव पुरुषं म्म 
, शान बक्षः यह उपसंहार है ! आथर्वण उप- 
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निषतमे भी “कस्मिन्‌ भगवो विज्ञाते सर्वमिदं विज्ञातम्‌” यह उपक्रम दहै, दये 
वेदम्‌” यह उपसंहार है । तैचिरीय-उपनिषतमे “्रक्मनिदाभोति परम्‌” “सत्यं ज्ञानमनन्त 
नद्यः "यो वेदनिहित गुहायाम्‌ यह उपक्रम ह ओर यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्ये 
स एकः, यह परामर् है । “आनन्दो बद्यति व्यजानात्‌" यद उपसंहार दहै ओौर 
'सोऽदनुते सर्वान्‌ कामान्‌" आनन्दं॑ ब्रह्मणो विद्वान्‌ न बिभेति यह फरूहे। 
सर्वत्र आलमैकत्व अपूर्व है । 
इस प्रकार उपक्रम ओौर उपसंहारके ेक्य आदिसे सब उपनिषदोंका तात्प 
आत्मैकत्वे ही निश्चित होता है, क्योकि 'तात्पयौर्थे शब्दः प्रमाणम्‌" यह सव 
विद्धानोका सिद्धान्त है । अतः सददादि अथे माननेपर ये उपनिषदूवाक्य व्यथे दी 
हो जार्यगे । गौणा्थक भमी तभीदहो सकैगे जब कहीं अुख्याथक हों। इसी 
तरह संपदादिरूप अर्थम तात्पय माननेपर (तत्त्वमसि “अहं ब्रह्मास्मि" (अयमात्मा 
ब्रह्मः इत्यादि वाक्योसे प्रतीयमान वब्रह्मासरेकत्वका त्याग करनेसे स्वामाविकामेदा- 
न्वयवोधकत्वका मी त्याग करना पडेगा । रह गया प्रत्यक्षादिके विरोधका परिहार । 
यह तो अनेक प्रकारसे हो सकता है, उन्म प्रथम परिहार यह है कि जीव ओौर 
जद्यके भेदका तो प्रत्यक्ष दी नहीं हो सकता, कारण कि जीवके असठी 
स्वरूपका ही प्रत्यक्ष यदि नहीं है तो ब्रह्ममत्यक्षकी बातका तो क्या पूना हे । 
सम्बन्धियोँके प्रत्यक्ष न होनेपर मेदका प्रत्यक्ष नदीं होता है । यदि किए कि (अहं 
खुखीः “अहं दुःखीः इत्यादि मानस प्रत्यक्ष सर्वेजनसिद्ध है तो “अहं गौरः “अहं 
कशः” रेस प्रतीतिः शरीरम मी है, अतः यह प्रत्यक्ष ही अप्रामाणिक है । 
इस तरह, दारीर, इन्द्रिय ओर मन इनसे अतिरिक्त सकरुससारवमोतीत 
आत्माका प्रत्यक्ष यदि नहीं हुआतो फिर विरोध कैसा £? यदि यह श्कादहो 
करि आसेकत्व तव हो सकता है जब घट, पर आदि दद्य पदाथ भी न हौ, किन्तु 
यदह नदीं कह सकते, क्योकि घट, पट आदि प्रत्यक्षसिद्ध दँ । यद मी टीक नदी 
हे, कारण कि प्रत्यक्षमात्रसे पदाथकीं सचा नहीं सिद्ध होती । मत्यक्ष तो शक्ति- 
रजतका मी होता दै, इस कारण श्ुक्ति-रजतकी सत्ता तो नदीं मानी जाती । जेते 
इुक्ति-रजत-ज्ञानका तो नेदं रजतम्‌, इस ज्ञानसे बाघ होता षै, इसलिए वद 
मिथ्या माना जाता है । यदि वास्तविक सत्ता होती तो रजतज्ञानका बाध द्धी 
नदीं होता वैसे दी "एकमेवाद्वितीयं जक्ष नेह नानास्ति किचन" इत्यादि वाक्योसि 
भपश्वका मी तो नाध है, इसलिए प्रपञ्चकी भी सत्ता पारमार्थिक नदीं हो सकती । | 


8 ‡ । 
__ जे पसा ९ ° ------- त॒ तत्यागस्त्यागेनेक इति श्तेः 1 ११ ॥ 


परीक्षितापमाण्य प्रलयक्ष॒ अति दुष है अत्व उप ्तयक्षका गृदीतप्रामाण्य 
भरागमज्ञानसे बाध होना अनिवायि ह । विष बाति विरोधके परिहारके समय किख 
जर्यमी । सारांश यह निकला कि ब्रेकल जो वेदान्तवाकर्योका विषय वह वास्त. 
विक षै, इसलिए तद्विषयक आगम प्रमाण ट वह उत्पन्न होते ही समर अविद्यक 
निवृत्ति कर॒ देता है \: यद्यपि अविद्या प्रखूढमूा है विद्या सयः उन्न दोन 
अप्ररूढमूला है; पिर भी जमरमासे भमा बरवत होती है यह सवं विद्वर्नोक 
सिद्वान्ते! यहां तक कि बाद्-बोद्ध रोग मी यहं कहते दै कि “निरु 
पद्रवमूताथस्वमावस्य विपथयेः न बाघोऽयलवतत्रेऽपि बुदधेस्तत्यक्चपाततः 
त्लज्ञानका मिथ्याक्ञानसे यज्ञ न करनेपर मी बाघ नही हो सकता 
कारण कि बुद्धिका पक्षपात रत्र ही मे होता ष, जतकम नहीं होता, अल 
्रहमलेकल्रविषयक धी प्रमा दै, इसङिष्‌ तदथ वेदान्तविचारके आवद्यक 
रन्थारम्म भी आवद्यक ही है ।, आलकल्वातिरिकत वेदान्तका विषय दी नदीं ड, 
इसलिए ॒वेदान्तप्रामाण्यकी रक्षके रिष वेदान्तविचारको ब्रह्मामेकत्वविषयक् 
अव्य मानना चादिष्‌ । केवर विषयक अबाधित दोनेसे तानक 
भ्ाभाण्य्धी रक्षा नहीं हो सकती, क्योकि निष्मयोजनवक्ल मी अप्रामाण्यका 
प्रयोजक है, इसरिए्‌ कहते द--तद्धीप्तमोपनुत्‌! अथीत्‌ आलेकत्वत्तान 
तमका--जज्ञानका--निवतैक दै । अज्ञाने निवृत्त होनेसे स्वतःसिद्ध जात्मस्न- 
रूपानन्दरूप मक्ष॒ परममयोजन अभिव्यक्त होता दै जिससे मनुष्य कृतङ्छत्य 
हो जताद्ै!]. ..-. -- ` 

अव यह शङ्का होती ह कि यद्यपि बेदान्तवाक्योि ्रह्मामेकत्वलु द्धिः 
रो सकती तो भी केवठ. तादृश बुद्धि टी अवि्याकी निवर्तिका न्दी द्य 
सकती । अन्यथा उपनिषद्‌ अन्थका अध्ययन करनेवाले जितने टै, उन सबकी 
अविद्या निवृत्त हो जायगी, परन्तु भूसा देखा नहीं जाता; इस कारण कमेसद- 
छत विया अविधाकी निवर्तिका ह । अतः अविद्यानिवृत्ति केवर बह्मविद्याका 
फल नहीं हो सकती ! अच्छा तो कपैको. सहकारी कारण आप मानते दै 
प्र्‌ विद्याका फर क्या टै ? ब्रह्मघ्वखूप साक्षाकार तो फ़रु हो नहीं सकता, 


व अविक्रारिपररक्षा ] भाषालुवादसदित 


२८५ 








क्योकि ब्रह्य्वरूपसाक्षात्कार्‌ नित्य है ओर फर होर्ता है अनित । यद्यपि 
उत्पाद्य तथा विकाय ये बोन फर अनित्य दँ ओौर रंस्कायै तथा 
प्राप्य नित्यानित्य साधारण हँ तथापि संस्कायै वही होता है जिस्म क्रियाजन्य 
अतिशय हो स्के । , जसे कि पोक्षणरूप सस्कारका आधार होनेसे ब्रीहि 
सस्काथ क्म । ब्रहमके निर्भक होनेसे कोई भी अतिदाय उसर्मे नही हो सकता 
तथा वद पाप्य कमै मी नदीं दो सकता, क्योकि अप्रा प्रामादि गति द्वारा माप्त होते 
द अतः चे पाप्य कै है! ब्रह्म तो नित्यम्रापत होनेते पराप्य कमे नहीं हौ सकता । इससे 
जतिस्क्ति जौर को$ कम-मकार है दी नहीं । ठीक है, यदि बह्मसाक्षात्कार बरहस्वरूप 
हाता चो वह्‌ फक नहीं दो सकता, किन्तु पेसा नही दै । जैसे घरसाक्षाकार घटाति- 
रिच्त & चसे ही बरहमसाक्षात्तार भी जल्यातिरिच्त है, अतः वह फर दौ सकता है । 
यह कहना भी ठीक नहीं दै, क्योकि घट तो जड है अथीत्‌ पराघीनप्रकारा है 
अतः घरको अपने प्रकारके किए अन्य प्रकाशकी अपिक्षा होती दहै, परन्तु ब्रह्म 
तो जपराघीनपरकाश्च होनेसे स्वयमकाञ है, अतएव ॒ब्रहमपरकाश ब्रह्मस्वरूप होनेसे 
नित्य हे, काय नीं हे; अतः फरु भी नही दै। यदि ब्रह्मसाक्षात्तारको 
बरद्धस्वरूपातिरिक्त भावनाप्रकषेजन्य प्रातिभज्ञानस्वरूप मनि, तो जैसे कामिनीकी 
भावनां भकर्षसे जन्य कामिनीका साक्षात्कार अपरामाणिक . होता है, वैसे दी 
भावना-परकर्षजन्य प्रातिभक्ञान मी प्रामाणिक नदीं हो सकता, क्म॑किसका 
सहकारी कारण होगा £ त | 
सौर यह मी विचार . आवकयक है किं ब्रह्मभावना क्या षै यदि 
ज्सज्ञानमात्र ह, तो सङृत्‌. नक्चज्ञानसे किसीकी अविद्या निवृत्त ही नदीं दोती, 
अतः सहकारीकारणकी चचौ ही व्यथे है । यदि ज्रहमविषयक शाब्दज्ञानसन्तति 
जद्यभावना है, तो संशायसाधारण ज्ञानमात्राभ्याससे वस्तुस्वरूपका साक्षात्कार 
नहीं होता । सस्याणुतरी पुरुषो वाः यह सशयात्मक. निरन्तराम्यस्यमान ज्ञान “यह 
स्थाणु हैः अथवा यह पुरुष टै इन दोनो कोटिर्योमे किसी मी कोरिका 
निण्मयक नदीं दोता, इसर््पि निर्विचिकित्स ब्रह्मविषयकशब्दज्ञानसन्तति ही 
न्रह्यमभावना ह, यह्‌ मानना चाहिए । इस भावनासे ब्रह्मविषयक साक्षात्कार होता ह, 
स साक्षात्कारसे अविद्याकी निदि होती दै, यदी कना युक्ति-युक्त हैः क्योकि 
 भत्यश्ात्मक भ्रमकी भ्यक्षात्मक प्रमाणसे ही निवृति होती है । अपरोक्षदिगुभ्रम तो 
जापोक्ि द्वारा परोक्ष ज्ञान होनेषर भी निवृत्त नही होता । एवं बोस सपक 


२६ । बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्य] 
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भ्रम मी परोक्षज्ञानसे निवत्त नदीं होता, इसक्िए दशमस्त्वमसि' इत्यादि वाक्य 
त्यक्ष ज्ञान माना गया है । अतः जब तक त्वपदाथेका नहमपदाथके साथ अभ 
छपे अथीत्‌ परिद्ोधित लंपदा्थका ब्रहप्वरूपातममकत्वरूपसे साक्षात्कार न हीग 
तब तक जीवम सांसारिक दुःख, शोक ओौर मोहादिकी निदृत्ति न होगी । 

अब आप स्वयं विचार कर सकते हैं कि अवियानिवततैक ब्रह्मासेकत्वसाक्षात्कः 
कर्मकरा फल हो सकता है या नहीं १ कमै अप्रमाणात्मक है, अतः साक्षात्क। 
करम॑का फर नहीं हो सकता । यह साक्षात्कार अन्तःकरणव्रचिविदोष दै, ड 
स्वस्य नहीं हे, अतः यदी फल है, इसीको चरम तत्त्वज्ञान कहते द, यदी समस 
मपश्चकरा निवर्षक हे, . इसकी निवृति स्वतः होती है । जसे पद्किक जख्मे निमे 
डाल देनेसे वह ` पड्कको नीचे चेटा देती है जौर स्वयं मी नीचे चैट जाती । 
रेते ही यह ज्ञान संसारोपादान अविदयाको नष्ट करता हुआ स्वयं भी नष्ट दं 
जाता है । अवियानिदृत्तिके किए विया कर्मकी अपेक्षा नदीं करती, यह्‌ अनुमानरं 
भी सिद्ध हे। ४ ५ 

त्रहयालकत्वधीः. जन्यपिक्षा न, ततत्वषीतवात्‌ › श्ुक्तितत्वीवत्‌' अथाव जर 
्क्तितच्वन्ञान रजत जओौर उसके अज्ञानकी निदृत्तिके रि अन्य ज्ञानक अपक्त 
नहीं करता, वैसे दीः उक्त विद्या मी प्रपञ्च जौर उसके उपादान अविंद्याकी) 
निवृ्तिके किए अन्यकीं अपेक्षा नदीं करती । इस विचार द्वारा यह सिद्ध इञ 
कि मोक्षमा्िका साधन केवर विदाही है। कम सहकारी कारण भी नहीं है । 
 . उ शङ्का यह होती है .कि कमको मोक्षसाधन ज्ञानकी उत्यत्तिका कारण तौ 
 मव्द्य मानना चाहिए, क्योकि तिमे लिखा है “तमेतं वेदानुवचनेन बाक्षणा विचि- 
दिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानादकेनः इत्यादि ययपि प्रत्ययाथेः प्रषानम्‌' इस च्यायसे 
यज्ञादिके साघनमावकता सम्बन्ध परघमनीमूत विविदिषा दी. होना चाहिए तथापि 
(असिना. जिषांसतिः इत्यादि . प्रयोगसे दिसासाषनत्वका सम्बन्ध ॒तख्वारमे ष्टी 
प्रतीत होता दै, इच्छाम नदी, वाक्य द्वारा जिस पदाथेका जिस पदाथ सम्बन्व | 
मतीत होता है, उस पदाथका उसी पदाथके . साथ सम्बन्ध करना चाहिए | 
कर्मसंज्ञा द्वारा मी बहवेदनसे दी थे पराघान्य दै, क्योकि कतीके इष्टतमक्छी 
करमरक्ञा होती है) तथा "विद्यं चा विद्यां च. यस्तद्ेदोमयं सर ह. अविद्यया शखत्युं 
तीत्वौ वि्याऽग्रतमरलुतेः इसमे अविच्यासे वणीश्रमकर्भ. विवक्षित दै, सलयुका अथ 
ह जञानोत्पत्तपरतिबन्धक पूतैकम तीत्वौ- अपरश्च र्र्‌, नित्यानुष्ठित निरभिसर्धि . 
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अप्रमाणमूत कर्मसे जन्य ज्ञान भ्रमातमक नदीं दोगा । म्रमाज्ञान ममाणजनः 
ही होता है । कर्मानुष्ठानके निना भी व्युत्यन्न पुरुषको पदार्थोपस्थितिघरित खाच 
सामग्री रहनेसे शाब्दबोध होता ही दै, अन्यथा नास्तिकोको शाब्दबोध डं 
नं होगा । नास्तिक-अन्थोके देखनेसे स्पष्ट प्रतीत होता दै कि हमारे अन्थोक 
भी अथज्ञान उनको उतनाद्यी होता है जितना किं हम रोगोँको; अन्यथावे छोर 
खण्डन ही कैसे कर सकते £ यह बात दृसरीद्दै कि हम रोगोंको अपने 
न्थ मामाण्यप्रह होनेसे श्रद्धा दि होते है उनको प्रामाभ्य-मह न होनेसे चे 
नही होते, किन्तु बोधे कोई अन्तर नहीं है । 
ओर यदि शाब्दबोध्मे कर्म कारण होगा तो बड़ी आपत्ति यह उपस्थितं 
हौगी कि जब तक्‌ विधि जओौर निषेव वाक्योका यथाथ ज्ञान न होगा, तब तक 
विहित कर्मोक्ा अनुष्ठान तथा निषिद्ध कर्मोका त्याग हयी नहो सकेगा 1 
विहित जौर निषिद्ध वाक्योका अरथज्ञान होनेसे कर्मानुष्ठान ओर कर्मानुष्ठान होनेपर 
उन वाक्यौका जथेज्ञान इस प्रकार अन्योन्याश्य दोष भी होगा । अन्योन्याश्रय 
होनेसे कायैकारणमाव दी नष्ट हो जायगा । | 
यदि कर कि कर्मकाण्डके वाक्थोके अर्थज्ञानमे कर्म कारण नी है, किन्त 

उपनिषद्वाक्योके अथेज्ञानमे ही कर्म कारण दै, तो इसमे विनिगमक क्या 
£ सांसारिक सखुख-दुःसादिविशिष्ट जीवका सर्वज्ञ सर्वक्तिसम्पन नदमक्े 
साय अभेद असम्भव हे; अतः योग्यता-ज्ञान न दहोनेसे ^तत्त्वमसिः इत्यादि 
वाक्यौसि जीव ओर नशा अभेदनिषयक बोध शीघ्र नही होता । कर्मानुष्ठानजन्य 
ण्ये जव पापकी निडृत्ति हो जाती दै, तब चित्त परिशुद्ध हो जाता हे, चित्तके 
खद दोनेसे श्रद्धामक्तिपूरवक योग्यता-ज्ञानोत्पतति होती है ओर जीव तथा बद्यका 
अभेद्विषयक बोष होता दै, यह कहना भी दीक नही है, क्योकि योग्यताज्ञान जव 
परमाणजन्मं होगा, तभी प्रामाणिक दोनेसे परमात्मक शब्दबोधे कारण दोगा, 
क्योकि मामाणिक योग्यताज्ञान ही शाब्दा कारण होता है । अन्यथा ष्वद्धिना 


सिञ्चति! इस वाक्यसे भी अप्राभाणिकं योग्यतान्ञानसे भमात्मक बोध होने लगेगा 1 
मथवा कमे मी तिरिक्त प्रमाण ष, यह स्वीकार करना पडेगा । इन दोनों 

पक्षो किसी पक्षको भी मानना ठीक नही है, क्योफि (तस्मात्‌ यज्ञेन विविदिषन्ति? 

इत्यादि वाक्यर्मे श्रुत यागादिसानमावका सम्बन्धं 


भवानभूत नद्मवितिदिषा--््ञच्ामे ही 








कका क्च ऋ 





नदमज्ञान्मे नहीं दै, कन्द 
 ज्ञनसे मी इच्छा शब्दतः मधान है । 
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जेसे 'राजपुत्रमानयः इस वाक्यसे राजपुत्र ही का आनयनक्रियाम अन्वय 
होता है । यद्यपि पुत्रकी अपेक्षासे अथतः प्रधान राजा हे फिर मी शब्दतः 
भाघान्य पुत्र हीमे है, वैसे ही यहां समञ्ना चादिषए । याग जादि कर्मोसि 
पुण्य होता दै, पुण्यसे पापकी निदृत्ति होती है इसके द्वारा पुरुषका चित्त संस्कृत 
होता है । शतिभ किला है--“स ह वा आत्मयाजी यो वेद इदं मे ऽनेनाङ्गं संस्क्रियते 
इदं मेऽनेनाङ्गमुपषीयतेः अर्थात्‌ यागादि पुण्य कर्मे करनेसे पापकी निवृति होती 
है, तदनन्तर त्रह्मज्ञानकी इच्छा होती टै, तदुपरान्त तत्वज्ञान होता हे, इस रमसे 
'ज्ञानमसादेन विद्युद्धसच्वस्ततस्तु तं पदयति निष्करं ध्यायमानः ध्यान मानसीक्रिया 
होनेसे पुरुषतन्त्र है । इच्छा करनेपर ध्यान हो सकता हे, न करनेपर नही हो 
सकता, अतः “ध्यायमानः, यह्‌ कहा दहै । ध्यान होनेसे तत्कारण इच्छा होती है 
विद्यद्धः सत्त्वध्यानजनक इच्छाकी उत्पत्ति कारण दै । इच्छा होनेसे ध्यान करता 
हे ओौर उसके बाद संस्कृत मनसे निष्क अद्वैत ब्रह्मको देखता ह; 

क्योकि “मनसेवानुद्षटव्यम्‌ः सी श्रुति हे । 
सारांश यह दहै किं नित्यक्मानुष्ठानसे धर्मोव्यत्ति होती हे, अनन्तर पापकी 
निड़त्ति होती है । पाप ही अनित्य अश्युचि दुःखम नित्य श्चि सुखात्कं मको पेदाकर 
चि को मलिन करता दै। पापकी निवृत्ति होनेपर ज प्रत्यक्ष तथा उपपपतिके दवार 
सुरु जाते है, त म्त्यक्ष तथा उपपत्तिसे संसार अनित्य अद्युचि दुःखात्मकं है, यह 
अवदय निश्चय होता है, इस कारण संसारसे वैराग्य होता है । तदनन्तर संसारको 
त्याग देनेकी इच्छा होती है। उसके बाद पुरुष संसार त्यागनेका उपाय खोजता हे । 
सख्ोज करनेपर यह्‌ खनता ह कि आत्माका यथाथैज्ञान दी इसका उपाय है, दसरा 
नदी हे, क्योकि (तमेव विदित्वाऽतिश्रलयुमेति नान्यः पन्था वि्यतेऽयनाय' इत्यादि 
श्रुति है । आस्माकी जिज्ञासा करनेके बाद श्रवणादि दारा आत्माको जान केता ह । 
दस तरह परम्परया यागादि कर्म॒॑ज्ञानोत्यधिमे कारण दँ इसी बातको भगवद्गीता 
भी कती दै-- | | 

'आरुरुक्षो्धनेर्योगं ` कम कारणसुच्यते । 
योगा्ढस्य तस्यैव चमः कारणसुच्यते ॥' 

अर्थात्‌ आत्मन्ञानेच्छाका कारण कमे हे । तबतक कमीमुष्ठानं आवश्यक दै 
नतक ज्ञान न हो, ज्ञानोत्यत्तिके बाद कम करनेका अधिकार ही नह्य रहता, 
किन्तु कर्मत्यागपूरवैकं केवरु शमः. वम भादि साघनयुक्तं॑पुरुषका शक्तिकि 
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निन 
कारण ज्ञाननिष्ठामे ह्य अधिकार है । जिन, महानुभावोँका चिच्च पूवैजन्म क्त 
कमसे परिदयद्ध दै, उनको इस जन्मम कमायुष्ठानकी आवर्यकता हो नदी 
ह। चिक्के युद्ध होनेसे संसारम आते ही संसारके असली स्वख्पका चान 
उनको "हो जाता दै, उसीसे वैराग्य होता है भौर दयजिज्ञासा उत्पन्न हो जाती डे? 
उनको क्म करनेकी आवदयकता ही नहीं रहती, उन्हीं पुरुषरलोको रक््यकर र्ति 
कहती है- यदि वा इतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्र्जेत्‌" । इन महाजनोंको ऋण्कं 
निवृत्तिके किए भी करम करनेकी आावद्यकता नहीं है । इनको ऋण दोता हौ न 
क्योकि "जायमानो ह वै, इत्यादि श्रतिका तात्ययै है--गृदस्थः सपद्यमानः१ । अन्यथा 
रहमवादियोको ऋण होता तो ब्रह्मचर्याश्रमसे दी सन्यासाश्रमर्मे आ सकता हे 
यह्‌ कहना असंगत हो जाता, क्योकि ऋणानि त्रीण्यपाकृत्य मनो मोक्षे निवेशयेत्‌? 
इस स्य्रतिके अनुसार जबतक पुरुष देवक्ऋण पितृऋण, जर ऋषिऋण इन तीर्न 
चणो चुका न दे, तब तक वह मोक्षाधिकारी नही हो सकता । इन तीनों ऋणोँकेमे 
चुकानेके किए गृहस्थाश्रमे मी आनेकी आावदहयक्ता है । अध्ययनसे ऋषि- 
ऋणक्ी निवृत्ति होती है, पर देव्रदणकी निदृत्ति तो यागादि कमौनुष्ठानसे दी 
होती हे, यागा्नुष्ठान दारपरिभरहके बिना नहीं हो सकता । कारण कि पल्लीक्रक 
आंज्यावेक्षण . विहित दै । होमाथे ध्रतका निरीक्षण पलीको करना चाहिए § 
यदि पल्ली न रहेगी तो `आज्यसंस्कार दी नदीं होगा । असंस्कृत आज्यसे 
थाग करनेसे फरू यदि न होगा तो याग दही व्यथ है। तथा पितृच्छणकी निच्रचि 
संतानोदत्तिसे होती है, इसके किए दारपयिमिह आव्यक ही दै ओौर यको 
पवीतसंस्कारसे पि किसी वेदिक विधि-निषेध कर्मका अधिकार भी नद्धं 
रहता, इसङ्िए उस्मान त्रैवर्णिक बालक ऋणी है, यह कहना ठीक नदीं षै । 
भध्ययनादिरमे ऋणराब्दके प्रयोगका तात्पय यह है किं ऋण जैसे अवदय चुकाना 
पडता है, वैसे दी योग्यता होनेपर अध्ययनादि अवद्य कर्तव्य है । जन्मसमये द्धी 
योग्यता नदीं दोती, किन्तु उपनयनोत्तर होती है, जतः जायमानका उत्पथमानः, 
यह अथं ठीक नहीं है । यदहापर ऋणदब्दका गौण प्रयोग है, ब्रह्मचमाथमसे मी 
सेन्यास हो सकता हेः । यदि जन्मान्तरीयकर्मानुष्ठानसे चित्त पूर्ण॒परिद्युदध इमा 
हो । इसर्णि “यदहरेव विरजेत्तदहरेव परनञेत्‌, यह श्ुति साधनचदुष्टयसमभ्पचि 
होनेपर आश्रमकर्मोकी अपेक्षां नही बतराती, किन्तु जिस दिन पृण वैराग्य हो जाय 
उसी दिन संन्यासी हो जाय--यह बोषन करती है । यहां पर संन्मासका तात्प 
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नन्वभ्युदयवत्साध्या गुक्तिरप्राप्रूपतः । 
सिषाधयिषया चाऽतोऽधिकारी न बुध्त्सया ॥ १३ ॥ 


आजकर्के संन्यासमे नदी है, किन्तु मोक्षाधिकारमे है । मोक्षाधिकारी होनेपर 
कमीधिकार समाप्त हो जाता है, इसकिए्‌ श्र॒ति कहती है--^त्यागेनैकेऽमरतत्व 
मानङ्यु:" अथीत्‌ मोक्ष त्याग दीसे होता हे, क्मादिसे नहीं । गीताके भगवद्‌- 
वाक्यस्ते मी यदी सिद्ध होता है-- 

(सर्वधमीन्‌ परित्यज्य मामेकं रारण ज्जः । 

अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोचयिष्यामि मा श्युचः' 

“अनन्या्िन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते ।' इत्यादि । 

सन धर्मोका त्यागकर, अद्वितीयातममचिन्तनसे समर ससारदुःखकी आत्य- 
र्तिक निवृत्ति दो जायगी, रोक मत करो इस्यादि। यह निष्कर्षं निकला फि 
कर्म चित्तशुद्धि दवारा विविदिषाका कारण दै, मोक्षसाषन ज्ञानका कारण नहीं हे । ] 

(नन्वभ्युदयवत्साध्या' इत्यादि । | 

“मोक्षः कर्मसाध्यः, शास्नीयफरुत्वात्‌ , स्व्गवत्‌ अथात्‌ मुक्ति कर्मसाध्य 
हे, शाखीयफर होनेसे स्वगकी तरह इस अनुमानसे कर्मसाध्यस्रकी आशङ्का करते 
दं । जभ्युदय-स्वगादि जसे अप्रा है वह कर्मद्रारा दी प्राप्त होता ड वेसेदी 
मोक्ष भी अप्राप्त है अतएव इसकी भी प्राप्ति कर्मसेदी हो सकती है अन्यथा 
नहं । सिषाधयिषया---उरिपपापथिषया अथात्‌ कर्मानुष्ठान दारा मोक्ष उसन्न होता 
ड, ेसी इच्छावाखा मनुष्य मोक्षाधिकारी है न कि, बुभुत्सया--ज्ञानेच्छया अर्थात्‌ 
सयुः य सिव्यक्तिकी इच्छासे ॥ १३ ॥ 

[ खद्का--जसे स्वगादि फर शासनीय. होनेसे कायै है, उसी तरह मोक्ष भी 
खछाख्मीय फर होनेसे काय ही हे, नित्य नीं । कायं व्याप्रारके बिना नही होता, 
इस कारण मोक्ष भी स्वगै-सा जन्य हीह, नित्य नही । . _ . 

यदि कदटिए्‌ कि मोक्ष शाख्रीय फरु होनेपर भी. अकार्ये, तो क्या 
हानिद्धै £ दानि यहद किजो पुरुष जिस कर्मको अपना कार्यं समक्ता 
द्धै, वद्यी पुरुष उस कर्मका अधिकारी कहलाता है । _ मोक्षके अकार्य दहोनेसे, 
उसके अधिकारीका काभ नदीं होगा । अधिकारीके बिना मोक्षशास्र व्यथं. 
जार्येगे, यह अभिकारीके विवेचनके समय कद चुके हँ । केवक. साख्ञ.ही में 
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यह बात नही हे, किन्तु ठोकमे भी रेसा हयी. नियमदहै। जो ग्रहनि्मीण 
आदि कायैको अपना कर्तव्य समञ्षता दहै, वही गहनिर्माणकार्यका अधिकारी 
हे । राख भी रोकन्यायानुसारी है, अन्यथा नदीं । जो पुरुष अभ्युदय-फकू तथा 
तत्साधन नियोग--पुण्य--दोनोँको अपना कर्वव्य सम्षता है, वही अभ्युदयाथ 
यागादि कर्मोका अधिकारी अपनेको समन्न कर यागायनुष्ठान करता दहै। नित्य 
फर्मका अधपिक्रारी वह दहै, जो नियोग दी को अपना कर्तभ्य समञ्षता है, क्योकि 
उसका फरु स्वगौदि नहीं हे, इसीसे नित्य कर्मानुष्ठानजन्य पुण्यको पण्डापूर्वं कहते 
षै । उस पुण्यसे सुख-दुःखादिरूप फर नहीं होता, अतः नपुंसक युरुषके 
सदश होनेसे वह अपूर्वं पण्ड कहराता है । “छ्वीवः पण्डो नपुंसके, ेसा कोष दै । 
इससे यह निथित हु किं शाखीय फरूपाप्ति कर्मावीन है, इसरिए स्व्म- 
के समान सक्ति भी कर्मजन्य ही दै, अन्यथा नीं । केवर अमुमानसे ही यह 
नहीं कहते, किन्तु श्रतिसे भी -यही अथ सिद्ध होता है--"तञ्जलानिति शा 
उपासीत “स क्रतुं कुर्वीत' विज्ञाय प्रजां कुर्वति" "आदित्यो ब्मेद्युपासीतः “जास्मा 
वा अरे द्रष्टव्यः; इत्यादि श्रतिर्योमे मोक्षफरप्रा्िके र्एि आम्मन्ञानकी विधि भी 
देखते है । 
समाषान-- यदि सक्ति कर्मजन्य मानी जाय तो जिस तरह साघनतारतम्यसे 
स्वगौदिफर सातिराय तथा अनित्य है, उसी तरह सक्ति भी सातिशय ओर अनित्य 
दो जायगी, तथा स्वरी जौर सुक्तिरूप फर्के अधिकारियों वेरक्षण्यरूप फर भी न 
रहेगा, क्योकि अनित्य जौर सातिदशय फर्कीं कामना दोनोमिं समान हि, तो फिर 
कभकाण्ड जर ज्ञानकाण्ड तथा पूर्वमीमांसा ओौर उत्तरमीमांसाका मेद भी अस्त 
हो जायगा, क्योकि अधिकारी ओर फरुके मेदसे दी इनका मेद है । जन दोनोकि 
फरु जौर अधिकारि्योमिं वैरक्षण्य ही नहीं है ते शस्त्रमेद भी असज्गत 
ही दै जर श्रुतिर्योमि ज्ञान तथा कर्मका स्वखूप मेय जौर प्रय सेदसे 
दा प्रकारका बतलाया गया है । मोक्षका साधन ज्ञान जो स्वके साघन 
क्से विरक्षण है वह अय कहता है ओर स्वर्गसाधन कम अर्थात्‌ मोक्ष- 
साधनसे जा भिन्न है वह प्रेय कहरातादहै। प्रायः भ्रेय जौर प्रेय इन 
दोनोके सान ज्ञान जौर क्म क्रमसे उत्तरमीमांसा जौर पूर्वमीमांसाके विषय दै, 
क्योकि ये ही दोनों क्रमसे पुरुषको स्वगापभेमे वाधते है, "विसिनोति बध्ाति ` 
इति विषयः" इस व्युत्यततिसे दोनों विषय दँ । इन दोनो जो अपवगसाघन ज्ञानका ` 
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मैवं साष्याऽप्यसौ सक्तिः स्वगैवन्नैव जम्यते । 
किन्त्वभिव्यज्यते बोधात्‌ प्रदीपेन षटो यथा ॥ ९ ॥। 
श्रवणमनन आदिसे संचय करता है, वह नित्य मोक्षखूप फर पाता है गौर जो स्वगादिके 
छि कर्मोका अनुष्ठान करता हे, वह सातिशय अनित्य स्वगादिरूप रू पाता है । 
आत्मनज्ञानश्यूल्य होनेसे निस्य मोक्षफलसे वश्चित रहता है। ओर “परीश्च्य रोकान्‌ कर्म- 
चितान्‌ ब्राह्मणो निर्वैदमायान्नास्त्य्ृतः छृतेन' इत्यादि श्च॒ति मी है । इसका तात्पर्य 
यह है किं रेहिक पड्यु, पुत्र आदि फर ओर पारलौकिक स्वर्गादि च्छट कर्मजन्यं 

होनेसे कृषि आदिकी तरह अनित्य है, यह अनुमान कर अधिकारी पुरुष निश्चय 
छर ॐ कि नित्य फर मोक्ष अनित्य क्मादि द्वारा. प्राप्त नदीदहो सकता । अतः 
अनित्य फल तथा उनके साधनसे विरक्त होकर, उपनिषदूवाक्योसे मोक्षा साधन 
ज्ञान दी है, दूसरा न्दी, यह जानकर समित्याणि होकर गुरुके पास जाय । व्युसखन्न 
लोनेपर मी अपने-आप विचार करनेसे ज्ञानप्रापति नदीं होती है; क्योकि छिखा है--- 
“आचार्यवान्‌ पुरुषो वेदः अर्थात्‌ चायं द्वारा शिक्षा मिरनेपर ही आत्मज्ञान होता है, 
अन्यथा नहीं । समित्ाणिका यह तात्ययै हे किं शरिक्रहस्तस्तु नोपेयाद्‌ राजानं 
वतं गुरुम्‌ ( राजा, देवता तथा गुरुके पास खाली हाथ नदीं जाना चाहिए ) 
कृ उपहार लेकर दी जाना चाहिए । उपहार योग्यतानुसार ही द्योना चाहिए | 
यद्यपि विरक्त श्रोत्रिय गुरुके योग्य उपहार तो हयो दी नहीं सकता, तथापि निषेध 
पारुनके छिए्‌ रुकड़ी, जो सरवैत्र घुरुभ है, लेकर जाना चाहिए । गुरू अधीतवेद 
( जिसने साङ्गवेदाध्ययन किया हो ›) तथा अहमज्ञानी होना चाहिए । आजकरूकी 
तर नदी । वस्तुतः आजकक ज्ञानप्ा्तिके उदेर्यसे तो गुरु किण नहीं जातेः 
करिये जाते है केवर दीक्षाप्रहणके ङि दी, इसकिए वह विद्धान्‌ ही ोना चादिष्‌, 
इसकी कोई आवदयकता नहीं है । | 

फिर भी यह शङ्का होती है कि सक्ति भी स्वगके समान साध्य दी हे, क्योकि 
जसे अमा स्वरीकी प्राप्ति यागादि कर्मोसि होती है, वैसे दी अप्राप्त मोक्षकी भासि 
ज्रानसे होती है, इसकिए साध्य दोनाँ है साधनभूत ज्ञान जौर कमम भके ही मेद हौ । 

अच्छा, अब यह बततङाहृए किं मोक्षकी अप्राप्ति आप वास्तविक समक्षते ष्ट 
या भांतित्ते अपाचि समक्षते हँ । मोक्षकी अभराति वास्तविक है, यष तो आप दही 
क सकते, हम णसा नहीं कह सकते । द्वितीय पक्षम अनुखच्मकी उत्यच्धि 
भूभिमत है या अपािभमका नाच्च £ पा प्क्ष वो. दीक नहीदधैः क्रण.कि 
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तमोमात्रान्तरायत्वात्तमसो बिद्या हतेः । 
व्यज्यमानेव सा साध्येतयुपचारात्‌ पथुज्यते ॥ १५ ॥ _ . वि 
मुचि आतमस्वरूप होनेते नित्य है, अतः वह कार्य नदी दहयो सकती । इसि 
अनुतयतनकी उत्पतति कहना तो नदी बनता । इसलिए अप्रा्ि्रमका ध्वंस दी न 
सकते है । जते किसी पुरषके गले माला विचमान है, किन्व॒ उसे कह क 
सो गई, एसा भ्रम हो गया, अतः उसकी प्रा्तिके लिए वदं ह्ुधर-उध्यगं 
उसका अन्वेषण करता दै । जव किसी दया पुरषको यद ज्ञात द्योता दै चि 
यह पुरुष ्रान्तिसे दुःख पारहा दै, तब वह पृषता दै-क्यो भाई, कया 
लोजते हयो ? क्यो दुःखी दो ?वह कहता है--भगवन्‌ , मेरी सोनेव्छी मास 
खो गरदैः हसीण्एिभ दुःखी दहं जौर उसीको खोज रहारं! तव छवा 
कदते है क्यो पवराते हो देखो न, माख तो वुम्हारे गेम दी ड; यह खुननेपर 
उसकी आन्ति निवृत्त हो जाती दै ओर माल मिरु गई, यह समक्ष कर चश 
परम सन्तुष्ट हो जाता है, वैसे ही (तत्वमसिः इत्यादि वाक्य इह्ारा जवं अषने- ` 
को यद्ध बहमप्वरूप समक्ञ लेता दै, तव सांसारिक विविध छशेसि छुटकारा षा 
जाता है । स्वरगेते मुक्तिमे यदी विरोष दै किस्वगी सातिद्य तथा अनित्य है 
ओर युक्ति निरतिशय गौर नित्य है । इसीसे इनके साधन-- ज्ञान गौर क्--- 
भिन्न-मिन्न कटे गए है ॥१४॥ 

इसी तात्यथते कहते दै--(तमोमात्रान्तरायत्वात्‌" इत्यादि । 

तमोमात्र-ज्ञानमातर ही अन्तराय--युक्तिमे बाधक ह । वि्ासे आविरक 
अन्ञानकगे निदत्त होनेसे युकतिकी अम्यक्ति होती है । इस कारण युक्तिने भी 
जौपचारिक साध्यत्वका प्रयोग होता दै । | 


मौचारकिशतति गौणीदृप्ति कहती है । गुण-सादश्यसे अन्यके वाचक 
थन्दका अन्यतर प्रयोग होता है । जसे भसिहो देवदत्तः, यथपि देवद सिह नी 
ई, तथापि सिहसदश करूर तथा सूर है, इस तात्प सिंहसमयेतकौर्यादिसदश्च 
कोयादिका योषन करानेके छि  ओपचारिक सिहदयन्दका भयोग देवद आदि 
 भनुप्यमं मी देखा जाता दै। जेसे घटादि काय कारणव्यापारते पहले इरिमोचबर ` 
गीं होता, किन्तु कारणन्यापारके अनन्तर ही द्िगोचर देता दै, अतः कार्य 
१दराता है, वैसे दी सुक्ति मी आलमज्ञानसे परे नही प्रतीत होती, आलन्ञानोचर 
धीते होती दै। इसि कायसादश्यसे उपचादरृततिसे उसे काय॑ कहते र 11 १८५५ 
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चिकित्सयेव सम्प्राप्य स्वास्थ्यं रोगार्दितस्य तु । 
आत्माविद्याहतेर्बोधाव्‌ तत्कैवल्यमवाप्यते ॥ १६ ॥ 
बह्म वा इदमग्रेऽभूत्तदात्मानमवेत्पुनः 

अहं देति तस्मात्तत्सवमासीदिति श्रुति; । १७ ॥ 
यो जहम वेद्‌ जद्येव भवत्येष इति श्रुतिः । 
सुषुप्ननरवच्छत्या बोध्यते प्रयते न तु ॥ १८ ॥ 
्रर्यतेऽभ्युदये कत्ता चरतन्त्रे विधिवाक्यतः । 
किमत्र विधिना काय॑मनृतन्त्रे चिदात्मनि ॥ १९ ॥। 


इसी अर्थको स्फुट करनेके ठिर कहते हैँ चिकित्सयेवः इत्यादि । 
जिस तरह रोगदशामे रोगीका . स्वास्थ्य अभिभूत होनेसे ठीक नीं हैः 
रसा रोग कहते दै, किन्तु चिकित्सा करनेपर अब अभिभावक रोग निवृ हो 
जाता है तब रोग कहते हँ--स्वास्थ्यका छाम हुआ । परन्तु अरुल्धस्वास्थ्यका 
खाभ नहीं हा, पूर्वै मी. स्वास्थ्य था, उसीकी रोगनिव्ृत्तिसे अभिव्यक्ति हु । 
उसी तरह अज्ञान-निवृत्तिसे युक्तिकी अमिन्यक्ति होती हे ॥१६॥ 
मुक्तिके आत्मस्वरूप होनेसे वह नित्य प्राप्त ही है, इसमें प्रमाण कहते है-- 
ब्रह्म वाः इत्यादिसे । भ्रह्म वा इदमम आसीत्‌ (खष्टिके पूवम यह जगत्‌ केवर 
जह्मरूप दी था) शरदैव सन्‌ बह्माप्येति' (ह्म होकर ही जह्मको प्राप्त होता दे) ^तदात्मा- 
नमवेत्‌ (अपने स्वख्पमूत आत्माको पहिचाने ) “अहं बक्मास्मि" ( मे नद्य द्व > ^तत्‌ 
सर्वमासीत्‌, ८ सब ब्रह्म ही था >) इत्यादि शरुतिर्यो तथा भ्यो ब्रह्म वेद ब्रह्मैव भवतिः 
( ्रह्मको जाननेवाा बह्म दी हो जाता ह ) इत्यादि शरतिर्या सुक्तिको स्वयंप्ास्त नित्य 
आस्मस्वरूप दी बतराती दै, परन्तु विरोष यह है कि जेसे सुषुप्त पुरुष पाश्चस्थित पुरुष 
द्वारा हाथसे हिरखकर जगाया जाता दहै, मरेरित नदीं किया जाता, वैसे हय (तत्त्वमसि 
आदि श्चतिर्योसि जीवात्माको अपने स्वरूपकी अवगति कराई जाती है, अर्थात्‌ 
तुम संसारी जीव नदींहो, विन्द॒ साक्षात्‌ ब्ह्मप्वरूप ही हो, इस. भरकार 
उसको ज्ञान फराया जाता ह, कोई अपूर्वं कार्य नहीं कराया जाता है, चह 
माव है ॥१.७, १८॥ 
दाङ्का- जेसे 'स्वगकामो यजेत (स्व्भक्री अभिराषा करनेवाख यन्न करे) 
इत्यादि श्रतियोसे स्वगीसाधन यज्चका विधान किया जाता दे, वैसे दी "रा कषक 
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जिज्ञासोरधिकारोऽतो न सिषाधयिषोरिति । 
सस्थमेतदथेतस्य दाढ्ययैव मतान्तरम्‌ ।। २० ॥ 

प्र आहाकमनः स्वास्थ्यं प्रयो यद्यभिवाज्छसि । 

कम्य एव तत्सिदधये्छूतत्वात्‌ कर्मण; श्तौ ।। २१ ॥। 


ननन कलि 


[म 
इत्यादि श्रति्ोसे पक्का अर्थीत्‌ ब्रह्मजञानका विधान करिया जाता हे, एेसी अवस्था 
ब्रहज्ञानका विधान नदीं है, यह कैसे कह सकते दँ £ 

उत्तर-- यद दीक है, परन्तु कमेकि पुरूषतन्त्र॒ददोनेके कारण उनका 
अनुष्ठान या विधान हो सकता दै, परन्तु ज्ञान तो पुरुषतन्त्र नदीं है, अलः 
उसका विधान नहीं हो सकता, इसर्ए यद्यपि श््रजञां कुर्वीत इस प्रकार विधि श्चन 

षे, तथापि वह विधि ब्रमज्ञानमें मयोजक पदाथविवेकके र्षि; न कि नष्यन्ला नकर 
ठिए । इसीको षर्यतेऽभ्युदयेः इत्थादिसे कहते है-- 

शेकका तात्पयै यह हे कि अपुरुषतन्त्र अभ्युदयमे अर्थात्‌ पुरुषार्धान 
स्वगादि अभ्युदय फलके छि विथिवाक्यसे पुरुष ग्रेरित किया जाता दैः 
पुरुषतन्त्र चिदात्मामे विधिका क्या प्रयोजन है £ अथात्‌ उन्नमे विधिकी सम्भावना 
हो हीं नदीं सकती ॥ १९॥ | 

मातमज्ञानकी जब विधिदैही नही, तो यदी फङ्ति होता दै किं वेदान्तं 
तस्वजिज्ञाघुका दी अधिकार है सिषाध्रयिषुका नही, यद्यपि यह विषय निश्चित 
है, तथापि. इस विषयकी अधिक ददृताके लिए निम्नलिखित मन्थसे 
मतान्तर भी कहते हे ॥ २० ॥ 

(नष्ठा्चद्ग्वरथवत्‌ः न्यायसे अथौत्‌ जेसे अपने-मपने रथको लेकर युद्धम 
गये ङ्प दो ओोद्धा- रथिर्योमिं से एकके घोडे ओौर्‌ दूसरेका रथनष्ट हो गया । 
दोनों गतिश्चूल्य होः गये । सामनेसे रत्ुका भय है । ` णेसी मवस्था 
जिसके पास घोडे ह उसको रथकी जवदयकता है ओर जिसके यास 
रथ दै उसको घोड़ंकी आवद्यकता हे । वे वोनों योद्धा अपसम एकमस 
होकर , एकके- घोड़े: ओौर दुसरेके, रथसे अपना काम कर छेते | ओर 
दोनों रथी हो जते द जर युद्धम विजय पाते दः इसी तरह अक्ृतमे नित्य 
कमेक नोषक वाक्योकी मोक्षफर्बोधक .वाक्येकि साथ एकवाक्यता होनेपर दोनो 
वाक्य ` अनु्ेयाथेके प्रकारक होनेसे सार्थक हो जाते दै, इसरिए्‌ मोक्षको जन्य ही 
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आत्मा कर्मदिरूपश्ेन्मा का्कीस्तरि यक्तताय्‌ । 
` नदि स्वभावो भावानां व्यावर्तेतौष्ण्यबद्रवेः ॥ २४७ ॥ 
न तु कवैत्वभोक्तत्वका्यमेवात्मर्ससतिः । 


न तु तच्छक्तिरित्यात्मा अुक्छः स्याच्छक्त्यवस्थितौ ॥ ८ ।। 





यदि द्वितीय पक्ष कहिए कि आत्मामं कतृत्वरूपयोम्यता दहे, तो सुष््तिक्ी 
इच्छा मत कीजिए, यह भी कट चुके दै । 

क्योकि पदाथकि स्वमावोंफी निवृति नदी होती । रवि गौष्ण्य अथौत्‌ 
गर्मी निडृत्ति कमी कहीं नदी देखी गई है । ऊष्माके निवृत्त होनेसे तो रवि 
दी नष्ट हो जायगा, निःस्वभाव दो जायगा ॥ ३७ ॥। 

[तालं यह हे कि जो निःस्वभाव है, वह आकाशके एूरुकी तरह अत्यन्तासत्‌ 
है, यह कहना भी ठीक नदी, क्योकि विरोष कारणसे स्वमावकी प्रच्छति भी 
कीं कहीं देली गई है । जिस तरह मणि, मन्व, जौषध ओर जर आदिसे अभि 
उष्णमावकी निवृत्ति होती है, पर अभिका नाश नही होता, उसी सरद 
जतमञ्ञानसे आत्मस्वभाव कर्तृत्व, भोक्तृत्व आदि अनर्थमूखकी निदृचचि हो सकती 
है बौर अभिकी तरह आत्मा मी घुलदुःखादि वेषयिक अनथसे शून्य रह सकता द्ध, 
अह कहना मी ठीक नहीं है, क्योकि मणि, मन्त्र आदि द्वारा जभिमे गर्मका ना 
नदी रोता; किन्तु दाह, फोड़ा आदि कार्योक्धि केवर उत्पत्ति नदीं होती दै 1 
र्ता रदती दै, इसीसे जिसके हाथमे जङ्धीका केप है उसीका हाथ अथवा 
भौर 7 जहर लेप ह दै, र जरता ओर दूसरोका जिनमे जडी 
अजन्य नह! ह उनका दाथ जरुता ही हे । मन्त्रम यह विलक्षण राक्ति देखि ग्ध 
४ यु उद्यसे ओौर जब ष ङ्‌ दाह न होनेका संकल्प कर मन्व पडा 

» उस चस्तुका तब तक दाह न होगा, किन्तु वस्त्वन्तरका-- दूसरी वस्तुका---- 
ङी कस्म भौर उसी वस्तुका काखन्तर्े अवक दाह होगा । यदि अग्निकी 
(समागत उप्ता नष्ट हो जाती, तो दाइ कैसे होता १ पतिबन्धकके न॒रहनेपर 

` कयुभदसिद है कि आगन्तुक कोद कारणान्तर भी नहीं देख पडता; जिससे यह भी 
कद सक कि प यप्नताक्रा नाच्च तरो अवद्य हो गया, किन्तु नवीन उष्णता उठत्पन्म 
्ो मर ६। एकी सि विरक्षण है । किसीका नाश, वाह, फोड्ा उ का 
कर्ती है, किसीभा नदी । यि "च, दाह, फाड़ आदि च्छाय 
मभिस्वरूपको ही उत्पादक मारने? तो प्रतिबन्धद्‌ चार्म 
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न्नैवं शक्तेरवस्थाने तत्का्यस्याऽनिवारणात्‌ । 
शक्तिस्वरूपदाने तु शक्तिमदस्तुनिदूसुतिः ॥ २९ ॥ 








मी सभिस्वरूप है । प्रतिवन्धकी अदाम भी वी स्वरूप षै यदि स्वरूपम 
कक्षण्य नहीं, तो फिर काथैशक्तिमे वैरक्षण्य कृहासे अविगा £ परतिबन्धकरम 
शक्तिनाद्यकस्वरूप ॒परतिबन्धकत्वका ही व्यवहार होता षै, शाक्युत्पादकस्वखूप ` 
करणत्का व्यवहार नहीं दोता, इत्यादि संकषेषसे कहा गया षै । इससे यह सारांदा 
निकला कि पदाथके स्वभावका नाश॒पदाथके रहस नदी दता, ईस कारणसे 
कत्व आदि यदि आत्मस्वरूप होगेः तो उनकी निदृत्ति न होगी, फिर सुक्तिकी 
समावना दी क्या ॥ २७ ॥ | 

कतवमोक्तृत्वरूप कायै दी ससार ष, कदत्वादि निरूपित शक्ति संसार 
नहीं श, अतः मुक्तिदा कवैत्वादिरूप कार्चद्ी नष्ट होते दै, तन्निरूपित 
शक्ति रहती है, क्योकि शक्तिस्वमाव द्यी आतमा हे; इस शङ्कापर कहते दै-- 
(न तु करत्वे" इत्यादि ॥६८॥ 

शक्तिस्वभाव होनेपर सुक्त हो सकता दै, इस पक्षमे दोष कहते दै - 
(नैवं शक्तेः" इत्यादि । | 

शक्तिके रहनेपर क्ुत्वादिकाैकी निवृति नहीं होती, ओर दाक्तिके नाद 
होनेपर तो शक्तिमद्स्ुका भी नाशा अवश्य हो जाता दै । 

तात्य यह है कि शक्ति, राक्तिमान्‌ तथा दावितराक्य--काब--इनका 
परस्पर मेद्‌ है या अमेद £ यदि मेद करट तो जैसे गौ ओर घोडा परस्पर 
नेद भतीत होता है, चैसेदी यह शाम्ति दै, ये उसके कायै कवैत्वादि दैः 
फसा परतयकष होना चाहिए ; किन्तु शक्ति ओौर राक्यका भेद भत्यक्ष नही 
होता । यदि किष कि गौ ओर धोके दोनो र्यके योग्य टै, इसकिए्‌ इनके 
दका मत्यक्च होता है, परन्तु शक्ति प्रत्यक्षक योग्य नदीं है, इसङिए. शक्ति 
जर शाक्यका मेद प्रत्यक्ष नीं होता, तो उसके परतयकष न होनेपर घटदाक्र्तिका 
घस्के साथ शक्तिराक्यमाव दी नही होगा । जेप शचकां अश्वक साथ चक्य- 
रक्तिमाव नहीं षै, वैसे ही स्वशकितिके  साथं मी -राक्यद--- 
रहेगा, अस्यन्त मेके होनेपर राक्तिराक्यभान  छछ्वन्थ नत्र 
` मौका अश्वे साथ मी ाकयशक्तिमाव संकन्ष दे 
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कारयानमिव्यक्तिनिमिततासम्भवान तत्‌ । 
धर्मादिः शक्तिरूपेण सम्भवः केन वायते ॥ ४० ॥ 





होनेषर मी शक्यराक्तिका कार्यकारणभाव सम्बन्ध है, इसकिए शक्य कतिमाव 
होता है, गौ ओौर स्वका कार्यकारणमाव सम्बन्ध नहीं हे, अतः श्क्यखाकतिभाव 
मी नही है, तो यदह मी कथन ठीक नहीं है, क्योकि अत्यन्त मेद रहनेपर अदव 
मौर मदिषका जैसे कार्यकारणभाव नहीं होता, वैसे ही शक्यशाक्तिका भी 
कार्यकारणभाव नहीं होगा । ओौर अमेद माननेपर . भी कार्यकारणभाव नहीं हौ 
सकता, क्यो पूर्ववर्ती कारण होता है । ओर स्वयं॑स्वका पूर्ववर्ती नहीं हो 
सकता, क्योकि स्वोदयत्तिक्षणसे पहले स्वकी स्थितिका संमव नहीं है । स्वयं 
करारणतापक्षमे यह भी दोष है कि कुर्वत्‌" ८ जो कुछ नहीं कर रहा हे, वह) भी 
कारण कहलखवेगा है .ओौर जो नहीं कर रहा है (वह भी कार्य कहरवेगा अर्थात्‌ 
शिसे अमिन होनेके कारण शाति जैसे रक्तिका कारण नहीं हे, वैसे दी अभेद 
होनेसे कार्यका भी कारण नहीं हयो सकेगी । अत्यन्तामेद होनेसे का्चकारण माव 
जन ही नहीं सक्ता । ओर यह मी दोष होगा कि कार्यका नाश होनेपर कार्यस 
अभिन्न कति भी नष्ट हो जायगी । शक्तिका नाड होनेपर हानि क्या है £ जय 
काये आगे इष्ट दी नही दै, तो शक्ति रदे या न रे कुछ फल तो है नद्यं £ यद 
सङ्का युक्त नहीं दै, क्योकि यदि शक्तिका नार हो, तो शक्तिमानका-- कारणक 
--मी नाक्च दो जायगा । जसे कार्यसे शक्तिका अभेद होनेपर कार्यके नाखत्त 
सकितनासका प्रसंग होता दै, वैसे ही शक्तिसे शक्तिमानका भी अमद दहै । अतः 
सक्तिके ना्चसे शक्तिमानका मी नारा अवदय प्रसक्त होगा । सारा यद्ध दै 
कि कायनाख होनेपर कायौमिन्न शकितिका नाश होगा, शक्ति आत्मस्वभाव दैः । 
स्वभावो, जन तक आश्रय रगा तन तक, जनुदतचि होती दै। स्वभावके नष्ट 
२५ र । निःस्वमावका तात्पर्य यह्‌ ष कि अभाव 
हका या क थत फल ही किक किष होगा £ आत्माको 
` “ श स्वभाव माननेपर ये दोष ह, अतः इन दोनों पर्लोका 
न साञ्नयण करते है ॥२९॥ । 
ए! त ता उसके काद्ेका नारा कति नही है, किन्तु कायैकी जनमिन्यक्ति 
पष ै। आरी अनमिवयकि सुषतिकार्मे भी होती दै, क्या वह मी सक्ति दै $ 
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तस्मात्‌ करतैस्वभावस्य दुरंभा युक्तिरात्मनः 
साधनं च निषिद्धादिवजनं दुःशकं तथा ॥ ४१ ॥ 


नदी, क्योकि सुषुिकारमे यद्यपि कायं अनमिन्यक्ति है, किन्तु कारण धभौधमीदि 
रहता है, इसकिए्‌ फिर कार्यामिव्यक्ति हो जाती है, अतः आत्यन्तिक अनमिव्यक्ति नहीं 
होती, इसलिए वह सुक्ति नदीं है। सुक्तिकारम अदृष्टका नार दोनेपर फिर कायकी 
अभिव्यक्ति नहीं होगी, इस पश्चमे भी दृषण देते &-“धमादेः*इति । शक्तिरूपसे अदृष्ट 
मोक्षकाले मी रहता ही दै, तो फिर कायीमिन्यक्ति क्यों नदीं होगी ९ कार्य ओौर शक्तिके 
आत्मस्वभाव होनेसे इन दोर्नोँका नारा तो दोता नहीं ! कायौसिव्यक्तिकी सामभी 
रहनेपर कायौमिव्यक्ति रुकती नहीं । यदि यह कहिए कि हेतु ओौर फरु दोनों 
अबव्यक्तस्वरूप दै, इसरिए इनका सम्बन्ध दी नदीं है, अतः मुक्तिका शक्तिके 
रहनेपर भी कार्यामिव्यक्ति नहीं होती । तो यह ठीक नदीं है, क्योकि धर्माघ्मादिका 
जैसे समवाय सम्बन्ध है, एवं रक्तिका जसे आत्माके साथ समवाय सम्बन्ध है वैसे ही 
कचरैत्वादिके साथ यदि समवाय सम्बन्ध हे, तो फिर मुक्तिदशामे कार्यामिव्यक्ति क्यों 
नहीं होगी £ जेसे संसारदद्यामे आत्मा ह, उसमे समवायसम्बन्धसे अदृष्ट है ओौर 
कवैत्वादि राकिति है, इसर्िए संसारा नुभव होता है वैसे दी खुक्तिदशाम भी यदि 
आत्मा है, घमीदि है जौर कवैत्वादिदाक्ति है, तो ससाराचुभव क्यों न होगा, अतः कवै- 
त्वादिश्क््िके रहनेपर मुक्तिकी आरा रखना व्यथ है । यदि सामभीके निना कतेत्वादि 
माने, तो भी मुक्ति नहीं हो सकती, क्योकि सामक अघीन होनेपर तो कदा- 
चित्‌ सामभ्रीकी निवृति होनेसे कवैत्वादिकी निवृत्ति मी हो सकती है, जेसे गर्मीमिं 
जाडेकी सामग्री नहीं रहती तो जाड़ा मी नदीं रहता अथौत्‌ जाड़की भी निवृत्ति हो 
जाती हे । यदि कारणके विना कवत्वादि रहेगा, तो उसकी निवृति नदीं हो सकेगी, 
जेसे कि. आत्माकी निवृत्ति कभी नदीं होती, क्योकि आत्माका कोद कारण . नहीं 
दै। ओौर यह भी दोष होगा कि कदत्वादिकी उत्पत्ति भी नदीं होगी, क्योकि 
कारणके निना किसीकी उत्पत्ति नदीं होती; अन्यथा आत्माकी भी उत्पत्ति 
माननी पड़ेगी ॥ ४० ॥ 

इसी पूर्वोक्त आयसे कहते हैँ -"तस्मात्‌' इत्यादि ! यदि आत्मा कतरेस्वभावं 
हे, तो खुक्ति दुरम दही है ।. यदि किए कि संसारके कारण, निषिद्धका. अकर्मके 
अनुष्टानके स्यागनेसे शरीरारम्भ दी न दोगा, तो संसारनिदृत्ति दी हो जानी 
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घह्मापराधरसदष्टेरतियत्नवतामपि । 
निषिद्धकाम्ये निःशेषे बजंयेन्निपुणोऽपि कः ॥ ४२ ॥ 


: फिर तच््ज्ञानरूप उपायकी आवदयकता नहीं है तो यह कहना ठीक नहीं है, 
क्योकि निषिद्धके--अकर्मके--अनुष्टानका त्याग बडे-बडे विद्रा्नोसे भी नहीं 
हो सका ओौर न हौ सकता है, साधारण मनुष्यकी तो बात दी क्याहे ॥४१॥ 

इसी अभिप्रायसे छ्खिते हैँ “सुक्ष्मा °” इत्यादि । बडे-ब्डे ज्ञानि्योसि भी 
सश््म ंपदष दौ ही जाता है) संपूण निषिद्ध ओौर काम्य कर्मोका व्याग प्रयल. 
करनेपर मी कीरे नदीं कर सकता । | । 

दाङ्का- निःरोष काम्य ओौर निषिद्ध कर्मोका व्याग कोई नदीं कर सकता, 
यह हम कर्गोँका कहना ठीक नदीं है, कारण कि इतनी बदगी प्रथिवी तथा अति- 
मान्‌. कारु है । च्चायद किंसी कारम किसी स्थल्मे पसा मनुष्य हो याहो सके. 
जो निःदोष निषिद्ध ओौर काम्य कर्मका त्याग कर सके। हम रोग सर्वज्ञ ` 
तोष्ँही नही, जो यह निश्चय कररेकि कोई पेसा हो ही नहीं सकता। ` 
ओौर निभूर कद्पना किसी कामकी नहीं होती । 

उत्तर- हां) ठीके, विश्वम सा को$ हा ही नहीं सकता, इस 
` हमारी कट्पनामे कोद प्रमाण नही है, परन्तु एसा को हो. सकता है, इस 
कल्पनार्मे भी तो कोई परमाण नहीं है, अतः इसमे सन्देह हाता है । सन्देहसे ¦ 
मी प्रवृत्ति नहीं हाती, थोडे श्मसे सिद्ध होनेवाटे कामे, उपायम सन्देह ` 
होनेपर भी परीक्षा तथा मनोविनोदके लिए, प्रवृत्ति डो भी सकती है; किन्तु 
अन्तर्मे यदि अनेकजन्मायाससाध्य गुरुतर कायमिं सन्देह हो, तो प्रवृत्ति दोह नही ` 
सकती । जिस उपायम किसीकी प्रवृत्ति न हो, उस उपायका उपदेल बाहुसे .. 
समुद्र तेरनेके उपदेशकी तरह व्यर्थ हे । यदि कहिए कि निःशेष निषिद्ध- 
फाम्यवजेन मुक्तिका साधन दै या नहीं ? यह संशय तो होता है। संदाय 
कोरिद्धय अथोत्‌ साधनत्व जौर तदभावका बोध अवक्ष्य होता है । कीं रहनेषर 
अन्यत्र संशय होता दै । जो कही नहीं दहै उसका. संशय भी नदीं होताः । 
खपुष्प है अथवा नहीं £ यह संशाय कीं किसीक्छो कमी नदीं होता । इसकिए किसी 
निष्पापः पुरुषे उक्तः कर्मत्याग ही मोक्षसाधन है । यह ॒सं्यासुरोषते मानना 
पड़ेगा ¡ यदपि अरुक पुरूष पेसा है, यह विदोषशखूपसे नहीं . कट सकते, फिर 
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"व २ रुक्षः काम्यपापे ढे बजेयेदिति चोदना । 
नाऽस्ति वेदे फचिदयेन वचनात्तत्परकर्प्यते ॥ ४३ ॥ 








भी युरुषरल एेसा कोद हौ सकता है, जिसकी मुक्ति त्याग ही से हो सकती 
ज्ञानकी आवदयकता नहीं है, एेसा माननेमँ कोई दोष नहीं, णेसा नहीं कह 
सकते, क्योकि दोष यह है कि म्रत्यक्च संरायमे यह नियम हा सकता है कि कहीं 
भसिद्धका ही संदाय होता दै, अमसिद्धका नहीं; किन्तु शाब्दसंशायर्मे यह नियम 
नदीं है । शाब्वज्ञान तो अत्यन्तासत्का भी हाता दै । “अत्यन्तासत्यपि इर्थे 
ज्ञानं शाब्दः करोति हि, यह न्याय है । इसी कारणसे-- विमतं कचिस्सिद्धम्‌ 
संशयकोरित्वात्‌ , संमतवत्‌--यह अनुमान भी रीक नहीं दहै, क्योकि अनुमान 
निद्धचायक होता है; संशायक न्दी होता दै । 

ओर अनुमानसे सिद्ध होनेपर वह संरायका विषय नदीं हो सकता | 
सदेह विषया निश्ययविषयः' यह कहना अयुक्त हे, इसको व्याघात कहते द । 
खोकिंक फर कृषि आदि कर्म सन्दिग्ध होनेपर भी उपदेशयोग्य टै, पर॒ मोक्ष- 
साधन निशित दी उपदेखयोग्य है, सन्दिग्ध नहीं | 

यदि राङ्का करं किं पारखौकिक फरुके छिए सन्दिग्ध कृम॑का उपदेश नहीं 
ह, तो तप्तशिकारोदणादिसे भी सक्ति होती है, पेसा बौद्धादि चारखमिं 
उपदेश केसे हआ £ सो ठीक नीं है, क्योकि तप्तशिखरोदण मुक्तिसाघन 
है, यह तो श्रत्यादिप्रमाणसे सिद्ध नदीं है; अतः यह उपदेश अप्रामाणिक दै । 
प्रामाणिक रोगोका पेसा उपदेशा नहीं हो . सकता । जो जिस कायेको करनेर्मे 
समथ हे, वदी उस काययम अधिकारी है असमथ नहीं । यह सामथ्यैरूप शक्ति 
आख्यात- किङ्‌ द्वारा प्रतीत होती है। ओौर णसा कीं विधिवाक्य नदीं 
देखते कि भमोक्षकामः काम्यादि वजयेत्‌” । यदि एसा वाक्य होता, तो यह कल्पना 
कर सकते किं मनुष्यम भी रेसी शक्ति दहो सकती हे; अन्यथा मनुष्येकि 
ङिए यह उपदेश दही व्यथं हो जायगा ॥ ७२.॥ | 

सुसुश्चु-मोक्षार्थी-काम्य-स्वगौदिषठरुक यागादि-ओौर पाप-खुरापानादि- 
निषिद्ध कर्म-इन दोनौका त्याग करे, सा कटी वेदम वचन नहीं है । अगर 
होता, तो यह करूपना भी कर सकते कि मनुष्य निःशेष कमेत्यागकी 
दयो सकती दै, अन्यथा यद्‌ वाक्य ही व्यथ ह्यो जायगा .. 


५ ्रैर्दारण्यक्रवातिकसारि [ १ अध्याय 
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काम्यादिवर्जनं चैतत्स्वकपोरमप्रकस्पितम्‌ । 
अतः प्रामादिकात्‌ काम्यान्निषिद्धाच पुनञजनिः ॥ ४४ ॥ 


यद्यपि “मोक्षार्थी काम्यादि वरयेत्‌" सी प्रत्यक्ष श्चतति नदीं हे, . तथापि- 
"मोक्षार्थी न प्रवर्चेत तत्र काम्यनिषिद्धयोः । 
नित्यनैमित्तिके कुयीत्‌ प्रत्यवायजिहासया ॥' 

इस स्यरतिवाक्यसे उक्ताथक श्ुतिका अनुमान हो सकता है । जेसे “अष्टका 
कर्तव्याः इस स्यृतिवाक्यसे श्रतिका अनुमान होता दै । अन्यथा धमे अतीन्द्रिय 
दै, इसङिए पौरषेयवाक्य स्वतः धर्मे भ्माण नदीं हो सकता । इस सन्देहसे 
यदि अष्टकानुष्ठान दी नही होगा, तो तह्नोधक स्मरति मी अप्रमाण हो जायगी । इस 
छिए स्मृतिपरामाण्याधिकरणमे खा है--“विरोधे बनपेक्ष॒स्यादसति नुमा 
स्यात्‌" । यदि मत्यक्ष श्रतिसे विरुद्ध स्प्तिवाक्य हो, तो वह अनपेक्ष दै, 
अथत्‌ अपमाण दी है । जसे “ओौदुम्बुरी सवौ वेष्टयितग्याः यह स्परतिवाक्य हे 
'जौदुम्बरी स्पष्ट उद्वायेत्‌, यह श्रुति दै । यदि उदुम्बरकी शाखा सम्पूण रक्त 
वससे वेष्टित कर ्दैगे, तो उद्वानके समय उसका स्प नदी दहो सकेगा, 
अतः सर्भवेष्टनकी प्रतिपादिका स्मृति प्रत्यक्षश्वुतिसे विरुद्ध है, अतः यह 
स्मरति सर्ैवेष्टनश्चुतिका अनुमान नदीं करा सकती । विरोध न रहनेषर अनुमान 
होता है । जसे कि अष्टकाविधायक स्य़ृतिसे श्वतिका अनुमान होता है । क्योकि 
स्मार्दवाक्य पौरूषेय है, अतः वह॒ धर्मम साक्षात्‌ प्रमाण नदीं दो सकता । 
उसी तरह उक्त स्प्रतिसे श्रतिका अनुमान कर अनुमित श्रुतिमूरूक स्प्रति हे 
यदह कद सकते दँ । स्मृतिमूरूक मदुक्तं वाक्य प्रमाण हो सकता दहै, यदि म्रत्यक् 
श्रुतिविरोष न होता । “निचाम्य तं मृद्युसुखास्ममुच्यते, तमेव विदित्वा अतिग्रल्यु- 
मेति नान्यः पन्था वि्यतेऽयनाय' इत्यादि प्रत्यक्ष्चतिसे विरुद्ध उक्त स्मरति टै । 
अतः अनपेक्ष है, अतः तन्मूरक आपका वाक्य मी अप्रमाण दी है । "आचारश्च 
स्मरति ज्ञात्वा स्मृतेश्च श्रुतिकल्पनस्‌ इत्यादि स्श्ृतिवाक्य प्रत्यक्षश्चुतिविरुद्वातिरिक्त 
विषयक है जेसे किं होर्कोत्सवादि. ॥४३। | 

इस तातपर्थसे कहते है काम्यादिविजनम्‌' इत्यादि । 

“मुजुक्षुः काम्यादि वजयेत्‌ः इस. वाक्यका मूरु आपकी . कल्पना दही 

, अर्थात्‌ उक्त कल्पना कोद श्रुति भमाण नदीं दे, इसलिए निषिद्ध ओौर 
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अथाऽपराधो यस्याऽस्ति जांयतामेष यस्य तु । 
 . . नाऽपराभो सुच्यतेऽसाविति वेद्रधतां भवान्‌ ॥ ४५ ॥ 

सापराधत्वतो सक्तिः सन्दिग्धेव भसज्यते । 

दिजातीनां खरादेस्तु त्वदुक्त्या स्यादसंशयम्‌ ।॥ ४६ ॥ 


काम्यका व्जन अद्क्य है, इस अवस्था प्रमादसे, काम्यसे -जौर निषिद्धा- 
 न्वरणसे पुनर्जन्म दी होगा, उसका निवारण हो ही नहीं सकता 1 ४४॥ 
साधारण पुरुष निषिद्धादिके आचरणसे जन्मान्तरका अहण भले ही करे 
परन्तु जिस विदिष्ट ॒पुरूषके अपराघ नष्ट हो चुके दै उसको युक्ति हो सकती 
"यान्यतोऽन्यानि जन्मानि तेषु ननं कृत भवेत्‌ । 
यत्रत्य पुरुषेणेह नाऽन्यथा ब्रह्मणि स्थितिः ॥' 

` (,जिस पुरूषकी नह्ये स्थिति अथात्‌ आलेकलत्वबुद्धि हो गई दहै, उस 
पुरुषने--वर्वमान जन्मसे अन्य जो पूरव जन्म हो चुके द, उने निशित 
दयम कर्मोका अनुष्ठान किया दै । अन्यथा ब्रह्मे उसकी स्थिति न होती ) 
इस अमे उक्त वचन प्रमाण है, इसर्णि कते अथापरो 
इत्यादि । | | 

जो पुरूष प्रमाद आदिते सुस्॒चु॒होनेपर भी काम्यादि कर्मका अनुष्ठानरूप 
अपरा कर छेत है, उसकी खुक्ति भके ही न हो; किन्तु जिसने एेसा अपरा नहीं 
किया है, उसकी सक्ति ज्ञानके बिना भी हो जाती हैः यदि प्सा कहते दो, तो 
तम्दारा कल्याण हो परन्तु पेसा कौन दहो सकता दै किं जिससे भमादादि दोष 
कमी न हु हो, क्योकि खरमप्रमाद, ` विपरकिप्सा जओौर करणापाटव ये दोष तो 
पुरुषमे रहते ही है । इन दोषोसि सर्वथा शत्य तो कोद हो दी नदीं . सकता, 
मतः सब को अपनेमे सापराघत्व की रक्वा रहती ही है । जौर सापराघकीं 
मुक्ति तो संदिग्ब ही रदी ॥ ४५ ॥ . [र 

ठीक ड, सापराषकी सक्ति तो सन्दिग्ध ही रही, किन्त मनुष्यमात्र 
अपराधकी शङ्का तो रहेगी ही, अतः सक्ति असंदिग्ष, अधिकार जापके मत्रे 
गदैभादिको दी द्रो सकता शै, क्योकि मरमादादिते ..काममकडन्‌, चे नही कट 
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नित्यस्य फरमिष्टचेदुपासदुरितक्षयः । 
तथाऽपि कास्यपुण्यानां क्षयो नाऽदुरितत्वतः ।। ४५ ॥। 
उपपातकमल्पं चेत्‌ क्षीयतां नित्यकमेणा । 
अनन्तदेददेतुनां दत्यादीनां इतः कषयः ।। ४८ ॥ 


। धति तादयर्भ यह षै कि किसीकी सुक्ति नदीं होगी । मतम गढेभादिका निर्दैद 


उपहासाथे है ॥ ४६ ॥ 
यदि नित्यकर्मानुष्टानका फर पूर्वैजन्मार्जित दुरितक्षय मानते हदो, तो भी 
पूरवजन्ममे कयि हष खुद्ृतका नाशा तो नदीं दहो सकता; क्योकि खुङ्कत तो 
दुसि नदी दै ॥ ४७ ॥ | 
नित्यकर्मके अनुष्ठानसे पूर्मं पापका ना हो, परन्वु सब पापका नाद्य नही 
हो सकता, कई दुःशरीरके आरम्मके कारण जो ज्षत्यादि पाप ह, उनकी 
निदृत्ति उक्त कर्मसे नहीं हो सकती, कारण स्य्रतिर्योम एसा छ्खिा है कि ब्रष- 
हत्यापाप अनेक जन्म॒ तथा अनेक शरीरसे भोगना पड़ता है, क्योँकिं इस 
विषयर्मे-- 
शवसूकरखरोष्राणां गोजावि्गपक्षिणाम्‌ । 
चाण्डाख्पुकषकसानां च बक्षदा योनिमृच्छति ॥ 
इत्यादि वचन प्रमाण द, अतः इन पापोकी निवृत्ति नित्यकमानुष्ठानसे 
नी होगी, इसङकिए खक्तिकी आशा नहीं करनी चाहिए, सुत ओर दुष्छरतके 
जो रक्षण आपने कियद, वे ठीक नहीं दँ। यदि. विदित दी सुत दहो, तो 
(इयेनेनाभिचरन्‌. यजेत! इस ॒श्ुतिवाक्यसे विहित दयेनयाग भी हे, मतः वह 
भी सुकृत ददो जायगा । यदि कं कि श्येन विहित नदीं, क्योकि विधि 
इष्टसाषनकी . होती है, अनिष्टसाघनकी नही, उक्त याग नरकनिपतनादि बर- 
वदनिष्टका साधन है । यद्यपि कन्तीको तत्काले राचुवध इष्ट है, अतः तत्साधन 
श्येनयाग भी इष्ट है, अतः उसकी विधिकी राङ्का हौ सकती है, तथापि बरुवदनिष्टसे 
रहित इष्ट परकृत विवक्षित दै, च्येनयाग बरूवदनिष्टसे विशिष्ट है, रहित नदीं है, 
अतः शस्येनयागमे विपि नदीं हो सकती ¦ यदि विधि नदीं है, तो श्येनेनामिचरन्‌ 
यजेतः इस वाक्यका क्या. अर्थ दहै £ अथं यह है कि शसः निसका प्रर 
देष हैः राञ्जकी दसा करना चाहता दै, उसके छिए्‌ उपायका प्रदी 
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सकती । आहाथ ज्ञानकी तरह आहार्य इच्छा निष्भयोजन है, अतः यागादि कमे 
विविदिषाके भी साषन नहीं हो सकते । इसका समाधान पूर्वम कह चुके दँ । वे 
चित्तरद्धि द्वारा परम्परया पुरुषके संस्कारक दै, अतः उनका विविदिषा उपयोग दे । 
"यज्ञेन विविदिषन्ति इत्यादि श्रुतिवाक्य दे । फ्रि इसमे रङ्काहोती दहे कि 
कम संस्कार द्वारा ज्ञानका हेतु दहै, यह माननेपर जब तक ज्ञान न हो, तब तक 
कमीनुष्ठान नदीं छोडना चाहिए, यदि पेसा है; तो कर्म करनेपर तत्तत्फरूभोगके 
ङिए शरीरका होना अनिवाय होगा । एेसी दशाम सक्ति कैसे होगी ४ 
इसका उत्तर देते षँ कि फलेच्छासे क्म करनेपर तत्‌-तत्‌ फर होता है जो 
तपके द्वारा शुद्धचित्त है ओर वेदान्तकां अध्ययन .तथा त्दुद्वारा कर्मोकिा फक 
अनित्य तथा दुःखमिभित है, फेसा जिन्होँने निश्चय कर छिया है, उन्दँ कमफकमिं 
वैराग्य हो जातादै। वे केवक चित्तदयुद्धिके श्िही कमै करते दैः अत 
उनको उनका फक नदीं होता, इसीसे निष्काम कर्म करनेकी विधि है । 
"तस्मात्वं कुरु कमणि सङ्ग त्यक्त्वा घनञ्जयः 
(कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । 
इत्यादि वाक्य इस अभम परमाण दै । 
जो जन्मान्तरीय निष्काम कर्मसे शद्वि है, उनको वतमान जन्म कम 


करनेकी आवश्यकता नदीं है । उन्हीके ङिए यह आ्तिवाक्रय है-- “यदहरेव विरजेत्‌ 
तदहरेव प्रजेव । । 


` प्रश्न जो प्रथम कर्म्म अश्चद्धा कर सन्यासका अहण करते ह, पीछे उनकी 
कर्म्म श्रद्धा हुई, एसे सन्यासीको कम करनेकी आवश्यकता है या नहीं -£ यदि 
बही है, तो उनकी चितञ्ुद्धि कैसे होगी १ यदि है, तो संन्यास ही त्यागना दोगा; 
क्योकि संन्यासे काम्यादि कमे . नहीं ह । ॑ 
उन्नर-उनको इन कर्म्म . धिकार नहीं है । जेसे युवावस्थारमे वेराग्य 
हो गया ओर सेन्यासका अहण कर स्यि, फिर. ठी अवस्था विषयामिराषकी 
इच्छा ई, तो उनको गार्हस्थ्य्मे अधिकार नहीदै, वैसे दही करम करनेका 
मी अधिकार नहीं है, नन्मान्तरम संस्कारालुसार कर्मकर - सकते दै । 
जन्मान्तरीय कर्मका. अनुष्ठान जन्मान्तरीय ज्ञानका उपकारक दोता है; इसमे 
दृष्टान्त वामदेव तथा गार्गी जौर भेयी हँ । वामदेवज्ीको ग्भ हीमे ज्ञान 
द्रौ गया था, तद्धैतदश्यन्‌ ऋषिवौमदेनः _ भतिपेदे, . अहं मनुरभवम्‌ इत्यादि ` 
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पापं पुण्यकृतां नेदडः नाऽस्ति स्वगावरोहिणाम्‌ । 
र्नद्ूकर। दिजन्नाक्तर्वित्रक्षन।दिजन्मकत्‌ || ४७९ | 
रमणीयतराचारा विघक्षत्रादियोनयः । 

कपूयचरणाः श्वादियोनयः स्युरिति श्रुतिः ॥ ५० ॥ 


गभीवस्थर्मे क्या कोई श्रौत या स्मास कर्म कर सकता दहै ९ मेत्रैयी जौर गार्गी 
खी द्द; अतः इनको वसमान जन्मर्मे स्वतन्त्ररूपसे कहां श्रौत जओौर स्माते कर्मोका 
अधिक्रार द्े। गार्गी तो आजन्म ब्रहाचारिणी रही फिर भी वह जह्यन्ञानवती 
थी, इसङ्ए इन रोगोकि ज्ञानका उपकार जन्मान्तरीय कमेसि हुआ, 
यदह म्डानना पडेगा । 

इसका भी विचार करना आवदयक है किं क्या एक जन्मके दी पुण्य-पाप 
रारीरारम्भक होते है अथवा अनेक जन्मके ? प्रथम पश्च तो पूर्वोक्त स्मृतिसे विरुद्ध 
दै, च््योकि ब्रह्महत्या करनेवारेके किए कमः अनेक दुर्योनिर्यो बतखाई गई दै । यद 
कस्पना भी प्रामाणिक नदीं है किं मायणमे अथौत्‌ मृद्युकारमे ब्रह्महत्यातिरिकत सब 
पूर्य चस अभिव्यक्त हो जाते ह, अतः निःरोष पूरवे कमसि शरीरका आरम्भ होता हे ¦ 
केवर स्मरतिके परामाण्यसे ब्रह्महत्यादि ही अनेक शरीरारम्भक होते हैँ । मनुष्यमात्र 
ह्मश्न होता ही हे, इसमे तो कुछ प्रमाण नही है । जो बरह्मन नदीं है, नित्यकमसे 
संचित दुरितोकि नष्ट ॒होनेषर, उसकी सक्ति होती है, यह भी ममाणशचल्य हे । 
दसम कोई प्रमाण नदीं दै कि सब क्सि एक ही जन्म होता दहः मल्युत 
इसके विपरीत प्रमाण दै । नित्यादि क्मानुष्ठानशीरुको पूवे पाप रहता ही नरह 
ह, इसीसे घमौनुष्टानते स्वग होता दै, यद ठीक नही इसी तात््से कढते 
दै----“पापम्‌' इत्यादि । | 

वमीचरणीरुको अनेक शरीरोका आरम्भक पाप नदीं कगता हे, यह ठीक 
मदं हे यदि पसा होता द, तो स्वरी मोगनेके बाद जब फिर मृतयुरोकरमे जन्म लेता 
ष्क, सो किस योनिम आता है, इस सन्देहकी निदृक्तिके किष श्ुति कहती दै 

शये रमणीयचरणास्ते रमणीयां योनिमापचन्ते बाद्यणयोनिं वा क्षत्रिययोनिं 
जा चैदययोनिं वा । ये कपूयचरणास्ते कपूयां योनिमापचन्ते इवयोनिं वा करयो 


व्व चाण्डाख्योनिवाः। ` | - ` _ ` रा 
~> नन्ननसे स्पष्ट-कहाः गेया द कि अनेक .अन्मके ग्व नं सरीर 
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नित्यकर्मभिरप्यस्ति स्वगैः काम्याभिहोत्रबत्‌ । 
आपस्तम्बेन तत्परोक्तमाम्रबश्वनिदशनात्‌ ॥ ५१ ॥ 
फां निर्मिते त्वाम्रे छायागन्धाववारितौ । 

तथा वणांश्रमाचारादचुगच्छेत्‌ त्रिषिष्टपम्‌ । ५२ ॥ 








घनता है । यदि स्वर्गोपमोगसमयमे मी पाप रहता है, तो दुःख अवदय होगा, 
फिर दुःखासम्मिन्न सुखस्वरूप स्वग दी कैसे होगा £ पापक रहनेपर दुःख अवश्य 
ही होता है, यह नियम नहीं हे । नियम यह है किं फर्पाकोन्मुख अर्थात्‌ जो पुण्य 
या पाप फर देनेके किए अभिव्यक्त होता है, उसीका फर भोगविषय दोता है । 
ओ अनभिव्यक्त अवस्थार्मे रहता है; उसका उस समय मोग नदीं हो सकता । 
दोर्नोका एक समयमे परिपाक नदीं होता; कारण कि दोनोके फर सखुख-द्ःख परस्पर 
विरोधी हँ । विरोधी दो भार्वोका एक कारम एक देरामे अवस्थान विरुद्ध है; अतः 
देश, कार, निमित्त आदि मेदसे भिन्न कारे पुण्य-पापकी अभिव्यक्ति मानी जाती 
है! पर बीजर्पसे स्थिति अवश्य रहती है । अन्यथा पू्वोदाहृत श्रुतिवाक्य 
असंगत हो जायगा ॥ ४९,५० ॥ . 
जो सुमु्चु नित्य कमै करते दै, उनका अकरणनिमित्त प्रत्यवायके परिहारके 
सिवा शरीरान्तरका आरम्म फर नहीं होता है, यदह भी ठीक नहीं है, क्योकि स्मरतिसे 
यह मी निश्चित है कि फरान्तर भी अवश्य होता । आपस्तम्बस्ुतिमें 
ङ्खा है--“अभ्रे फठार्थ निर्मिते छायागन्धावनूत्पयते' इत्यादि । अर्थात्‌ फक्के रिष 
आम कुगानेपर छाया ओौर्‌ गन्ध भी उत्पन्न होते द्यी चाहे उसका छाया 
ओर गन्धम तास्यये न हो, पर उसकी उत्पत्ति अनिवार्यं है । इस तरह भव्यवायकी 
निन्रचिके उद्यसे किए हुए क्मसि अ्थादि भी उत्पन्न होते है । यदि अर्थादि भी 
उत्पन्न होगा; तो काम्य हो जायगा, फिर उसे नित्य कर्म कैसे कह सकते दै £ 
काम्यकमे करनेपर यदि फक न हो, तो कर्म विगुण समक्षा जाता है अर्थात्‌ उससे 
धम हुमा दी नदीं । जौर नित्य कर्मसे यदि अर्थीदिन मीदहदो, तो कर्म विगुण 
शेता नदी, क्योकि अर्थायुस्पत्ति तो भधान फर नदीं ष, प्रतिबन्ध या निमिचा- 
न्तराभावसे अथीदि नदी मी हो सकता दै ।॥ ५९१ ॥ 
फरुके किए कुगाये गये आमसे जेसे छाया ओौर गन्धकी  अवक्ष्य भाति 
होती है, वेते ही नित्य कर्म करनेसे स्वग अवस होता ह ॥ ५२ ॥ 
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निषिद्धकाम्यनित्यानि पूैजन्मसु चाऽत्र च । 

कृतानि संन्त्यनन्तानि स्वास्थ्यं तत्रात्मन; ऊतः ।॥। ५३ ॥ 
देकात्म्यज्ञानतः कमेश्षयं चेदात्थ तर्हि ते । 

निर्विन्ना युकतिरस्त्वद्य ममेव हि न संशयः ॥ ५४ ॥ 

तेन निःसारतां बुध्वा कमेणां वेदत्ववित्‌ । 
रेकात्म्यज्ञानमन्वेति कमेत्यागपुरःसरम्‌ ॥ ५५ ॥! 


तात्प यह है कि पदे यह दिख चुके दँ कि कर्मेसे सक्ति होगी 
या नदी, इसमे संशय हे, कारण किं नित्यकरमैके अनुष्ठानसे प्रत्यवाय निवृत्त होगा? 
काम्य ओौर निषिद्धके व्जनसे रशरीराम्भक कमं उत्पन्न दी नहीं होगा । भ्रारन्ब- 
ऋच्छ मोगसे निवृत्त होनेपर रारीरपातानन्तर सक्ति हो जायगी; किन्तु इस 
सिद्धान्तसै यदह मारी अङ़चन है किं अनेक जन्मेकि करमसि श्रीरका आरम्म 
होता है, केवर एक जन्मके कमि नहीं । इस अनादि संसारश्रङ्कखामे न माङ्म 
कितने ही जन्मेकि कमै अभी अनारञ्रमोग हैः जिनको भोगना होगा । इस 
निश्चये कु प्रमाण नहीं कि वतेमान शरीरके बाद अवक्ष्य मुक्ति होगी । अबं 
यह कते ह कि नित्य कर्मका केवरु मत्यवायनिदृतति ही फल नहीं है, किन्तु 
ूरघोक््ति आपस्तम्बस्पृतिसे यह ज्ञात होता षै कि नित्य कर्मोका फरुस्वगीदि मीहे 
तव सो ढ़ निश्चय यही होता है किं उक्त रीतिसे कर्म द्वारां मुक्ति कभी नहीं 
हो सकती .। इस भावसे छिखिते दै--'निषिद्धकाम्य' इत्यादि । 

इस जन्म तथां जन्मान्तर्म कृत नित्य, काम्य जओौर निषिद्ध फर्म अनन्त है, 
जिनकी गणना नहीं हो सकती । अतः उनके भोगनेके किए रारीरका धारण 
करना आवङयक है, तव स्वास्थ्य ( आत्माकी सुक्ति ) कैसे होगा १ ।५२॥ 

यदि को कि रेकाल्यज्ञानसे क्ति होती है, तो इसपर कहते दै 
+सैकारम्यज्ञानतः' ईत्यादि । 

नित्यकरके अनुष्ठान तथा मोगसे निदोष कर्मना होता है, ईस पक्षा 
त्याग कर ेकाल्यज्ञान दी से सकर कर्मना मानकर यदि मेरी तरह क्ति 
चाद्धा, तो बेखरके सक्ति होगी, दसरम सन्देह नहीं ॥५४॥ 

(तेन निभसारतामरः इत्यादि । 

न्न चिन चिद्यानं कर्मको - निःार संम 
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कर्मत्यागी बनकर एेकास्म्यज्ञान दही का श्रवणः; मनन आदिसे अनुसरण करता 
हे, अर्थात्‌ मासज्ञान दी स॒क्तिका साधन हे, दूसरा नदीं । 


[ माव यह दै कि करम द्वारा छक्ति मानने भारी अड़चन एक यदह हैक 
जिस उपाय द्वारा जिस वस्तुकी सिद्धि श्रुति बतकाती है, उस्म उस उपायायुष्ठानकी 
राक्ति है या नहीं १ यदि नहह, तो उपायोपदेश दी व्यथे है । शाक्तको उपायोपदेद्य 
करना चाहिए, जो उपाय द्वारा फर प्राप्त कर॒ सके; अशक्तको नही, क्योकि 
जन वह उपायानुष्ठान दी नहीं कर सकता, तब उसके मति उपायोपदेद सयुद्रत- 
रणवत्‌ न्यथैदे। | | 

यदि कहिए कि “है तो शक्ति यावदुद्रव्यस्वमाव दै अथोत्‌ जव तक 
आश्रय रहेगा तब तक शक्ति मी रहेगी 1 चक्ति आश्रयका स्वभाव षै । जच 
तक अभि रहती है, तब तक ॒दाहमरकाशस्वभाव रहता है । शाक््िके रहमेपर 
तत्कामं अवद्य दोगा । काके बिना भी दाक्ति है, इसमे कुक ममाण नदीं हे । 
अन्यथा जस्मे भी दादप्रकाशशक्ति हे, किन्तु कार्य नद्रीं होता, इस आ्षिपका 
ज्या उत्तर होगा £ अतः शक्तिकी कार्यदशामे भी शक्ति माननी पड़गी । 
यदि चक्तिका सद्धाव स्वीकार करते हो, तो शक्तिकायै भी अवदय दी होगा? 
क्योकि कारणके रहनेपर कार्योपत्ति दुर्निवार है । अन्यथा कायैकारणभाव ही 
नहीं सिद्ध होगा । ` ` | 


यदि पूसा नियम हो किं कायीरम्भके बिना शक्ति सिद्ध नदीं हो सकती, तो 
शक्तिकी स्थितिके र्िए काय आवदयक हो; किन्तु णेसा नियम नदीं हे, क्योकि 
घटोप्तिके निना भी दण्ड रहता है £ हां दण्ड रहता है, परन्तु दण्डत्वरूपसे-- 
धरकारणत्वखूपसे- दी कारणताक्ञान का्ताज्ञानसापष्च है । जब तक अमुक इसका 
काय टै, यह प्रत्यक्ष न हो, तब तक इसका यह कारण दै, रेसा निश्चय नहीं हो 
सकता, ओर राक्तिकी अपेक्षा दण्डे यह विरोषद्े किं दण्ड प्रत्यक्षसिद्ध 
हे ओर राक्ति कार्यानुमेय दीदे) कार्यदनके बिना राक्ति सिद्ध नदीं दहो 
सकती ! वास्तविक काथकारणमाव सामी ओौर कार्यम है, दण्डाविमे तो 
स्वरूपयोग्यताङूय कारणता है । शक्तिकी तरह. सामग्री भी म्रव्यक्ष नहीं है, अतः 
सामग्रीसे कार्यकी सिद्धि होती दै! इसकिए कार्य ओर ` कारणः ये दोनों पदाथ 
 परस्परसपिक्चसिद्धिक व अथात्‌ एकके निना दूसरेकी सिद्धि नही होती, अतः 
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यत्तूक्तं क्मशेषत्वमात्मतजज्ञानयोने तत्‌ । 
न तावदात्मा तच्छेषोऽसुच्तेर्छोकमोश्षयोः ।॥ ५६ ॥ 





मुक्तिसमयमे यदि शक्ति रहेगी, तो कायं अवश्य होगा, इस परिस्थिति मुक्ति 
करसे दागी £ करैत्वशक्तिके रहनेपर कार्यपवाहका विच्छेद नहीं हो सकता । 

यां तकके विंचारसे यह निष्कषे निकरा कि कतिपय विहिताकारण, 
निषिद्ध देशादिसेवनरूपम सृष्ष्मापराघ पमरमादादिवश अवद्यंमावी दै जौर 
जन्मान्तरके कर्मोकी संभावना मी है है, तो आपके कहनेके अनुसार नित्य 
कमीलुयायियोकी सुवित सन्दिग्ध ही है, बल्कि पूर्वोक्त रीतिसे कर्मानधिकारी 
गङभादि दी सुक्तिक्रे अधिकारी हो सकते दँ । यदि एक दी जन्मका करम शारीरा- 
रम्भक हो, तो भी पूर्वोक्त स्मृति प्रमाण नदीं हो सकती, इसङिए यदि प्राणिमात्र 
सुकितके अधिकारी नहीं है, तो उपदेश सर्वथा व्यथं दी है । जौर तरति चोक- 
मात्मवित्‌ः इत्यादि श्वुतिसिद्ध ज्ञानका फरु सक्ति दे, यह भी असंगत हो जायगा । 
यदि किए कि रेसी श्रुति अर्थवाद षैः अथौत्‌ उनका तायै सुक्तिसाघन 
जान है, इस अथमे नदीं हे, आत्मा कमौञ्ग है, अतः ज्ञान भी कर्माङ्गि दी. है, 
सत्रतन्जफरुक नहीं है, यह कह चुके दँ ] ॥ ५५५ ॥ | 

आला यागका कती दै, अतः वह यागाज्ञ है, इसङकिए आत्मज्ञान 
भी तद्‌ द्वारा यागा्ञ ही हे, यदि पसा को तो यद कना ठीक नहीं द 
शर्योकि आत्मा यागाङ्गं नहीं है, भतः आत्मज्ञान भी यागाज्गं॒नर्ही है, कारण 
कि. छोकिक तथा वैदिक सब कार्योका वह कत्त है, केवर यागका ही नही, 

वह यागाङ्ग नदी हे! ` 

मः अमिभाय यह है किं रौकफिक तमज्ञानको कर्माङ्ग मानते हो या 
चेदि £ रोकिक आत्मन्ञान तो कमा नहीं है, क्योकि आत्मज्ञानके निणयके लिए 
पटले जआत्मपदाथका निणेय जआवर्यक हे। आत्मा देहको मानते हौ या 
अन्तःकरणविशिष्टको या वेदान्तवे जखानाया्तीतको £ यदि देहको आत्मा मानो, 
तो देहात्मज्ञान कर्माज्ञ नदीं दो सकता हे, कर्योकिं देह तो स्वगे जावा नही, 
पारलौकिक फक किसको होगा यदि कर्मजन्यफरुमोक्ता अपक व 
सगा, तो करम करेमा दी क्यो १ यदि ` द्वितीय पक्ष मानो, ना 
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ज्ञाने कस्यात्मनोऽत्र स्यादिह कर्षपरात्मस । 
देदात्मधीर्भोगहेतुर्वैदिकं कमम न स्पृरोत्‌ ॥ ५७ ॥ 
देदान्तराभिसम्बन्धी न चाऽत्मास्तीति जानतः । 
विवेकिनो न युक्तेर्य प्रष्रत्तिः पाररौकिकी ॥ ५८ ॥ 


यागोपकारी यागाङ्गं कदलराता दै । जेसे जुहू यागातिरिक्त कर्मका उपकारक न 
होकर यागोपकारक दै, अतः पणता यागान्यमिचरित जुह् द्वारा कर्माः हैः; 
इसछिए पापश्छोकश्रवणामावश्रति अथेवाद्‌ है । भ्रकृत्म आत्माका यागके साथ 
अव्यभिचरित सम्बन्ध नदी है, क्योकि उसका लौकिक कर्मके साथ भी सम्बन्ध दः; 
अतः उसका ज्ञान मी कममाङ्ग नदीं है । यदि तृतीय पश्च मानो, तो अदाना- 
या्तीत आत्मा यागाधिकारी दहोद्दी नदीं सकता, फिर उसे यागकव्रै तथा 
यागाङ्ग मानना तो अत्यन्त असंगत है ] ॥ ५६ ॥ 

प्रथम पक्के तात्ययेसे कहते दै श्ञानं कस्यात्मनोऽ्र स्यात्‌" इत्यादि । 
कवैपरात्मपक्षमे ये दो विकल्पदै- देह आत्मा है या अन्तःकरणविरिष्ट ? 
प्रथम पक्षम कहते हैँ कि देदात्मुद्धि भोगदेतु है, वैदिक कर्मका तो स्प भीन 
करेगी । देहको आत्मा माननेवाखा वैदिक पारलौकिक कर्म क्यों करेगा । देह 
तो परलोक जायगा नही । उसका यही सिद्धान्त रहेगा- 

यावज्जीवं सुख जीवेदण कृत्वा धृतं पिवेत्‌ । 
भस्मीमूतस्य देहस्य पुनरागमनं कृतः ॥ 
अथौत्‌ जब तक जीता है आनन्दपूर्वैक जीवन व्यतीत करे, ऋण करके 
मीधीपिया करे। ऋण न चुकानेपर पररोकमे दुःख होगा इसकी चिन्ता 
नहीं । देह तो यदी मस्म हो जायगा, फिर पररोकका क्या मय ? अतएव चण 
न॒चुकानेपर उसका जन्मान्तरमे सेवक होना ष्ड़ेगा, यह मी मय व्यर्थद्ै। ` 
जब वहां जाना ही नही तन वहांसे फिर जनेकी क्या शङ्का ? ॥ ५७ ॥ 
द्वितीय पक्षके अमिप्रायसे कदते द देदहान्तराभिसम्बन्धी" इत्यादि । 
आत्मा देहान्तरसम्बन्धी दहै, यह जब तक न जनेमा, तब तक  पार- 
लौकिक कमम भवृति नदीं हो सकती; इसख्िए देहातिरिक्त आत्मबिवेकी दी 
यागाधिकारी दै; परन्तु यदह सात्मज्ञान वेदान्तर्योको अमिम्रत नदीं है, किन्तु 
कवत्वमोक्तुत्वादिद्राल्य, सपेतव्रहम्षत्रादिमेद जौर समस्तोपाधिद्युल्य विदानन्दैकरस्‌ 
आत्मा सभिमित है ॥ ५८ ॥ 
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बां कत्रांत्मधीः कमंहेतुख्चेदस्तु तावता । 

फिमायातं कमेघातिपरन्रद्यात्मवेदने ॥ ५९ ॥ 
वणाश्रमवयोवस्थाध्यासं कर्मोपजीवति । 
वणाश्रमादि इन्त्येतत्‌ परबरह्मात्मवेदनम्‌ ॥ & ° ॥। 








उसे ही कहते ई--बादं कत्रौत्मधीः' इत्यादिसे । | 
यदि कटो कि द्वितीय पक्षाभिमेत अन्तःकरणविशिष्ट आत्मा कतो .है, तो 
यह मी ठीक है, क्योकि अन्तःकरणविरिष्टं आत्माके कमीज्ग होनेपर भी क्के 
घातक परत्रहमातवेदनमे क्या हानि हई £ अर्थात्‌ वह॒तो कमाङ्ग नहीं दै, 
पद्युत कर्मविरोधी है, इसीकिए वह॒ कर्मघाती कदा गथा है, कर्मघाती कर्मो- ` 
पकारक नदीं दो सकता । प्रमाण दारा अङ्गङ्गीमावका निर्णय होता दै । आत्मज्ञान 
कमद्खि है, इसमे क्या प्रमाण है ? श्वति ह मथवा दूसरा कोई परमाण £ श्रुति प्रमाण 
तो नदीं दै, क्योकि ।य एवं विद्वान्‌ यजतेः इत्यादि श्चतिवाक्य हेत्वादिज्ञानका 
अनुवाद कर केवर उसीके यागाज्गत्वका विधान करता ददै आतमज्ञानके कमीज्गल 
का विघान नदीं करता है, क्कि यहं श्रुति कर्मप्रकरणस्थ है । आत्मपकरणस्थ 
नदं हे; अतः उक्त वाक्य माकरणिक अथैका विधायक दै, अप्राकरणिक यरथका 
विधायक नहीं है । दवितीय विकल्पके आश्रयणमें यदि अथौपत्नि अपरित दै अथीत्‌ 
देदभिन्न आसमविज्ञानके बिना पाररोकिक फल्यं प्रृत्ति नदीं हो सफतीः इसक्पि 
पारौकिक फर्के साधने प्रवृचिकी अन्यथानुपपरिरूप अर्यापत्ति ममाण हेः तो 
वह अ्थापत्ति अन्तःकरणविरिष्ट आत्मविषया है? या केवरु आत्मविषया ? प्रथम 
पक्षम वियिष्टके कल्पित होनेसे वह. शुद्ध आत्मविषयक नहीं दै, अतः उसके 
कमी होनेपर मी शुद्ध आत्मज्ञान कमीज्ग नदीं हे; दूसरे पमि अज्ञानविरिष्ट ह 
कर्माविकारी होता है, शद्धासज्ञानी युके समान अधिकारी दी नदीं दै ।॥ ५९॥ ` 
इसमे प्रमाण कदते द-- “वणौ्रम' इत्यादिसे । र 
श्राहमणो यजेतः गृहस्थः. सदी भार्य विन्देत “जातपुत्रः छष्णकेो.ऽगी- 
नादधीतः इत्यादि विभिवाक्य वणीभमावस्थाध्यासवि्ि्ट पुरूषके उद्यसे तत्‌ 
तत्कर्भके विधायक र । इसर्ए अध्यासविंशिष्ट जातमज्ञान ही कर्माङ्गं हो सकता दै; 
परजहमात्मयेदन सो पूर्ोकताष्यासका निवैक हे, उपकारकं नही दै, कलादि मातमामे 
कल्यत छ, सत्य नह ह, तः उनके जानते निकृच दने कोई आपति नदीं दै । 
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फते भोक्रादिरूपत्वं प्रत्यगन्ञानहेतुजम्‌ । 

. ज्ञते प्रतीचि ______ ज्ञाते प्रतीचि तदरूयमपेति स्वामरूपवत्‌।॥ ६१॥ ___--- स्वामरूपवत्‌ ॥ ६१ ॥ ध 
मोक्ष आलमस्वखूपावस्थानस्वरूप है । आत्मज्ञानसे अज्ञानके निवृत्त होनेपरं च 
स्वयंसिद्ध हो जाता है; उसमे साधनान्तरकी आवरयकता नदीं दे । 
यापर यह शङ्का होती है कि “असङ्गो ह्ययं पुरुषः” इत्यादि श्रुतियंसे जच 
आस्माकी सङ्गता सिद्ध है, तव उसमे कर्वृत्वादिका सङ्ग कैसे है १ यदि वड स ४ 
अज्ञाननिमित्तक दै, तो राङ्का होती है किं अज्ञानका आत्मके साथ सङ्ग । 
यदि. निमित्तसे हो सकता तो उसमे भी निमिचान्तरकी अपेक्षा होनेसे आन् वरा 

` दोष होगा । ओौर यदि अनिमिचक मारने तो अविद्या की निवृक्तिसे; कदुत्वादिकी 
निकत्ति कैसे होगी ? क्योकि निमित्ती निदृर्ति नेमिरिककी निदृच्ति डरता 
है, जब कतरैत्ादिके साथ अविवाका निमिचनैमित्तिकभाव सम्बन्ध दी व्वर्ह द 
तो अविधाकीं निवृसि होनेपर भी फवत्वादिकी निवृत्ति नदीं दो सकती । 

उच्तर--सादिम निमित्तनेमिसतिकमावकी अपेक्षा होती है, अनादिं नर्द 
मविद्याध्यास आत्मा अनादि है । इसखिए निमिन्तान्तरकी आवदयकता नडं 
अथवा स्वपरसाधारण अविद्या ही निमित्त है, करत्वादि कलित दँ वास्ति 
नदीं है, इसमे ममाण है अनुमान--कदत्वायनासा अविद्याधीनः, कायैच्वाच्‌ › 
रज्जुस्पेवत्‌। अनातमस्वखूप साधवे दै, अतः साकषिसम्बन्धके चिना साच्छिवे- 
चतवानुपपच्चिषप अथोपत्चि भी प्रमाण है ॥६०॥ | 

इसपर कहते "कते भोऋादि ० इत्यादिसे । | 

कत्व-मोक्त्वादि सकर अनात्म पदाथ भरत्यग्‌ मालाके ज्ञानरूप डेद्धसे 
उत्पन्न अथौत्‌ स्वात्म यथाथाज्ञानहेतुक रै, अतः आतयथा्थज्ञान होनेपर [ ष्ठं 
भरतीचि | स्वाभिक इश्यके समान सब निवृत्त हो जाते दै ॥६१॥ 


यह राङ्का होती है किं आत्मा चेतन होनेसे वास्तविक कर्ती-मो््म द 
सकता है, फिर क्त्व-मोक्तत्वको कल्पित माननेकी क्या आवश्यकता द £ 

उत्तर--असक बात यह है कि मात्मा असंग है, स्वतः कती -मोक्ता नद्ध ह 
किन्तु कमेेतुके सम्बन्धसे जसा मी करचेतुल्की भतीति होती ॐ, कमक 
देव॒ -- पुण्य जौर पापं । ` पुण्यो चै पुण्येन कर्मणा पापः पपिनः इत्यादि छ चिस 
पूवे पुण्य उत्तर पण्य कर्म निमित्त है एवं पाप मी पापकर्म निमित्त ह । क्म पल्य - 
मोग राग दवार कमैमे. कारण दै । अनुपयुक्त राग नदरी होता । रागके विन्या 
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करोम्यन्धो हिजो बालो दणग्धरिच्छस्नोऽहमित्यपि । 
नाविचामन्तरेणेतेः प्रत्यगात्मा विशिष्यते ॥ ६५५ ॥। 





स्वरूप हो सकता है या नदीं £ नहं हो सकता है, यदी कना उचित है, क्योकि 
गऊ ओौर महिष एक दूसरेसे मिनन दै; इसलिए न तो गऊ मदिषकी विरोषण ही 
हो सकती है, ओौर न स्वरूप दी दो सकती है । यदि अन्य अन्यका करीपर 
विदोषण या स्वरूप देखा जाय, तो उसे अज्ञानग्रयुक्त ही इआ समञ्चना चाहिए» 
अन्यथा वैसा हो नदीं सकता, इस भावसे कहते टै “चोरोऽसौ' इत्यादिसे 
. भन्दान्धकारमेँ सामने स्थाणुको देखकर यह चोर है ओर मेरे सामने आ 
रहा है, इस भकार अज्ञानवश स्थाणु चोरमँ विदेषणखूपसे प्रतीत होता दै 
वास्तविक नदीं । जो वस्तुतः स्थाणुको जानता है, वह एेसी कल्पना नहीं करता 
दइसछिए यह मानना आवश्यक है कि अनज्ञानसे दी स्थाणु पुरुषमे विरोषण दहोता 
हे, अन्यथा नदीं । . 
राङ्का--अन्ञानके बिना भी दूसरा दृसरेम विरोषणङ्पसे देखा जाता दै, 
जसे "दण्डी पुरुषः" ^राजाश्चः, इत्यादि । 
उत्तर-- हां, देखा जाता है; किन्तु आपने हमारा अभिप्राय नदी समञ्चा । 
हमारा जभिप्राय यह है कि विदोषणविरोष्यभाव दो भकारका होता है, एक मेद्‌ - 
अहपूवेक ओर दूसरा मेदाग्रहपूर्वक । “दण्डी पुरुषः इत्यादि स्थरे जो विदोषण- 
विदोष्यमाव दैः वह -मेदमहपूर्वक है, वह अज्ञानके बिना भी होता दै । 
दवितीयम --मेदाग्रहपूवैक विदोषण विरोष्यभावर्मे--अज्ञानके निना अन्य वस्तु 
अन्य वस्तुरमे विरोषण नदीं हो सकती । “गौरो ऽह" “कलो ऽहम्‌ इत्यादि स्थरे 
मी गोर ओर छरादिका -आत्माके साथ जो विरोषणविरोष्यमाव भतीत होता 
हे, वह मेदामहपूर्वक दै, अथीत्‌ यद्यपि सात्मा जौर शसीरका भेदमान नदय षै, तो 
मी विरोषणविज्ेष्यभाव दहै, जतः यह भी अज्ञाननिमिशक षै । इसी तरद्‌ 
(चौरो.ऽवस्‌ः इत्यादि स्थरे भी  अज्ञाननिमिच्तक विरोषणविरोष्यभाव दै । 
भेदज्ञान ोनेपर उक्त विशेषणविरोप्यभावकी भी निति हो जाती दै ॥६७॥ 
भ अन्ध रह, बाख्करह, द्विज, दग्च हः चिन्ह मै करता ह, इत्यादिसे 
अन्धादिकी आत्मा जो विशोषणरूपसे प्रतीति होती ै, वह अज्ञान ही से होती 
दै । आत्माका यथार्थज्ञान होनेपर ये विरोषणमावसे पतीत नद्यं हो सकते ॥ ६५५।} 


ये 


 भचिकारिपरोक्षा } ___ भोपालुवादसदितं ६९. 1 भाषालुबोदसदिते ६९२ 
इयमेवात्मनोऽनिद्या कमौधिकृतिकारणम्‌ । 
अधिक्रियन्ते येनैते चहस्पतिसवादिषु ।। ६६ ॥\ 
सर्वकमसयुच्छेदि ज्ञानं बेदान्तमानजम्‌ । 


तन्मूलाज्ञानघातित्वान्नोऽस्य कमोङ्गता ततः ।! ६७ । 





जिनका परस्पर भेद नीं ज्ञात है, एसे स्थाणु-चोरकी तरह शरीरादि ओर 
आजरमाका विरोषणविरेष्यमाव अविद्यानिमित्तक दी सही, परन्तु प्रकृत धमौचरणमें 
विदोषं क्या हा १ इसे कहते है -इयमेवात्मनोऽविद्या' इत्यादिसे । 


यह अविद्या अथीत्‌ अविद्याधीन विरेषणविदोप्यभाव कमेसम्बन्ध- 
निमि्तक जाद्यणत्वाभिमानका देव॒ होनेसे कमीधिकारका हेत है, राणो वैश्वदेवेन 
यजेत” इत्यादि श्रतिसे विहित वैश्वदेव आदि यार्गोका ब्राह्मणलवामिमानी पुर अर्थात्‌ 
नै जाक्षण ह इस प्रकार अपनेको ब्राह्मण समञ्जनेवाखा पुरूष ह कती प्रतीत 
ह्येता है 1 ब्राह्मणव्वके अभिमानके अविा-भयुक्त होनेसे उक उन-उन बृहस्पतिसव 
अदि यक्ोका जविद्यावान्‌ पुरुष दी अधिकारी है ॥ ६६ ॥ 


खद्धासमन्ञान कर्माङ्गम्‌; आस्मज्ञानत्वात्‌ ; इतरात्मज्ञानवत्‌ › अथौत्‌ शद्ध 
उनात्माका परिञ्ञान क्मैका अङ्ग हे, आतमाका ज्ञान होनेसे, अन्य आत्मन्ञानके समान, 
इस अनुमानसे. शुद्ध आत्मके परिक्ञानकी भी कमेक अङ्गखूपसे भीति होती हे । 
इस शङ्कापर कढते दै--'सर्वकर्म" इत्यादिसे । “एकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि वेदान्त- 
शाकयोसि उन्न होनेवाख ज्ञान, कर्मक मूलमूत अवि्याका निवतैक दहोनेसे, 
सय कर्मोका नाशक दे, अतः यह ज्ञान कैका अङ्ग नहीं हो सकता । 

द्का- अद्ध आत्माका ज्ञान सव कर्मोका नाशक है इसमे स्या 
प्रमाणे ९ | 

समाधान---शरति, स्ति जादि तथा अनेक तत्वदर्यी विद्वर्नोका अनुभव 
ह्मी उन्तं अमं प्रमाण है । . 


उन “क्षीयन्ते चाऽस्य कमोणि तस्मिन चे परावरः यदह शति दै यर 
°्ञानाभिः सर्वैकमीणि भस्मसात्‌ न इत्यादि स्ति है! इन िविष 
त्यादि भ्रमाणोसे यह निदिचित होता दै कि. उलन इ क 
[1 अद्वैत --~ नमग अनिद्यादि केखेको मौर. उक मिय कि 


न 
~ जः, 
~~ 


पथि प्ट ट ष» ` 
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यच्चोक्तमर्थवादत्वं ब्रक्मज्ञानफलस्य तत्‌ । 
अभ्युपेम्यर्थवादत्वं वचसोऽन्यप्रत्वतः ॥ ६८ ॥ 


एव तन्मूकक सारे द्वैत-प्पश्चको नष्ट करता है । यदि द्वैतामाव होने साध्य- 
साधनमाव दी नहीं रहता, तो कर्मङ्ग कैसे होगा ? 

रङ्का--अच्छाः तो यह बतढहृए कि तच्वज्ञान उत्पन्न होकर अज्ञान 
मादिका नाशक होता है अथवा अनुत्पन्न होकर नारक होता है 2 यदि 
भथम्‌ पक्षका अङ्गीकार क्रया जाय, तो ज्ञान जौर अज्ञानका परस्पर विरोध 
होनेसे जबतक अज्ञान रहेगा, तवतक ॒ज्ञानकी उत्पतति ही नहीं हो सकती; 
जीर यदि यह न माना जाय, तो उनका विते ही होगा । द्वितीय पक्षका 
स्वीकार करनेपर जव ज्ञान उन्न ही नही हआ, तो ज्ञान अन्ञानका निवर्तक 
कैसे हो सकता दै £ यदि असत्‌ ज्ञान अनज्ञानका निवर्तक हो, तो संसारे स्थित 
समी पूरु्षोका अज्ञान निवृत्त हो जाना चाहिए । 


समाधान-- चित्तके विमल होनेपर ज्ञानकी उत्पत्ति होती है ओर उससे 
अज्ञानकगे निद्त्ति होती है! जसे कि प्रदीपका मारोक उत्पन्न होकर दी 
अन्धकारक नष्ट करता है, यह रोके जाप स्वयं जनुमव करते ही है, किर 
इस विषयमे अविक कटनेकी क्या आवश्यकता दै ? इससे यह सिद्ध हा 
कि शुद्ध आत्माक्ता परिज्ञान कर्मक परति अज्मूत नहीं है । इस परिस्थितिं 
मथोत्‌ आत्मज्ञानके जन्य रेष न होनेमे आलमज्ञानके फरुकी-- ब्रह्मभावकी-- बोधक 
श्रतियो अथेवाद्‌ नहीं हो सकतीं ॥ ६७ ॥ 


~ ` यथपि विचारसे जावमज्ञानके फरुकी बोधक श॒तियां अथवाद्‌ नहीं है, यह 
निणेय कर चुके है, तथापि आपके आग्रहसे अभ्युपेत्यवादका अङ्गीकार करके 
दि जथेवाद माना जाय, तो मी समाधान हो सकता हैः इसे कहते दहै - 
“यञ्चोक्तम्‌' इत्यादिसे । 

जो आपने कहा दै कि त्रह्ज्ञानके फलका प्रतिपादन करनेवाली श्रविर्यौ 
भथवाद्‌ दँ । यचपि वह्‌ मेरा सिद्धान्त नही है, तथापि उनके अन्यपरक-- बद्मालमे- 
क्यप्रक -- होनेसे माहव उनको अथवाद्‌ मान मी छ, तो कोद हानि नहीं है ॥६८॥ 

बहापर्‌ बह प्रभ होता है कि क्या वह भूतार्थवाद दहै या गुणवाद है £ 
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॥ विरोधालुपलम्भेनाधापोकशचतेरिव । ` 
नेवाभूताथवादत्वं किन्तु भूताथवादता ।॥ ६९ ॥ 


1 
८ चाच्य अथके साथ यदि अन्य किसी प्रमाणका विरोधन हौ, तो उस अश 
चाद्को मूताथेवाद कहते द, अन्यथा वह गुणवाद कदा जाता है › इसी मावस 
कते दे--विरोधाचुषलमभ्मेन' इत्यादिसे। - 

विरोधके न दहदोनेसे वह अपापश्टोक श्रुतिके समान अभूताथवाद नहीं क, 
किन्तु, मूताथवाद दही है, मूताथवादका स्वाम मी तात्प रहता ै ! 
सारांख यह दहै कि सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, “एकमेवाद्वितीयं बह्म" इत्यादि जल्- 
स्चरूपके निरूपणके किए प्रवृत्त श्चुतिर्यो प्रधान है ओौर रह्म वेद्‌ हेव भवति 
"तरति दोकमातमवित्‌ः इत्यादि गौण दँ, क्योंकि गुणप्रधानभावंके विना एक 
वाक्यका दूसरे वाक्यके साथ मिरुकर वाक्येकवाक्यतासे एक अ्थका बोघन 
नदीं दहो सकता । इसकिए गुणत्वरूप अन्य रोष होनेपर मी वह स्वाथे प्रमाण 
दोता ही है, गुणवादके समान अप्रमाण नहीं होता । जेसे कि श्यस्य पणमयी 
जुद्ध भवति न स पापं छोकं श्रणोति, इस वाक्यका, जुष्ट द्वारा कमरोष होनेपर भी 
उपाप-छोकश्रवणखूप फर्म तात्प नदी हे, किन्तु जुह्वके अङ्गत्व्मे है । पणताका 
प्रु पापश्छोक-श्रवणाभाव नदीं है । प्रह्ृतमे द्य वेद॒ ब्ेद्यैव मवतिः इत्यादि 
उस्मन्ञानफरुकी बोधक ॒श्॒ति प्रधानमूत पूर्वोक्त “सत्यं ज्ञानमनन्तम्‌ इत्यादि 
साक्यकी अपेक्षा गौण होनेपर मी बह्ज्ञानके फठारामे प्रमाण दी है- ्क्चज्ानसे 
्ह्मस्वरूपप्रासिखप फर होता है, अन्य उपायसे नहीं । 


ध्यघ्य पर्णमयी? इत्यादि वाक्य तो पर्णतार्मे जुहज्ञतक्रा बोधन करके 
सारकः दो जाता, इसलिए काम्य अथैका बोधक नहीं है । यदि वाक्यका 
डोम तार्य मानं, तो वाक्यभेद हो जायगा, अतः फरुका श्रवण कवक 
स्तुततिमात्र षै, भूतार्थवाद नहीं हे । शह वेद ब्रक्षिव भवति" ५ इत्यादि वाक्यका 
यदि ब्रह्ममावरूप फर तास न दोगा, तो यद वाक्य दी व्यथ हो जायगा । 
इसङिए यह पणताके समान केवर स्तुतिमात्रफरुक नरी है, किन्तु भूतायैवाद-- 
सस्याथेवाद-- है, अतः स्वारथमे प्रमाण है । जेते दशैपू्णमासम्करणर्म , पञ्च 
"ददीपूशमासाविज्येते' इस भकारका अथैवाद्‌ वाक्य "दरीपूणीमासमबा .. ब 
डत्यादिका वाक्यरोष दोनेपर मी मता्थवाद्‌ दी ई! वेष 


॥ ष [ग [| लं = 
स 


ह 
। 
= 
ए 

















> ४ 
न = 
(0, नि [ रणौ 
म ] 





५ 
५ ६1 ५ गमः (4 
नि „ १ 1 ग न | ॥ 
व ४.2. 
४; हि जह (1 र 
द 4५ 3 ४ र क 4 


५ 
५५१ 


७२ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ मध्याय 





----------------------------------------~<-------- ~ हि 


न 
कुतो विरोधः शक्येत प्रत्यक्षे ह्मधीफरे । 
ब्रह्मत्वमात्मनो दृटा नोत्तरेत्ससति कथम्‌ ॥ ७० ॥ | 

बोधक उक्तं शति भी मूतार्थवाद ही है, अन्यथा ज्ञानके अनुभूयमान श्रौतफरक 

साथ विरोध होगा| 

राद्का--दपूर्णमासाभ्याम्‌' इत्यादि वाक्यसे दश आदिका विधान दै, 
अतः स्वर्गाय" इत्यादि वाक्य अनुवादक हो सकता हे, अन्य भमाणसे प्रसिद्धं 
अथैका पुनः कथन अनुवाद है, पकृतम ब्रह्मभावापच्तिरूप अथे अन्य किसी 

परमाणसे भसिद्ध नदय है, इसर्ए रह्म वेदः इत्यादि अनुवाद केसे हो सकता है 8 

समाधान--यद्यपि अन्य वाक्यसे ब्रह्ममावापचिख्ूप फरु प्रसिद्ध नहीं दे, 
तथापि विद्वानेकि प्रत्यक्ष अनुभवसे उसकी प्रसिद्धि दै; शब्दपरमाणसे प्रसिद्धि 
अनुवादर्मे अपेक्षित है, पमाणान्तरसे प्रसिद्धि नदी, यह नदीं है । इसीसे 'अभि- 
दिस्य मेषजम्‌, यह वाक्य प्रव्यक्षपरसिद्ध अथका बोधक होनेसे अनुवादक 
माना गया हे । ` 
निचोड अथ यह निका कि युद्ध आत्माका विज्ञान सुक्तिका 
कारण हे, वह कर्मविधिका स्परी भी नहीं करता, अतः कर्मदोष नहीं है । कर्म- 
विधि अभ्युदये कारण है ओौर आत्मज्ञान मुक्तिका कारण है । इसीसे ज्ञानकाण्ड, 
कमकाण्डः पूवैमीमांसा, उत्तरमीमांसा आदिकी मिन्नता ओौर अधिकारीका 
मेद मी उचित प्रतीत होता है । कर्त्व आदि अभिमानसे कर्मानुष्ठान दोता है । 
रवण साविम सुखुश्चुकी प्रवृत्ति अभिमानरहित दै, इसीसे सुमुश्चको कर्मोकी 
अभमिराषा नदीं होती है, ओर कर्म सुक्तिकेि विरोघी मी है | 
“वमेरज्ज्वा त्रजेदुरघ्वै पापरज्ज्वा बजेदधः' । 
सथोव्‌ धर्मरूप रस्सीसे स्वको जाता हे ओर पापरूप रस्सीसे नरकमे जाता 
है, इत्यादि स्मति्योसे कर्मोका परु बन्धन हीदहै ओौर मुसुश्य चाहता दै-- 
न्धनसे सुकि । इस परिस्थितिमे वह अपने स्भीष्ट फर्के साथ विरोध रखनेवाखे 
क्मोकां अनुष्ठन करेगा ही क्यों अथात्‌ नहीं करेगा, प्र्युत उनका तस्यागकर 
अवण, मनन आदिमे दी प्रवृत्त होगा ॥६८,६९॥ 
श्रवण जादि करता हु सुसुल्ु बीच-बीचमे यदि कर्मोका अनुष्ठान करे 


तो. क्या अनुपपत्ति है £ इस राद्कके परिदारके छठि कहते शै -, 
विरोधः” इत्यादित । + ५ | = 
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अहज्ञानियोमे भी सांसारिक कर्दीत्व आदि धर्मोका अभिमान देखा जाता है 
जतः सुश्च मी यथावका कम कर सकते दै इसमे विरोष दी क्या है? बरहन्ञानका 
जक्षातदचीनख्प फर प्रत्यक्ष है, अतः वह संसारके पार क्यो नदी उतरेग। १ ॥७०॥ 


[ आश्य यह है कि प्रवृचिके प्रति राग आदि मरू ही कारण है, श्रवण 
आदिसे विवेक, चैराग्य आदि भावना द्वारा राग आदि मकि निःरोष निद्र हो 
जामेपर जब चिन्त शद्ध हो जाता दैः, तब उन राग आदिकी सम्भावना नही 
रहती, फिर कर्मभे सुखुष्चकी प्दृत्ति कैसे दौ सकती है £ पूर्वाभ्यासवदा कम 
करनेकी इच्छा उसे हो सकती दै, यह भी दाङ्का दीक नहीं है, कारण कि किसीको 
अपने रगौवपर जानेकी छ्च्छा हुई, किन्तु मम-मापिके माग दो दहै-- 
एक माग तो पसा है, जिसमे खाने पीनेका सामान स्थान-स्थान पर मिरूता दैः 
किनारे किनारे मनोरम फलर-युष्पोसे मरप्र बृक्ष-वायिका रूगी है, - हिल जन्तु 
तथां चरका निरुकरुरु मय नहीं है, सन तरहसे सुगम एवं सीधा दै । ओर 
दुसरा माग ठीक इससे विपरीत है अथीत्‌ जहौ तहां अनेक घाठुकं 
पराणिर्योसि माग मरपर हे । 


अब आपसे पृछा ` जाता है कि इन दो मागेमिं से दृरदर्ी विद्वान्‌ किंस 
मागका आश्रयण करेगा £ मेरा तो ढ़ विश्वास है--आप यही कर्हैगे किं प्रथम 
मार्गका ही विद्धान्‌ आश्रयण करेगा । 


जौर परक्ृतमे इस विषयपर भी विचार कर ठेना अत्यन्त उपयुक्त है कि 
क्या विद्वान्‌ स्वतः अपनेको कमौषिकारी समक्ता है या अनात्मवस्तुके सम्बन्धसे 
उसमे भी अनात्मवस्तुका सम्बन्ध स्वामाविक है या अविद्यानिमिचक £ असङ्ग 
आत्मार्मे . अनात्मवस्तुका सम्बन्ध स्वाभाविक तो हो नहीं सकता, अत 
आविधिक कहना होगा, परन्तु यह कैसे हो सकता है, क्योकि अविद्याके निवृत्त 
हो जानेपर तन्मूरुक कत्र आदि घमेकि भी निवृत्त दो जानेसे-- “सन ध्मेसि 
शुट्य तथा निष्किय भ दवः कारण कि व्यापक आत्मामं क्रिया नदीं , रह सकती' 
फेसा जो अपनेको मानता दै, भका वह कैसे कर्म कर सकता है £ | 

जौर यह मी विचारना चाहिए किं वह विद्वान्‌ कम्मे किस लिए प्रवृत्त 
होगा १ क्या स्वरी आदि. फरुके ङि या सुक्तिकि ख्िया खक्तिसाधन. ज्ञानक 
किए १ प्रथम पश्च सो ठीक नहीं षै, क्योकि जब्र. वैराग्य ४ , 








॥ बृहदारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्यायं 





एेहिक ओौर आमुष्मिक फलम रागकी निन्र्तिसे जिसका चित्त शुद्ध द्ये गया 
है, उसको पिर स्वरी आदि राग होगा दी करसि । द्वितीय पक्ष भी युक्त नदीं 
है, क्योकि मुक्ति तो स्वकीय आत्मख्प होनेसे नित्य प्राप्त दी है, अप्राप्त वस्तुर्मे 
क्रियाकारकभावकी अपेक्षा होती है, नित्य-प्राप्षमे नहीं होती । ततीय पक्ष 
मी ठीक नदीं है, क्योकि ज्ञानसे यदि बृच्तिरूप साक्षात्कार अभीष्ट दै, तो वह 
मत्ययेकतानतारूप ध्यानसे ही होता है, जतः उसके किष कर्मेकी आवदयकता 
नदीं है । 

तात्य तो यह है कि मुक्ति नित्य है, जन्य नदीं । जन्य ओर उत्याय पर्क 
किए क्मोकी अपेक्षा होती है, नित्य फक्के किए नदीं । स्वग आदिके लिए 
विद्वान्‌ भी कम करेगा, यह तो सम्भव ही नहीं है, क्योंकि "कर्मणा बध्यते जन्तुः 
इत्यादि स्म्रति-वाक्योंसे कर्ममिं मोक्षविरोधिता जानकर उनम सुखश्च प्रव्रत्त ही 
कैसे हयो सकता है £ अस्पनज्ञ मूख पुरुष भी ल जानेकी इच्छासे पश्िमकी तरप्छ 
नहीं जाता, तो फ़िर विद्वान्‌ विपरीत कर्म करेगा £ यदि करे, तो उसे 
विद्वान्‌. ही नदीं कहना चाहिए । 

जौर यदह अनेक वार कह चुके दै किं अविदावान्‌ ही कर्माधिकारी हे, 
विद्यासे सविरास अविं्याकी निवृत्ति हो जानेसे काय करनेकी सामम्री ही विद्वानमें 
नही दै, तो वह कर्म केसे करेगा 2 यह भी भसिद्ध दै कि अविवेकपुवैक ही 
कमे पुरुषोंकी मदृत्ति होती है । विद्यावान्‌ पुरुषँ अविवेकको सम्भावना नह ह्यो 
सकती, पिरि उसकी कर्ममे प्रवृत्ति कैसे होगी 2 । । 

सङ्का-- कृतकृत्य विद्धान्‌ भी मनोविनोदके किए कर्म कर सकता ह । जैसे 
यद्यपि परब्रह्म परमात्मा आप्तकाम हे, तथापि क्रीड़ा्थं जगवकी रचना करता है । 

समाघान-- यह सापकी शङ्का ठीक नहीं है, कारण कि परमात्मा तो स्वतः 
शक्तिमान्‌ है, अतः वह छज्यमान मराणियकि भष्टेस खष्टि करता है अर्थात्‌ समस्त 
जहमाण्डको उत्पन्न करता है, जौर विद्धान्‌ तो उपकरणरहित है, अतः सर्वथा 
असमथेद्े। . ४ । | 

शङ्का- तस्वके ज्ञानसे सम्पूण माक्तन अनज्ञानोंका नाश ॒होनेपर भी पुनः 
उत्पन्न अन्य अज्ञानसे विद्धान्‌ कमे क्र सकता है । ` वि 

समाधान-- यह सी युक्त नदीं हैः ` क्योकि तच्छक्ञानसे सम्पूर्ण ज्ञानक 
निदि होनेपर आत्मा कूटस्थ. हो जाता है, अतः वह्‌ स्वर . अज्ञानोतयत्तिका 
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सकती, ओौर अनिमित्त कायेकी उत्पत्ति व्याघात आदि दोषसे नह्य होती, इससे 
आज्ञानान्तर द्वारा मी चाद्धा ठीक नहीं है । जर । 


'अविव्यावद्धिषयाणि प्रस्यक्षादीनि प्रमाणानि ्ाक्ञाणि च । 
“किमिच्छिन्‌ कस्य कमाय रारीरमनुसंज्वरेत्‌ । 
'यस्त्वास्मरतिरेव स्यादास्मतुप्तदच मानवः ।! 

दस्यादि शाखेसि भी विद्वार्नोका कमोधिकार निषिद्ध करिया गया हे, अतः 
विरक्त तथा जिसने सब कर्मका परित्याग किया है वही पुरुष मोक्षका 
अधिक्रारी & जौर इससे विपरीत पुरुष कमौनुष्ठानका अधिकारी है, ेसा सभी 
छपरा निच्करषै हे । 

शङ्का--यदि अज्ञानसे युक्त पुरुष ही कर्मोका अधिकारी दै, तो सुषुरि- 
ना भी अज्ञान रहता है, इसलिए क्या उस दामे भी शाखसिद्ध कर्मोका 
आन्िक्रासी पुरूष टो सकता हे 8 

समाधान - नही, नदीं हो सकता दै, क्योकि अज्ञानसे अज्ञानमूलक खरीरे- 
स्दियादिका अभिमान केना चाहिए यह तात्य है। स॒षुधि-दच्ामे उक्त 
अृ्ङ्कार नदी षै, अतः उस द्मे कर्माधिकार दौ ही नी सकता । । 

यदि शङ्का दहो कि सुसुक्ुको भी प्रारब्ध कर्मसे शरीर आदिकां अभिमानं 
लो रता दी हे; जतः उसका भी कमौधिकार अनवाय दी होगा, तो यह्‌ मी 
क्त नहीं हे, क्योकि सुयुश्चु पुरुष देहामिमानको मिथ्या समक्षता है, अतएव 
ताश्च अभिमानसे साध्य कमम श्रदधा-दयत्य पुरूष मद ही नहीं होगा । श्रद्धा कमा 
नुष्टानमे कारण हे 1 “अश्नद्धया इत दत्तम्‌" इत्यादि शाखसे श्रद्धारदित पुरुष कमा- 
विकारी नहीं दो सकता । जौर जीबन्यक्तर्मे तो शरीरादिका मान रहनेपर भी उस्तका 
अभिमान नहीं रहता है । इससे उनके - कमीधिकारकी सम्भावना दी नद्ध 
ह! अविद्या, अविखाकाथे कैतव आदिकरा विधयाके साभ र किरोष दैः 
निदधानः किप कवृत्वादि मौर तन्मूल अनिच", भे दीना तिति १. 








(७ सखि \ 
मीं द, श्सी भमिप्रायसे कर्ते दै---“उत्तीथे | अय. 


७६ बहदारण्यकैवातिंकसार [ १ अध्यय 








कतेत्वादिस्वभावस्य दर्यत्वात्त॒ दगात्मनि । 
अविद्याकरिपतत्वं स्याद्‌ दगात्मा त॒ न दश्यते ॥७२॥। 


क्या उस समय उसमे ददीनसामयथ्यै ही नहीं रहती ९ नहीं, यह बात नहीं है, 
किन्तु बात यह है कि ^स्वनिष्ठतया तदानीं न परयति अर्थात्‌ जैसे रोगी पुरुषको 
रोग जिहासित है । जओौषधके उपचारसे रोगके निवृत्त होनेपर फिर उस ॒रोगको 
वह रोगी अपने्मे अनुभव नहीं करता, वैसे दी कषतव आदि धर्म भी रोगके 
समान अनिष्टके दी हेतु है, अतः विद्वानफो वे जिहासित है । तत्त्वज्ञानसे जब 
कवरत्वादि घर्मोकी निवृत्ति दो जाती है तब कर्वूत्व आदिं धर्मोका अपनेमे वह 
जनुभव नदीं करता, इसलिए युक्त पुरुषको कर्माधिकार नयं रहता है, यद 
निचोड़ अथं है ॥ ७१ || | 

शङ्का करैत आदि आत्मके स्वभाव है, अतः वे जिहासित नदी हो 
-सकते । वे अत्मस्वभाव ह, इसमे अनुमान ही प्रमाण है । वह्‌ इस पकार होता 
है--कवैत्वादिः आत्मस्वमावः, तत्र प्रतीयमानत्वात्‌ , चेतन्यवत्‌ । इसपर कहते 
दै-“कर्ैत्वादि' इत्यादिसे । | 

कृत्व जदि स्वमाव हर्य दोनेसे आत्मामं कल्पित ही षै, सत्य नहीं ै । 
ब्रष्टारूपम जात्मा तो इर्य नहीं हो सकता है । जौर यह अनुमानप्रमाणसे मी सिद्ध 
है कि आत्मा कैतव आदि कलित दै । अनुमानका - स्वरूप यह है-- 
कटत्वदिस्वमावः आत्मनि कलितः, इदयत्वात्‌ ; शुक्तिरूप्यवत्‌ । प्रकतमे ददयत्व 
चेतन्यविषयत्वरूम दी विवक्षित है, अतः चेतन्यकी विषयता चेतन्यसे भिन्रमे ही 
रहेगी चेतन्यमें नही, इसकिए्‌ आत्मामें व्यभिचार नहीं हे। ` 

द्रष्टारमरे केन विजानीयात्‌! 
यतो वाचो निवतेन्ते जपराप्य मनसा सह 

'अवरश्यम्‌" इत्यादि ममाणोंसे चैतन्यकी विषयता चैतन्ये नही रहती हैः 
यह बक्षवादिर्योका सिद्धान्त है ॥ ७२ ॥ | 

कतत आदि आत्माके धर्मं नहीं दै, इसमे जो अनुमान किया गया है, बह 
ठीक नही दैः क्योकि. “अदं कर्ता इत्यादि मस्यक्षममाण उक्त अनुमानका 
नाषक ह । जसे अभिः अनुष्णः, रतकत्वात्‌ › घटवत्‌ › इत्यादि अनुमान षवदिः 
उष्णः" इस प्रसयक्षप्रमाणसे बाधित दै, अतः . उक्त उनुमानसे वर्मे 
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नाय, तो भी प्रभ्न यह होता है किं वह मोक्ता है या नदीं £ प्रथम पक्षम उसकी 
विकारिता.अनिवार्य है, उसके विकारी होनेपर उसकी अनित्यताका निवारण इन्द्र 
मी नहीं कर सकता। द्वितीय पक्षम मोग्यमात्र दी जगत्‌ रहा, अथवा योँ किए 
कि भोक्तके न रहनेसे भोग्य भी नहीं कहा -जा सकता, किन्तु स्वरूपसे जगत्‌ 
कहा जायगा, ठेकिन सच पूषि, तो यह भी ठीक नहीं हे, क्योकि सगं ही 
व्यथ हो जायगा । अतः आत्मा अनित्य है, यह चार्वाकोका कथन ठीक नदीं हे 
कारण कि विकार अनित्यत्वसे व्याप्त है । यदि आत्मामै विकार होगा, तो उसमें 
अनित्यत्व भी अवदय रहेगा, यह दीक है, परन्तु आ्मार्म विकार रहता ही नहं 
है! जो कि आत्मामे जन्मादि विकार प्रतीत होता है, वह सत्माका नही हे 
किन्तु शरीरका है ! आत्मा जब अनित्यत्व दी नहीं रहता दहै, तव उसका 
व्याप्य विकार भी नदी रह सकता । ` आगे चरुकर वि्तारसे आत्मामं नित्यत्वका 
सान करगे, गौर जितने विकार होते दैः वे सब-के-सव मूत, भौतिक 
आदि कार्म रहते दै, आत्मामं नहीं रहते । आत्मा तो केवरु साक्षी है । 
` शङ्का भटे ही जन्मादि विकार सात्मामेँन हो, परन्तु भोक्तृत्व मादि 
विकार जो फि चेतन-घर्म है, वे जात्मामें तो रह सकते हैँ 

समाघान-- यह आपकी शङ्का ठीक है, परन्तु पहले भोगपदाथ क्या 
दै, इसका विचार करना आवदयक है । सुख, दुःख आदिका अनुभव अथवा 
तन्निमित्त विषयका अनुभव मोग कहखाता है, ओर इसीका सम्बन्ध दी आत्मां 
भोक्तृत्व है । केकिन यह क्रियाके विना नदीं हो संकता,. आखिर बात यह दै 
कि आत्मा स्वरयप्रकारशा है, अतः अपने स्वरूपका अनुभव आप दही कर केता 
है, इसमे दूसरेकी आवद्यकता नही है । विषय जादिका अनुभव अन्त;करणक 
दवारा करता दै अतः यह अवश्य मानना होगा क्रि आत्मामं भोक्त बुद्धि 
आदिक सम्बन्धसे हे, स्वतः नहीं | 

'आत्मेन्द्रियादिसंयुक्तो मोक्तेत्याहुरमेनीषिणः । 
अविक्रियस्य मोक्तुत्वं स्यादर्हबुद्धिविभ्रमात्‌ ॥ 

इत्यादि अनेक प्रकारके शाक्लममाणोँसे वास्तविक भोक्तृत्व बुद्धयादिमे दै 
ओर आत्मार्मे व्ह क्त ही है | | 

ओर यह बात मी जानने खयक दहै किजो वस्तु. प्रागभावकी भतियोगी 
होती है उसी विकार रहता दै, जसे अभि, षट आदि अभि्व पदाभमिं | 
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भासा प्रागमावका प्रतियोगी नदीं हैः, अतः उस्म विकारकी शद्धा ही नहीं 

हौ सकती । अन्य मतावर्म्बी जिन परमाणु आदिको नित्य मानतेदै, वे मी 

भषने मतम अर्थात्‌ वेदान्तीके मतम प्रागभावके प्रतियोगी ही है, क्योकि 

'भतो.ऽन्यदातेम्‌, इस श्चुतिसे आात्मातिरिक्क समी पद्राथे अनित्य सूचित होते द । 
श श्ा---आत्मा प्रागभावका प्रतियोगी नहीं हे, इसमे क्या प्रमाण है १ 


सम्दालान--पदे तो यदी प्रमाण कटते हँ कि उसके प्रतियोगित्वमे ही को$ 
प्रमाण नदीं है । जौर आत्मा अपने पागभावका स्वयं प्रत्यक्ष नहीं कर सकता, 
क्योकि प्रलियोगोके समयम प्रागभावका अस्तित्व ही नहीं रहता, अत्तः 
जब णक कारम मद्य-्राहक नदीं दै, तो आत्मासे प्रागमावका अह क्सेहो 
सकता &ै! अन्य आत्मासे मी प्रागभावका प्रत्यक्ष तमी हो सकता ह, 
जब कि आत्माका मेद हो, परन्तु (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा “नान्योऽतोऽस्ति श्रोता 
इत्याद्वि श्रुतियोसे आत्मा एक दही है अनेक नहीं । स्वकीयाजुमानसे भी स्वप्रागभाव 
सिद्ध नशी हौ सकता । साध्यसाधनका व्यापतिमरह नहीं है, ब्कि चविमतः काठः, 
भा्मसष्तासान्‌., कारुत्वात्‌, सम्मतवत्‌?, इस अनुमानसे कार्मात्नमं आत्मसत्ता ही 
सिद्धं ह्नती है, पागभाव सिद्ध नदीं होता । “आत्मा विक्रियावान्‌; आविभावतिरो- 
भाषकरस्वात्‌ , अग्न्यादिवत्‌, इस अनुमानसे भी आत्मा विकार सिद्ध नहीं हो 
घता । अभ्न्यादि सावयव्र पदाथ दै, अतएव जन्य हँ, कारणके सद्भाव जौर अस- 
द्रवते आविभीव ओौर तिरोभाव होते द । आत्मा नित्य तथा निशं है, अतः उसके 
भविभीव सनौर विरोमाव नहीं दो सकते। जौर दूसरी बात यह मी है कि लुम 
जिमीयव ओौर तिरोभावको आत्मामै कल्पित मानते हो या वास्तविक £ भरथम पर्ष 
इट ्टी षै, क्योकि हम भी जाविभीव ओौर तिरोभाव आतमा कर्पित मानते 
¢ ्ै  दितीय पश्च शुक्ति-रजत, गन्धर्वै-नगर आविरमे व्यभिचार है । रजतादि 
भी स्नाविरधूत जौर तिरोभूत भतीत होते है फिर मी इनकी पारमार्थिक 
चल नदीं है| इसी तरह साध्य विक्रियावत्त्व मी क्त मानते दो या 
बाम्तविक 2 इस विकस्पका मी पूर्व॑दोषसे ही खण्डन समक्जिए यदि सात्मा 
विक्नारं न्ध दै, तो विकार भतीत क्यों होता ष १ भरतीत होनेका कारण 
य दै कि वास्तविक जआस्मामे कैत्वादि घर्मे नदीं ह । अज्ञानवच करत्वादिा 
भान होता है । जात्माका यथार्थं ज्ञान होनेपर करीत्वादि परमोकम सान नदरी दो 
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माद्स्थं मेयगं मानं प्रतीचि त्रयसाक्षिणि । 
न व्यापारयितु शक्य वन्हि दग्धुभिवोर्मुकम्‌ ।७४॥। 
नदीं हे, क्योकि चेतन्य तो आत्मस्वमाव है ओौर कर्तृत्वादि चैतन्याधीन ई, अतः 
दोनों समान नदीं हो सकते ॥ ७३॥ 

यदि यह किए कि करतत आदि आत्मधर्म दहै कि नहीं? यदि 
प्रथम पक्ष मानि, तो वह युक्त नहीं है, क्योकि ` कदयत्वादिर्नातघभभः, 
दकष्यत्वात्‌ ; घटादिवत्‌”, हस अनुमानसे दस्यमान वस्तुमात्र अनात्मधर्म ही सिद्ध 
होता है । द्वितीय पक्षम साघक ही नदीं कह सकते, आत्मधर्मसाधक प्रमाणक 
विना आत्मधर्म केसे माना जाय १ यदि किए किं “अहं कर्ती" इत्यादि प्रतीति 
दी कवत्वादिसाधिका दै, अतएव +“कर्टैत्वादि आत्मधर्म नहीं है" यह अनुमान 
उक्त प्रत्यक्ष परतीतिसे विरुद्ध दै यदह अयुक्त है, क्योकि “अहम्‌ इस प्रत्यक्षको 
ममातृकतृक मानते हँ या साक्षिकर्क £ पभरथम पश्चमे उक्त प्रमाता तो साक्षीका 
विषय है अतः प्रमातृकर्वक क्रिया साक्षीका कर्म॑ नहीं हो सकता, जेसे अभि 
स्वदाद्य उर्छुके ( छजाटी ) अङ्गारका दाह्य नहीं है, इसीको कहते दै - 
“मात्रस्थम्‌' इत्यादिसे । | 

अन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्यमे रहनेवारख तथा पट आदि पराक्‌ ` ८ वाद्य > 
विर्योका अवरम्बन करनेवाला मान॒ अर्थात्‌ अन्तःकरणबृत्तिविरोषका भम ता, 
म्माण जौर प्रमेयः इन बनके साक्षीभूत प्रत्यगात्मा व्यापार नहीं कर सकते, 
जथोत्‌ प्रमाणका विषय साक्षी नहीं हो सकता है । जसे अभिसे द्ग्ब ॒होनेवाखा 
उल्खक वद्धिको द्ग्व नही कर॒ सकता, वैसे ही साक्चीसे भकारित होनेवाे 
भमातां जादि साक्षीका भकाश नही, कर सकते, भरतम जसे वहि मौर उल्छकका 
दा्षदाहकभाव संसग है, वैसे ही साक्षी जौर भमाता आदिका प्रकादय- 
भ्काशकभाव ससे हे, यह्‌ समञ्चना चाहिए । . 

साद स्वतः किसी निकारसे यक्त नही दै, अतः वह॒ भमाका क्ती नह 
हो सकता, यदी कारण हे कि करैत आदि वस्तुतः आत्माके धर्म नहीं है", इस 
अनुमाने जं कती" इत्यादि कदैत्लावगाही प्रत्यक्ष बाधक नहं हो सकता है। ` 

शङ्का--ममाता जादिका साक्षी द्रष्टा या नद्य. यदि प्रथम पक्ष माना 
जाय, तो वह भी साक्षी भी--किसी जन्य सादीसे ` द्य ड, एेसा अनुमान 
ह्ये सकता अ्थत्‌ साक्षी साक्षीसे वेच पि द्रष्टा. दोनेसे,  भमात्रवत्‌ ; यह अनुमान 
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पराथसंहतानात्मभोग्यकत्रौदिषोधिना 
मानेन तद्िरुद्धोऽथः साक्ष्यं मीयते कथम्‌ । ७५ ॥ 





द्य सकता हे । इस परिस्थितिमे साक्षीमे मी वास्तविक कर्वृत्र आदि धर्मोकी 
सिद्धि दहो सकती दै, तो कर्त्व आदि आत्मधर्म नहीं षै, यह पूर्वोक्तं अनुमान 
चाधित ह्यो जायगा । द्वितीय पक्का अवरम्बन करनेसे “साक्षी अचेतनः, अद्रषत्वात्‌ › 
घटादिवत्‌ › इस अनुमान द्वारा साक्षी अचेतन दी सिद्ध होगा, जतः उस्म 
सास्सित्वकी ही अनुपपत्ति होगी । ॑ 

समाधान--जितने घट आदि बाह्य पदार्थं रै, उनका चेतनके बिना प्रकाश 
नहीं दहो सकता, इसठिए उनम साश््यत्व है ओौर चिदात्मामे साक्ित्व दै । 
चिद्दात्मार्मे, जो कि स्वयं प्रकारा है, साक््यत्व नीं बन सकता, क्योकि वह 
आप ही अन्यक्रा जौर अपना साक्षी है । उसके छिए्‌ अन्य साक्षीकी अपेक्षा नदीं 
है, यदि साक्षीकी अपेक्षा करेगा, तो वह खुद दी जड़ हो जायगा । अजड 
होनेषर साक्षीकी उसे अपेक्षा नही रहती । चेतनका मेद्‌ होनेसे अन्य साक्षी 
दै हयी नद्ध, अतएव वह मदित्यके समान स्वस्वरूपका आप ही प्रकाशक दै । 

प्ठिर मी शङ्का होती है कि "आत्मा मानादिमाहकमाद्यः, मात्रायविरसषण- 
स्वात्तः जो जिससे विरक्षण होता है, वह उसके मानका विषय नदीं होता, 
ञेखे आकाद्च घरसे बिरुक्षण दै, अतः वह धटविषयक मानका विषय 
नदीं होता । प्रमाता आदिसे साक्षी विरुक्षण दै, इसमे “सक्षी विरुक्षणः, अपरा- 
भत्वात्‌ , यंननेवं तन्नैवं यथा प्रमानादि" यह अनुमान प्रमाण हैः साक्षी पराथे 
है, इसमे “विमतं पराम्‌ , सहतत्वात्‌ , शयनासनादिवत्‌ * यह अनुमान भमाण दै 
द्सीको वतरते ईहै--"पराथेसंहता' इत्यादिसे । | 

दूसरोकि छिए्‌ संहत मोग्यमूत भरमाता आदि अनात्मपदाथोकि बोधक मानसे 
८ भ्रस्ययसे ) प्रमाण आदिते विरक्षण साक्षीका अण कैसे हो सकता है । 
उथीत्‌ पराम्बिषयक प्रमाण भर्थग्बिषयक नहीं हो सकता । पराक्‌ अनार ह 
अदर भत्यक्‌ हे आत्मा ॥ ७५ ॥ ` 

यदि आत्मा साक्षी, तो उसका साक्ष्यके साथ कदे सम्बन्ध बतर्मन 
चादिष्ट, सम्बन्धके विना साक्षी नहीं हयो सकता । जौर सम्बन्ध दोनेसे वह स 
नद्ध हो सकता, इसपर कहते षै “साशषिसाक्या०' इत्यादित । 


[ १ अध्याय 
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नयिस 


साधिसाक्याभिसम्बन्धः साक्षिवस्त॒नि कल्पितः । 
साश््यपेक्ष्यं न साक्षित्वं केवलाञ्चुभवात्मनि ॥ ७६& ॥ 











` साश्षिसा्च्यका- संबन्ध केवर अनुभवस्वरूप साक्षीरूप आत्मामं अवियासे 
फषधपित है, वास्तविक नदी हे अथवा जसे प्रकारयस्वरूप घटादिके साथ संबन्धकं 
बिना भी सूर्ये प्रकाद्यत्व है । अतः “सविता प्रकाद्यतेः इस व्यवहारर्मे काशकं 
अपेक्षा नदीं है, क्योकि श्रकाशतेः यह अकर्मक घातु है। इसचिए्‌ यर्हौ क 
अपेक्षा नहीं दै । यदि ्रकाश्ययतिः होता, तो कं प्रकाशयति £ अथात्‌ किसका 
प्रकाश करता, यह अपेक्षा हो सकती, किन्तु ्रकारातेः होनेसे प्रकाश्य 
करमेकी नियमतः अपेक्षा नद्यं होती; इसी तरह ` "साक्षी केवरो निगुणस्चेतिता 
च” इत्यादि श्रतिसे आला चेतन होनेसे साक्षी दहै, इसमे साक्ष्य सम्बन्धकीं 
भावश्यकता नहीं ह । 

, ~ ` यदि गुरूत्वादिके समान प्रकादाकत्वादिको भी नित्यसापेक्ष दी मारने, तौ व्यव- 
हारदशामें साक्ष्यसंबन्धको मी अविद्यानिमित्तक कह सकते दै; इसतते उसके मसङ्गत्वरमे 
्टानि नहीं हे । यदि वास्तविक - धर्मसम्बन्ध मार्ने, तो असंगत्वकी हानि द्योगी । 
कादरपनिक धर्मसे नदीं होगी । मरुमरीचिका जरुकी कल्पनासे मरुमूमि आरै 
नदीं होती, अतएव भाष्यकारने क्या ॒दहै-- यत्र यदध्यासः तत्कृतेन गुणेन 
दोषण वाणुमात्रेण स न सम्बद्ध्यतेः । वस्तुतः कल्पना तो पुरुषधर्म हे, वस्तुधर्म 
नहीं है, अतः पुरुषकीं कर्पनासे वस्तु क्या विरोष हो सकता है, भथोौत्‌ कुछ नदीं । 
` यदि- साक्षीरमे वास्तविक धर्मसबन्ध होगा, तो वह भी संहत होनेसे पराथ हो जायगा, 
इससे वह साक्षी दी नहीं हो सकता । इसीरिए श्चतिमे "केवर खब्द कहा गया है । 

 च्कैवरु राब्दका तात्ययं है कि निरंश दी साद्य गौर संहत कदटाता है । नण 
अथीत्‌ निष दै थात्‌ आस्मामरे कोई वास्तविक घर नहीं रहता है! मात्माका 
साक्षित्वसाधक केवर चेतन्य ही दै, इससे वह श्वेतिता' कहा गया है ॥ ७६ ॥ 

दाङ्ा--नैयायिकामिमत इच्छा, द्वेष, धम, अधम आदि तो आत्मधर्म 
हो सकंते है, देलिए--्च्छादयः कचिदाभ्रिताः, गुणत्वात्‌, रूपादिवत्‌" इस 
अनुमानसे इच्छाविरमे द्रन्यसमवेतत्व्री सिद्धि दनेपर वे. परथिवी, जक, तेज, 
वायु ओर आकाश्चके विदहोष गुण नहीं ह्ये सकते; क्योकि पेसा मानने बहिरिस्ियसे 
इनका म्त्यक्ष मसक्त होगा, पनु शसा होता नहीं । एवं इच्छादि दिक्‌, कार, 
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मनके भी गुण नहीं हो सकते, कारण कि इनमे विरोष गुण नही रहता है, अतः 
परिशेषसे आस्मगुण दी उन्ह मानना चाहिए । इच्छा आदिके आत्मगुण होनेपर 
कत्र्वादि भी आत्मधर्म हो सकते ई, क्योकि “इच्छन्‌ करोमि इस प्रतीततिसे 
इच्छा ओर करैत्वका समानाधिकरण्य एक दही वस्तुमे प्रतीत होता है । 
सामाघान--यह कहना ठीक नहीं हे, देखिए-- क्या इच्छादिको आप स्वतन्त्र 
मानते दँ £ या परतन्त्र £ पभरथम पक्षम हेत्वसिद्धि दोष होगा, क्योकिं यदि वे स्वतन्त्र 
दतो गुण कैसे हो सकते दै, क्योकि गुण धर्भिपरतन्त्र होते दै । द्वितीय पक्षम 
जाश्रयके ज्ञानक सिवा गुणका ज्ञान दी नहीं हो सकता, अतः धर्मीका निश्चय होनेपरं 
असु धर्ममिं वे समवेत दै, यह निरचय होगा; तदनन्तर इच्छादिर्मे गुणल्वका 
मिदचय होगा, पहले नहीं होगा । ओर इच्छादि जड़ है, अतः वे स्वतः अपने 
भभ्रयके साधक नहीं हो सकते । यदि उन्हं आत्मस्वरूप माना जाय; तो आत्मासे 
वे इदय नही होगे, ओरं इस परिस्थितिमे उन्ं पादिक समान गुण मानना भी 
अनुचित होगा । ओौर “इच्छादयः अष्टद्रव्यातिरिक्तवऋ्याध्रिताः, तेषु असम्भाविततत् 
सति गुणत्वात्‌ , शब्दवत्‌" यह अनुमान भी श्चुतिविरोधसे असंगत है, क्योंकि "कामः 
सङ्करुपो विचिकित्सा श्रद्धा ऽश्रद्धा शरतिरधृतिरधीर्हभी रित्येतत्सवं मन एव" इस श्ुव्सि 
इच्छादि मनोधर्मं दी भरतीत होते दै, जतः उनको आत्मघमे माननेसे उच्छ श्रुति 
साथ स्पष्ट द्धी विरोव होगा । ओौर यह विचारिए कि इच्छादि कायै दँ या नित्य 
श? नित्य कदिएगा तो नित्यकी निडृत्ति. नदीं होती; इसङ्ि इच्छादि सदा 
जास्मासे रगे, फिर युक्ति कमी न होगी ओौर खक्तिसाधनोपदेशपरक वेदान्तादि 
शाख मी व्यच हो जार्यैगे । प्रथम पक्षे इच्छादिका कारण है या नहीं १ यदि 
नही है, तो चिना कारणके खपुष्पके समान कमीोगि ही नहीं अथीत्‌ इच्छादि नितं 
भसत्‌ हयी रेने अथवा जास्माके समान उनका नित्य सद्धाव हौ रहेगा । नित्यपक्र्मे 
कभी सक्ति नदी होगी । नित्यासद्धावपकषमे बन्ध दी नदी ह्येगा । प्रथम पक्षे का 
इच्छादि ही जपने कारण दँ या दूसरा कोद अथवा इच्छादि ओ दूसरा ये दारना 
भिरखुकर करण | १ पहटे पक्ष्म आत्माश्रय हे, क्योकि स्वके प्रति स्व कारण नही 
हो सकता, कारण सिद्ध रहता हे ओौर कार्य असिद्ध रहता दहे; एक समयमे 
एक टी पदार्थमे सिद्धत्व ओौर असिद्धत्व न बन सकता । असिद्ध इच्छादिको 
कारण मनै, सो मोक्षकाम मी इच्छा उत्पन्न हो जायगी, कर्थौकि इच्छक 
मिदि लो व भी े। द्वितीय पक्षम इच्छाविसे मिन दन्द ट र 
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इच्छादेषादयोऽप्येते न चिदात्मनि सम्मताः । 
कामः सङ्कल्प इत्येवं मनोधमत्वर्सभवात्‌ ।। ७५७ ॥ 


नहीं है । अगर को चष्ट है, पेसा को ओौर उसे कादाचित्कं मानो, तो फिर 
कारणान्तरकी अथेश्चा होनेसे अनवस्थादोष होगा । यदि उसे सदातन मानो, तो 
सदां इच्छा होती दी रहेगी ओर सुक्तिका असंभव हो जायगा ! व्रतीय पक्ष्म 
दूसरा कारण अचेतन है या चेतन £ पथम पक्षम इच्छाजनकत्व उसका स्वभाव 
है या अस्वमाव ? मरथम पक्षम मोक्च ही नदी होगा । द्वितीय पक्ष्म कभी भी कह 
इचच्छाजनक नहीं होगा, क्योकि जिसका जो स्वभाव नर्ही है, उससे वह नदीं 
हो सकता । जैसे आकारा षटोत्पादकत्व स्वभाव नदीं है; अतः उससे धर नही 
ही सकता, इससे मसाम इच्छादि अविद्याकल्पित दी हदो सकते हँ, वास्त- 
विक नही; इस तात्पर्यसे कहते दै--इच्छादेषादयः' इत्यादिसे । 

इच्छा, देष आदि धर्म आत्मा्मे वास्तविक न्दी है; क्योकि (कामः संक्ृस्पः' 
इत्यादि श्तिसे वे मनोघमं दी खने गये द, अतः वही मानना चाहिए ! ओर यद 
मी दोष है कि इच्छादि आतसासे भिन्नैः या ममिच्रदह£2 यदि भिनद, तो 
गाय ओर अश्धके समान उनका धर्मधर्मिभावः नदीं बन सकेगा । अभिन्न होनेपर 
भी यदी दोष ह्योगा । गौका गौके साथ धर्मघर्मिभाव जैसे नहीं दहो सकता, 
वेसे ही इच्छा मौर आत्माका अभेद होनेपर उनका परस्पर धर्मघर्भिमाव नहीं यन 
सकेगा । भिन्नामिन्न मानना तो अत्यन्त अनुचित है, क्योकिं भेदका मेद्रा- 
भावरूप अभेदसे सदा विरोघ ही है । अन्यथा भावाभावका विरोध दी सिद 
नहीं होगा । जोर सर्वत्र मावामावमूरक द्यी विरो माना जाता है । भकाक्ष- 
कुघुमके समाय तुच्छ भी नही कह सकते, क्योकि आकाश्चककघ्ुमक्छा प्रत्यक्ष 
नहीं दोतां दै ओौर इच्छा तो पत्यक्षसिद्ध है । इसङिए इन विचारोसे यी सिद्ध 
होता हे कि यपि इच्छादि अपरोक्षसिद्ध है, तो वे भी आकाशनीलिमाके सहा 
अनिवेचनीय ओौर आविधचिक ही हैँ ॥ ७७ |] 

जौर इच्छाफो उभयहेतुक माननेपर द्वितीय कारण यदिः चेतन द, 
तो बह जीवदहै या पर अथवा दोनोँ£ यदि जीवदै, तो वह॒ मन्यैरूपसे 
इच्छादिको अपने आप जानता है या नही £ प्रथम पक्के मभिभायतसे कसे 
दै -(अत्मनश्चेदमी" इत्यादिसे । 
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आत्मनथेदमी सर्वेऽनथं क्यात्‌ स्वयं कथम्‌ । 
आत्मा जानन्यथा शत्रोस्तथा तस्मादनात्मवान्‌ ॥ ७८ ॥ 








इच्छादि आत्मा अनथे करते है यह जानता हआ जीव अनथके हेत 
दच्छादिको क्यों करेगा £ यह तो किसी विचारश्ीरुका कतव्य न्ह कि स्वयदही 
शञ्की नाई स्वात्माम अनिष्ट साममीका सचय करे, इसलिए इच्छादि अनात- 
पदार्थं हे, यदी पक्ष ठीक है। यदि इच्छादि अनर्थहेतुत्व जीवको विदित 
नदीं हे, तो स्पष्ट दी इच्छादिमें अज्ञानका्यत्व दहै; इसर्िए इच्छादि आत्मा 
उत्पन्न नदीं होते है, किन्तु अज्ञानसे उत्पन्न होते दैः यदी मानना शाख आौर 
युक्तिसे युक्त है । 

यदि यह कहिए कि पर सवज्ञ है, अतः यह जानता है कि सुक्तमे इच्छा 
आदिकी उत्पत्तिर्मे प्रतिबन्धक मुक्तिका उपाय दहै, इसकिए इच्छादिका वह 
उत्पादन नदीं करता हे, तो यह भी ठीक नीह, क्योकि मुक्तिका उपाय ज्ञान 
हैया कर्म £ दोनों दी उस अवस्थामें नहीं है, तो प्रतिबन्धक कहासि होगा £ यदि 
किए कि रौकिक दुःखनिवृचिके समान युक्ति भी आत्यन्तिक दुःखनिवृचिरूप 
नहीं हे, किन्तु निरञ्जनः परमं साम्यञुपेतिः इत्यादि श्रुति द्वारा सक्त जौर पर इन 
दोर्नोका साम्य है, इसकिए मुक्त परप्रेरित इच्छादि अनर्थका परिहार करेगा । तो 
यह भी आश्वासन ठीक नहीं है; क्योकि मुक्त अवस्थार्मे परिहारके उपाय 
दारीरेन्ियादिं नदी रै, अतः परिदारसाधनके अमाव परिद्ार कैसे कर सकता 
दे उस समय शरीरेन्दियादि माने जारे, तो संसारी ही दहो जायगा, सक्त नही 
हौगा। ती क्या माप श्श्वरके भी शरररिन्द्रियादि मानते हैँ £ यदि नहीं तो 
उत्पादन कैसे करेगा £ यदि शरीरांदिके बिना भी ईश्वर उत्यादन कर सकताद्ै, 
तो युक्त भीकैसे दी परिहार कर सकेगा, दसम आश्चर्य द्यी क्यादहै £ जश्चर्य 
यह्‌ है करि ईश्वर मायावी दै जौर सुक्त वैसा नदीं है । 

यदि यह मानिए किं केवर जीव या केवर दैश्वर इच्छाका उत्पादक नदीं 
है, किन्त दोनों मिरुकर उखादक ै, इसङ्िए समुक्तिदलामे इच्छादि उत्पन्न नहीं 
होते । यद्यपि जीवके सुक्त होनेसे इच्छादि उसके अनुक्करु नदीं दै, तथापि उसकी 
संसारदशामे वे अनुकर दै, इसकिए उत्पन्न होते हैँ ? 

यष्ट भी ठीक नदी है, जेसे केवर परजन्यत्वपक्षमे मुखि नदीं. दयो सकती 
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अविद्ययाऽऽत्मधर्म॑त्वे दोषः कथिन्न विद्यते । 
तद्वेजनस्य संसिद्धर्दान्तरात्मबोधनात्‌ ॥ ७९ ॥ 


वैसे ही उभयजन्यत्वपक्षमे भी युक्ति नहीं होगी, कर्योकिं ईरवर स्वतन्त्र तथा सथ- 
राकतिसम्पन्न हे, अतः सुक्को अनुकूल बनाकर इच्छादिका उत्यादन कर सकता है| 

यदि किए कि स॒क्तके उदेद्यसे यदी ईद्वरकी इच्छादै किं सुक्तको कभी 
दुःख न हो, इसकिए उनम अनर्थोत्पादन नही करता, इससे क्ति वोष न्ष : 
तो दृसरेकी इच्छाका निदवय आप केसे कर सकते दै । शायद ईङ्वरफी सी 
इच्छादही न हुड, तो युक्ति हयी नहीं दहो सकती} ७८ ॥ 

हमारे ८ वेदान्तियोकि ) मतम तो कर्वरत्वादि अवियानिमिदक दै, परनिमित्तक 
नदी है, अतः विचयासे जव जवि्याकी निवृत्ति हो जायगी, तो “कारणाभावात्‌ कार्या- 
भावः" इस न्यायसे मुक्तात्मा अनर्थोत्पत्ति दौ दी नक्ष सक्ती, हस अभिषायपे 
कहते है--अविद्ययाऽऽत्मधर्मत्वे इत्यादिसे । 

इच्छादि अनथ जालामे अविदयासे दी है, अर्थात्‌ आविधिक धरम 
हँ, वास्तविक नही, यह हमारा मत दहै, इसमे कोई दोष नही ड । वेदान्त 
दवारा आत्मबोध होनेपर इच्छादि अनथका परिकर होता है। अविथाश्ना 
परिहार तो मोक्षदशामे भी दै, इसङिए उस दद्याम भनर्थोत्पसतिकी संभावना 
नहीं हे । 

जच्छा तो यह तलाई कि अविधानिवर्तक अविभा है, अथवा अविक, 
या आत्मा जहोसित्‌ दूरा को £ प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि सभि्माकी 
निषत्त अविद्यासे कदिए, तो स्वन्याघात दोष होगा, क्योकि स्व यदि स्वका निव्क 
होमा तो स्वोलत्ति दी न हो सकेगी । द्वितीय पक्ष भी असंगत, भगोकि काय 
स्वोपादानका निवत्त नहीं होता; अन्यथा स्वस्थिति दी नहीं शमी | तन्तुकी 
निति यदि परसे हो जाय, तो पर करौ रहेगा, इसङिए कार्यं ारणका निवसक 
नहीं होता । तृतीय पक्षम दोष यद है कि यदि जात्मा निव होमा, तो 
जविदयाका उपरुम्भ ही नहीं होगा, अर्थात्‌ सविधाकी सचा ही सिद्ध नदो 
सकेगी । चतुथं पक्षम कोई ममाण हयी नहीं ह अथात्‌ दूसरा कोई निवर्तक दै, 
इसमें कुछ ममाण नहीं है । | 

इसका उत्तर देते द--सात्मनोधनात्‌ , अस्‌ स्वममकास्च आत्म) 
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अबोधकत्वान्नो मार्त्वं स्यादितोऽन्याथेकल्पने । 
वेदान्तानामतो ध्यानविध्याद्य्थो न करप्यताम्‌ ॥ ८१ ॥। 


मी उपत्ति ओर नाश्चकी प्रतीति होती है; वस्तुतः ज्ञान नित्य है, उसमे उत्यत्ति ओौर 
बिनादाकी भतीति ओौपाधिक है; जेसे 'धयकादयो जातः, नष्टः इत्यादि मतीतिसे 
आकारामे भी ओौपाधिक उत्पत्ति ओर विनाद्यकी मतीति होती है; वैसे ही इत्तिगत 
उत्पादविनाशका आरोप कर ज्ञानम वैसी प्रतीति होती हे। भत्यक्षादि पमाण परागर्थ- 
विषयक दै, यह मानकर तत्फकमूत मखण्ड संवित्‌ वेदान्तकी प्रमेय है; यह का 
गया दै, वस्तुतः प्रत्यक्षादि परागथेविषयक दही नद्यं होते, अन्यथा निखिष्ट्रैेतामानो- 
प्रुक्षित ब्रह्मम वेदान्त परमाण दी नहीं होगे ॥८०॥ 

यदि द्रैतको मत्यक्षादि प्रमार्णोसे सिद्ध मार्नेगे, तो वेदान्तवास्यसे 
द्वेतामावविषयक बोध ही नहीं होगा, तो अबोधकत्वरक्षण अ्रामाण्य होगा, इसीको 
कहते दै--“अबोधकत्वात्‌' इत्यादिसे । 

इससे--अद्धितीय ब्रह्मसे--अविरिकरद्वितकल्पना करनेपर अथौत्‌ द्वैते प्रत्यक्षादि 
प्रमाण है; यह माननेपर प्रत्यक्षादिविरोधसे "एकमेवाद्वितीयम्‌" इत्यादि वेदान्त- 
वाक्यम जबोषकत्वरक्षण प्रामाण्य हो जायगा, अमतः जद्यातिरिक्त दैत है नहीं, 
किन्तु कल्पित तत्तदुपाधिविदिष्ट ब्रह्म प्रत्यक्षादिविषय दहे ओौर निरुपाधि ब्रह्म 
वेदन्तविषय दै, यदी मानना उचित है । इसीसे ध्यानादिविष्यथ वेदान्त है, यह 
कद्पना नहीं हो सकती । यदि वेदान्तप्माणसे अद्वैत ब्रह्मको द्यी परमार्थ सत्य मानते 
हो, तो कर्मकाण्ड अप्रमाण ही हो जायगा, क्योकि क्रियाकारकादि मेदके बिना तो 
कम हो नहीं सकता । मेदाभावरूप अभेद माननेसे करै, कर्म, साधन ओौर एर यदि 
सव अभिनदी्ँतोक्मदही कैसे हो सकेगा है, अतः कर्मकाण्ड अप्रमाण हो 
जायगा । वेवान्तियोके किए यह अनिष्ट नही है, एेसा नदीं फह सकते, बेदान्तमेँ भी 
जपामाण्याशङ्का होगी । कर्मकाण्ड जसे वेद दै, वेसे ही वेदान्त मीवेद षँ । यदि वेदैक- 
देश कर्मकाण्ड वेदान्तविरोषसे अप्रमाण हो जाय, तो कर्मकाण्डविरोषसे वेदान्त हयी 
अप्रमाण क्या न होगा; विशेष तो कोद है नदी । वस्तुतः कर्मकाण्डके समान प्रत्यक्षादि 
भमाण मी विरोषी है हसलिए “भूयसामनुग्रहो न्यायः" इस न्यायसे वेदान्तामामाण्य ही 
मानना ठीक दै । इसि वेदान्ति्योको कर्मकाण्डका अभामाण्य इष्ट नं ह, अन्यथा 
वेदान्तमामाम्यम विद्वासं न होगा, इस तासर्यसे कहते दै--^नन्वेवमपि, इत्यादिसे 4 
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नन्वेवमपि मानत्वव्याधातः स्यात्‌ क्रियाविधेः । 
अद्वयात्मनि सम्बद्धे कमोजुच्छिस्यसम्भवात्‌ । ८२ ॥ 
' नेतदेर्वं यतो ेषमानानामपि मानता । 
आपरात्मावनोधात्‌ स्याद्गोधात्पू्मघाधनात्‌ ।॥ ८३ ॥ 
ऊद्रं विष्टममानत्वमेकात्म्यमतिबाधनात्‌ । 

मानास्यपि च बाध्यन्ते मानेन प्रबेन हि ॥ ८४ ॥ 





वेदान्तवाक्य द्वारा अद्धितीयास्माके ज्ञात होनेके बाद उक्त भरामाण्यके 
अयुरोघसे अद्वितीय जह्य ही सत्य अथ है, इसका स्वीकार करनेपर क्रियाविधिपरक 
कर्मकाण्डक्छा प्रामाण्य ही नष्ट हो जायगा, अतः वेदान्तमे भी विश्वास नीं रह 
सकता, क्योकि दष्ट अथक्रे अनुद्रु दी अदृष्ट अथ मी माना जाता है, दष्टविरुद्ध 
न्दी, इससे कर्मकाण्डकी प्रामाण्यरक्षाके रिष द्वैत मानना ही टीक है क्योकि 
म्रत्यश्चादिके प्रामाण्यकी रक्षा इसीसे हो सकती दे, अन्यथा नहीं ॥८२॥ 

पत्यक्चादि तथा कर्मकाण्डर्मे ताच्तिक प्रामाण्यका भङ्ग होगा, यह रङ्कादै 
अथवा व्यावहारिक प्रामाण्यका भङ्ग होगा, यह शङ्का है £? यदि 
ताच्त्विक प्रामाण्यके भङ्गकी आपत्ति हो, तो वह इष्ट ही है। द्वितीयके 
विषये कहते है--नितदेवम्‌' इत्यादि । । 

आल्मज्ञानसे पटे विषयका बाध नहीं है, इसर्एि सव प्रमार्णोमि प्रमाणता 
षै, आत्मन्ञानोत्तर सब अनात्म पदार्थोकी निदृत्ति हो जानेसे विध्यादिरमे मरामाण्य 
इ नदीं दे ॥८३॥ 

इसीको सविस्तर कहते दै--“उग्वैम्‌' इत्यादिसे । 

अर्मलानोत्तर जद्मामेकत्वबुद्धितसे प्रपश्चका बाध होनेपर परमाणि अप्रमाण्य 
इष्ट ष्टी । प्रमाण मी प्ररु भमाणसे बाधित होता है, इसङिए प्रमाणो परस्पर 
नध्यि-बाधकमाव नहीं होता, यह कहना व्यथे है । विद्धान्‌ मी तो जब तक शरीर 
` इता षै तब तक भमा्णोसे व्यवहार करता ही टै, अतः केसे कहते दँ कि ज्ञानके 
भद विध्यादि प्रमाण नहीं £ हां, वह व्यवहार करता द, परन्तु भत्यण्णदि 
वास्विक परमाण दै, यदह जानकर मही, किन्तु पूवेवासन्पनुढृचि 
व्मैवश्छर दोसा दै १५८४॥ = क 
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स्येनादिविधिबाधः स्यादर्हिसाविधिना यथा । .. 
तथेवेकात्म्यमानेन दै तमानं प्रबाध्यताम्‌ ॥ ८५ ॥। 
श्येनार्हिंसाविधी एतौ द्टाद्टाथभेदतः । 
ञ्यवस्थितौ तयोरेकसबाध्यममतं यदि ॥ ८& ॥ 
तदयद्ेतद्ेतमाने तन्तातखाथेगोचरे । 
उमयोर्यवतिष्ठेतां नरयो॑क्तबद्धयोः ॥ ८७ ॥ 


ेक्यज्ञानं मानबाधकं न , मानत्वात्‌ , मानान्तरवत्‌' इस अनुमानसे जेसे 
प्रत्यक्षादि मान अनुमानादि मानका बाधक नदीं है, वैसे ही आत्मज्ञान भी 
मानका बाधक नहीं हो सकता, इस शाङ्काकी निवृत्तिके छिए कहते दै-- श्येनादि 
` इत्यादिसे | 

जेसे भमा िस्यात्‌ सर्वा भूतानि, ` इस अर्िसाविधिसे श्येनेनाभिचरन्‌ यजेतः 
इस हिंसाविधिका वाध होता है, वैसे ही ब्र्यासेक्यज्ञानपमाणसे दवैतविषयक 
प्रत्यक्षादि प्रमाणका मी बाघ होता है, अतः उक्त अनुमान व्यभिचारी होनेसे 
मान्य नहीं हे ॥ ८५ 

दा्रुपर कोधसे जिस पुरुषका चित्त अपने वशमें नही हे, वह अवश्य शाच्रुकी हिंसा 
करना चाहता दै, अतः उसके छिए ही इयेनादि याग शाच्रुवघके उपायरूपसे प्रददीत 
किया गया है, जौर जिसका चित्त रा्ुपर द्वेष होनेपर भी अपने वदयर्मे हे अथात्‌ 
जो शाद्रवघका परिणाम नरकनिपात आदि समञ्चकर हिंसा नदीं करना चाहता, 
उसके प्रति अदष्टार्थं भमा र्दिस्यात्‌, इत्यादि श्रतिसे अरहिंसाविषि हे, अतः दोनों 
वाक्यकि उ्यवस्थिताधिकारिपरक हौनेसे उनका परस्पर बाध्य-बाधकमभाव ही नहीं 
होता, इसीको कहते दै--“स्येना' इत्यादिसे । 

श्येन ओौर अ्हिसाविषि ये दोनो उक्त अथिकारिपुरुषके मेदसे व्यवस्थित है, 
हिसाविषि दष्ट्थक है जौर अिसाविधि अदृष्टर्थक है, इसङ्एि इन दोर्नोमिं एक 
वाधक ओर अपर बाध्य नहीं है, अतः पमार्णोरमिं परस्पर बाध्यवाघक होनेका 
दृष्टान्त नहीं हो सकता, अतः एेक्यज्ञानसे . दवेतविषयक ॒परमार्णोका बाध नहीं 
चन सकता ॥<८६॥) | 

इसपर कहते है-- "तद्यदेत' इत्यादिसे | 

नद्ध॒पुरुषके छ्णि अतत्वाथविषयक म्त्यक्षादि माण. ओौर सक्त पुरुषके 





अगधिकारिपरीक्षा ] 
कमीण्यतो विधीयन्तामविवेकिनरं रति 
न तु विष्वस्तसकरक्महेतं बुधं प्रति ॥ ८८ ॥ 


किए तत्त्वा्थगोचर अदैतक्ञान ये दोनों ही व्यवस्थित ई, इसर्ए कमकाण्डरे 
ञ्यावदहदारिक प्रामाण्य है, ताच्िक नहीं है । 

“विमतं कभेकाण्डम्रामाण्यं तास्विकम्‌, मानत्वात्‌, आलमेक्यज्ञानवत्‌ 
डस अनुमानसे कर्मकाण्डका प्रामाण्य भी तात्िक ददी है, व्यावहारिक नही हे. 
यह कहना ठीक नहीं ह, क्योकि जज्ञानके साथ कर्भहेतु व्ण, आश्रम ओर शरीर आदिके 
भिमानका नाश होनेपर विद्धानकत प्रति कमैका विधान नही `हो सकता है ॥८५॥ 

उक्तानुमान्मे मानत्वरूपहेतु तत्वावेदकत्वरूप दहै या॒न्यवहारिकत्वरूप दहै ? 
प्रथम पक्षम साध्याविशिष्ट होनेसे साध्यसम हेतुदोष ह, जेसे अनुमानसे पहर पक्षे 
साध्य परसिद्ध है, अतएव हेतु द्वारा साध्य है, वैसे दी यदि हेतु मी पक्षम अपसिद्ध 
द्यो, तो साध्यवत्‌ हेतु भी साध्यदहदी कहलराता है, अतः हेतुको सिद्ध करनेके छिष 
देरवन्तरकी अचेक्षा होगी, क्योकि जव तक हेतु न होगा तच तक साधन नहीं 
ह्यो सकता । यदि हेतु ओर साध्य दोनों साध्य दी रहँ, तो साध्यसम हेत्वाभास 
देठुदोष है, दष्ट हेतुसे साध्य नदीं सिद्ध होता । द्वितीय पक्षमें स्वाभिक बोधे 
उ्यभिचार हे, इसछिए अनुमान द्वारा भी विध्यादि तात्िक प्रामाण्य सिद्ध नदी 
हो सकता, इसे कहते दै-- “कमाण्यतो' इत्यादिसे । 

अविवेकी, शरीराद्यमिमानी तथा अज्ञानी पुरुषके प्रति कर्मक विधान है, 
अतः कर्मकाण्डे व्यावहारिक प्रामाण्य ही है । आात्मविद्यके उदय द्वारा 
जिनका अज्ञानके साथ कर्मके प्रति देतुमूत शरीरा्यमिमान निवृत्त हो गया हे, 
से विद्वानके भ्रति कर्मोका विधान नही दहै। विद्धान्‌ क्के अधिकारी नदीं 
षै, क्योकि पेक्यभमासे सम्पूणं साध्यसाधनफलूभेद दी जन विद्धानूका निष्व 
हयो गया है, तो वह कर्मोमिं प्रवृत्त होगा कैसे ९ 

यदि कृटिए कि विद्धानके प्रति कमैविधि न सही, परन्तु विविदिषावान्के 
मरति तो भ्यज्ञेन विविदिषन्ति इत्यादि श्तिसे कर्मका विधान दो सकता हः 
इसर्िए वेदान्तक्रो तरह विध्यादि मी तात्त्विक प्रामाण्य मानना उचित है 
तो यह भी कना ठीक नहींदे, क्योकि विवेक, वैराग्य ओौर विविबिष 
यि जन्त परुष कर्मसंन्यासपूर्वक अवण सननादिका अविकारी दै, महं 


भाषालुवादसदहितं 
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सम्यग्विगृदिताशेषध्वान्तस्य च न पूर्ववत्‌ । 
अज्ञानादि पुनः कतु शक्यते हेत्वसम्भवात्‌ ॥ ८९ ॥ 
सर्वक्मनिरासेऽतो ऽधिकारः स्याविवेकिनः । 
बुखत्सोरपि संसिद्धो बुद्धत्वपदवाञ्च्छनात्‌ ॥९०॥। 


आत्मयथाथज्ञानका हेतु है, .अतः कर्मपरृत्ति परतिकरूर होनेसे पूर्वोक्ताधिकारीका 
कभी भी उसमे अधिकार नदी है, इसङ्ए अविवेकीके प्रति कर्माधिकार दै, 
अतः कर्मकाण्डमे व्यावहारिक दी प्रामाण्य हे, ताच्िक नदीं ॥८८॥ 

'सम्यगाविम्रदिता' इत्यादि । 

समीचीन आत्मज्ञानसे जिनका सम्पूर्णं अज्ञान नष्ट हो गया है, वे पहकठेकीं 
तरह अज्ञानादिपरयुक्त कम॑ नहीं कर॒ सकते । कर्मका मूर अज्ञान है, अज्ञानका 
विरोधी तच्वन्ञान है । जब तत्त्वज्ञान होनेपर निःरोष भज्ञानकी निन्रत्ति होती दे, 
तो कर्म कैसे हो सकता हे ॥<८९॥ 

यदि किए कि जब तक अपना ज्ञान न होगा तब तक विवेकी भी 
क्म नहीं त्यागता, ज्ञान होनेपर दही त्याग करता £ै, पदे नद; क्योकि 
“यज्ञो दानं तपः कम न त्याज्यं कायैमेव तत्‌, रसा -स्पतिरयोमें छ्खिा है, अतः 
ज्ञानीको `न सदी, परन्तु निविदिषुका तो कर्माधिकार हे दी, इसपर कहते है - 
 सवैकमृनिरासे' इत्यादिसे । 
| विवेकी विविदिषुको मी सव कर्मके त्याग दही म अधिकार दहै, अथात्‌ 
जव तक विविदिषा उत्पन्नन हो, तब तक -क्मीधिकार है। कर्म विविदिषाका 
कारण है । विविदिषाके उत्यन्न दहदोनेपर आत्मज्ञानकी दी कामना होती दे, 
सो तो कर्मसंन्यासपूवेक श्रवपादिसे दी होगा; ईइसर्एि प्योजनाभावसे कर्मत्याग 
ही उचित दै; कत्रौदिकारकव्यवहार ही कमे कट्‌रखता द, अतः फ जोदिच्छारकका 
यवहार ॒रहनेपर आत्मजिज्ञासा नदीं होगी । अगर होगी. मी; तो श्ुद्ध॒बस्तुके 
ददन करनेमे समथ नदीं हो सकती । कर्म दी चित्त र्गा रहेगा, यह किया, 
वह करना बाकी है इत्यादि । इसि विवेकोत्पत्ति दी कर्मी सीमा ह,  विनेक 
हो जानेषर क्का त्याग दी श्रयस्कर है । गीताम मी यही उपदेश दिया है 

'आरुरुसोञुनेर्मोगं कर्म कारणञुच्यते। ‰ . ` ` ` 
योगारूढस्य तस्यैव रामः .कारणसुच्यते प 
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कारकव्यवहारे हि शुद्ध यस्तु न वबीश््यते । ॥ 
शुद्ध वस्तुनि सिद्धे तु कारकव्याएतिन टि ।९१॥ 
कारकाकारकधियोर्नैकदेकत्र पस्तुनि , 
विरोधात्सम्भवोऽस्तीह प्रकाशतमसोरिव ॥९२॥ 
अविरोधः क्रमेण स्याव स्थितिगत्योरिेति चेत्‌ । 
नात्मज्ञानस्य इूटस्थवस्तुतन्तत्वहेतुतः ॥ ९२ 

'्यज्ञो दानं तपः कमे, इत्यादि उक्त वाक्य नित्यकरभेस्तुतिपरक है ॥९.०॥ 

जब निष्प्रपश्चतत्वविषयक विवेक हो गया तब कमका निमित्त अभिमान दी 

रियिरू हो गया, इसङिए कमीविकार नदीं हो सकता, इसीको कहते दै - 
"कारकव्यवहारे" इत्यादिसे ! 
कारकन्यवहार जओौर कर्मव्यवहारके रहनेपर पुरुष शद्ध वस्तुको--आस- 
तन्त्वको- नहीं देख सकता, शुद्ध वस्तु देखनेपर अर्यात्‌ आत्मज्ञान दोनेषर 
उ्मज्ञानका ना होता दै, फिर कारकव्यापार या कम रहते ही नहीं ॥९१॥ 
जौर यह भी प्रश्न है कि विवेकीको कारक ( कस ) सौर अकारककी 
८ आस्माकी › बुद्धि या नदीं £ कमै करनेके लिए कारकन्ञान जापक डैः 
इसि दोनों ज्ञान एक समयं ह्या क्रमशः है £ परे पश्चमे कहते ै- 
(कारकाकारकः इत्यादिसे । 
एक समयमे एक वस्तुके विषयमे कारक जौर अकारकक्षा जान प्रक्षि ओर 
अन्धकारक सदश परस्पर विरुद्ध दोनेते नदीं दो सकता । जसे एक दी स्थरमे 
एकत समयमे प्रकारा ओर अन्धकार नही रहते, वेते ही एक ही आसाम पकः 
समयमे कारकत्व ( क्त्व ) जौर अकारकल ये दोना जान नहीं हो सकते ॥९२॥ 
जव तक स्वात्मा कढैलज्ञान न होगा तव॒ = हम क्ती द 
देखा नहीं समञ्ेगा, म्यत वेदान्त द्वारा उसे यहं निश्चय हुआ है कि हम अकत 
ष, अतः कमौथिकारी न होनेसे कमै नही कर सकता । द्वितीय पसे अभीः 
कमः, इस पक्षमे कते है-- (अविरोधः करमेण स्यात्‌ इत्यादि । । 

। स्थिति आर गतिनिवृत्ति ये दोनों क्रमः गति ¶ तिवृचि मौर सजि 
स्वप दै, पर भावामावात्म दोनेसे विरुद्ध दे । फिर मी ते कमव ॥ ॥ 
पश्चात्‌ स्थिति या पूरव स्थिति प्श्वत्‌ गति दोना काकमेव प 
ननि गते षै चसे दी काक्रमरेबसे सात्मानं करल चर न 


९४ बृहदारण्यदवातिकसारे 


0 7 नौष्प्यात्मको मितो बन्दिः करमशोऽक्रमसो ऽथवा । 
वस्तुतः श्चीततामेति करैतन्वं तथा भवेत्‌ ॥ ९४ ॥ 


आपत्ति नहीं है £ यद ठीक दै, किन्तु यहतो करिए कि पहठे कारकत्वज्ञान 
पश्चात्‌ अक्रारकत्वज्ञान यह करम विवक्षित है या पृहे अकवतवजान 1 
कलतवज्ञान यह क्रम अमीष्ट हैः प्रथम पक्ष तो मानते है, क्योकि संसारदसामे 
अज्ञानवश अपनेको कतां मानता दी है ओर विवेकादि साधनसंपन्न दहोनेपर 
अकता समङ्ञता दहै, यह तो ठीक दीदै, किन्तु द्वितीय पश्चमे अकर्त मात्मा 
है, यह निर्वय विवेकादिसम्पन्न पुरषको ही होगा, दूसरेको नदी; 
क्योकि विवेकी होनेपर मोक्षाधिकारी है, कर्माधिकारी नही, कमसे- प्रथम अकती 
परचात्‌ कतौ इस कमसे--आत्मामे करतृत्वाकर्वृत्ज्ञान नहीं हो सकता, स्थिति ओर 
गति तो पर्षतनत्र याने पुल्षाधीन दै, पुरषच्छासे स्थितिपृ्क गति गौर ग तिपूक्चक 
स्थिति ये दोनों होते दै । चाहे ठहरके जाय या जाकर ठहर, प्र ज्ञान तो स्तु- 
तन्त्र जथात्‌ वस्त्वषीन है, जैसी वस्तु रहेगी, वैसा ही ज्ञान होगा, अन्यथा नहीं | 
जन बेदान्तप्रमाण द्वारा आत्मा कूटस्थ अविकारी नित्य है, यह निचय हो 
गया तव ॒कतूत्वादिविकार्यूल्य होनेसे, उसे कतृतवादिज्ञान कैसे हो सकेगा 2 
कलत्वादिजञानोतयादक अज्ञानादि पूरके समान तो नही, क्योकि उनका 
तत्त्वज्ञानसे समूरु नार हो गया है ॥९३॥ 
फिर मी त्मा अकारक टै, यह निरचय होनेपर कल्पित कारकत्वका ज्ञान 
होगा या अकल्पित कारकत्वका ? आदय पक्षे कलिपिताधिकारी जो वस्तुतः अनधि- 
कारी है, वह भी कर्माधिकारी हो जायगा, परन्तु एेसा होता नही, भ्योंकि वास्तविक 
अ चिकारी विरोषण विवकित दै । करिपित ब्राहमणादि यागाधिकारी नहीं दै, किन्तु 
वास्तविक, इस द्वितीय पक्षके ममिप्रायसे कहते है- (भौष्ण्यात्मको' इत्यादित । 
जेसे उष्णस्वमाव अथि कमसे-कारुमेदसे-या अक्रम-एक कार्मे-मी खीत- 
स्वभाव नहीं होती, कारण उष्णत्व या शीतल वस्तुतन्त्र है, वैसे हयी 
क द्त्वादि वस्तुतन्त्र हैँ अतः आत्मा कमी वास्तविक नहीं रहते, किन्तु कषित ही 
रडले दै, बास्तविकृ तो अकर्त ही हे । तिराते षोडशिनं गृह्णाति नातिरात्रे षोडशिनं 
गरल्लातिः इत्यादि वाक्यममाणसे पोडरिग्रहणाग्रहणके सदश कर्मवाक्यके म्ामाण्यसे 
आत्मा कतरत ओर वेदान्तवाक्यकते परामाण्यसे मकचैत ये दोनों प्म मानने 
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मेदामेदाबुषाभित्य यो ऽप्याह ज्ञानकमणोः । 
एकाधिकार, सोऽप्यत्र विरुद्रत्वं कथ सुदेत्‌ ॥ ९५ ॥ 








चादि, अन्यथा--अकर्तृत्व ही माननेपर--कम्त्वबोधक कर्मवाक्य अप्रमाण हो 


जार्येगे, यह विचार ठीक नदीं है सोडशिग्रहण पुरुषतन्तर है, महण करना म 
करना पुरूषकी इच्छापर नि्भैर है, इसलिए जिसकी इष््छा हो वह अहण करे, 
जिसकी इच्छा न हो वह अहण न करे, फर्म उभयथा हानि नहीं है, इसीसे 
उसे विकल्प कहा जाता है । प्ते कर्त्वादि वस्तुतन्त्र है, इसलिए विकल्प नीं ` 
हो सकता । विकस्य माननेपर वस्तु विरुद्धष्मवििष्ट होनी चाहिए, परन्तु वह हो 
नदीं सकती । अमि शीत ओौर गरम उभयस्वमाव नदीं देखी गद है ॥९५५॥ 

भास्करकेः मतानुयायी ब्रह्मम सेदामेद दोनो मानते ह, अतः उनके 
मतसे कर्त्वाकर्टृत् दोनों आत्मा पारमार्थिक धर्मे हो सक्ते दँ? इस पर 
कहते दै--*भमेदामेद्‌" इस्यादिसे । 

मेदामेद मानकर एक पुरूषके मी ज्ञान ओौर कर्म्म अधिकार है, यह जो 
कहा गया दै, सो मी ठीक नदीं है क्योकि कर्ृत्वाकवत्वका विरोध कैसे हटेगा 8 
जब तक विरोध दूर न हो सके तब तक दोनों घमं एक धर्मीमिं नदी रह सकते, 
अतः यह मत भी ठीक नदी है! भास्करका यह मत है किं “एतस्मादास्मनः 
आकाशः संमूत आकाशाद्‌ वायुरित्यादि ओौर “एतस्माञ्जायते प्राणो. मनः 
सर्वेन्द्रियाणि च, तत्तेजो ऽखजतः इत्यादि श्रुतियोँसे एवं "यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते येन॒ जातानि जीवन्ति इत्यादि श्वुति ओौर अथातो बक्षजिज्ञासा 
“प्रकृतिहच'इत्यादि वेदान्तसूर्रोसे तथा “अहं सवस्य जगतः प्रभवः पर्यस्तथ।, 
इत्यादि स्सृतिर्योसे एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञाका समथन द्वारया यह 
निदचय किया है कि ब्रह्म जगतका उपादान तथा निमित्त दोनो कारण हे, द्य 
नित्य है, किन्तु कूटस्थ नित्य नहीं है, परिणामी नित्य है, जिसक्रे परिणाम 
होनेपर भी (तदेवेदम्‌, अर्थात्‌ ८ वही यह है ) यह बुद्धि नष्ट नदीं होती, वह 
परिणामी नित्य फहराता ह । | 

जसे. खव्शका कुण्डरुखूपसे परिणाम होता ह, किन्त यह वही सुवर्णं है, इस 

बुद्धिकन .नाश नहीं होता, इसकिए सखुवणीदि, परिणामी नित्य दै, वसे ही बहक. 
जगदृषूयसे परिणामं होनेपरः भ न्मनुद्धि नष्ट नदीं होत्तीः - अकः मक्ष परिभाभी 


९६ चृहदारण्यक्रवतिंकसार ॥ ९ भवाय 
अतशाज्ञानकमादिघमेशल्यमविक्रियम्‌ । 
अक्रियाकारकं बाञ्च्छनानन्दं श्चतिमानतः।। ९६ ॥ 
नित्य है ।. मप्रच्युतस्वमाव होनेसे वह॒ अकारकबुद्धिका भी विषयदै। ओर 
परिणाममेदसे अनेकविध होनेके कारण कारकबुद्धिका भी विषय दहै, अतएव 
मेद निमित्तक होनेपर मी कर्मकाण्ड प्रमाण ही है, परिणामापक्षासे मेद पारमार्थिकं 
ही है, स्वमावाप्रच्युत्यपेक्षासे कूटस्थ तथा अद्वितीय भी कह सकते हँ । | 
इसीसे मेदामेदका प्रतिपादन करनेवाङे दैतादैततियेकि मर्म भी प्रामाण्य 
अश्ुण्ण रहता है ओौर अमेदांश टकर एकके विज्ञानसे स्मैके विन्ञानकी मतिक्ञा भी 
समर्थित हो जाती दै, इत्यादि पूर्वपक्ष मीदह्ो सकताडै। इसका निराकरण 
करते है विरुद्धत्वं कथं नुदेत्‌ । आपका कना तो ठीक दै, किन्तु इस मतमें 
सरू वाधक विरोष दहै। उसके परिहारका उपाय तोदै नही, जरौ मेदं 
रहता है, व्हा जमेद नहीं रहता । जो महिषादि गउसे भिच्नर है उस्र मदि 
- षादि्म गवामेद नदीं रहता, अन्यथा विरोध ही संसारसे सदाके किष च्रूव कर्‌ 
जायगा । अतः एकमे मी अनेक बुद्धि होगी, .इसरिए मि्नत्व जौर जभिन्नैत्व बस्तु- 
तन्त्र है, वुद्धितन्त्र नदीं, .. अतः वास्तवर्मे मेदामेद एकमे नहीं रह सकता । हा, 
एकको पारमार्थिक सौर दूसरेको कल्पित माने, तो विरोध नही, यदि भेदं 
वास्तविक माने तो वस्तुतन्तर होनेसे मेदबुद्धि परमाण होगी जौर मेदप्रमाके होनेषर 
अभेदवुद्धि उत्पन्न होगी नदीं । यदि अमेद पारमार्थिक होगा तो, उसके वंस्ुतन्त 
होनेसे अमेदबुद्धि दी प्रामाणिक होगी; तो विरोधसे मेदबुद्धि न होगी, श्स- 
ङि चाहेमिन्नद्ी मानिएट या अभिन्न दही मानिए, दोर्नोककां एकमे होना 
बनता नही, .यदि एकमे भिन्नामिनत्व वास्तव नदी, अर्थात्‌ एकमे भिश्नाभिन्नत्व- 
बुद्धि यदि अप्रमाण दै, तो कोई क्षति नदीं है । 
यदि प्रामाणिक किए, तो उक्त विरोधका परिहार नदीं हो सकता । आमा 
भिनाभिन्नत्वबुद्धि कसित दहै, तो अभिन्नत्वबुद्धि पारमार्थिक ओर भिन्नत्व- 
बुद्धि कल्पितमेद विषयक होनेसे ` अप्रामाणिक है, यरी मानना उचित दै, 
ग्यावहारिके दयोनेसे व्यवहारदशामे अपेक्षित, है, अमेदके पारमार्थिक होनेसे 
परमाथ सुकतिदशामें वह चपेक्षित है । आत्मा सदा एकरस है, “एकमेवाद्वितीयं 
रकम" इस शुतिर्भे, एक एव अद्वितीय, ये तीन विहोषण दै, इनके प्रयोजन 
मदुशनके समय यह विोषरूपसे करेगे कि आत्मामं भेदाभेद नही बन सकता । 
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वारिपथ्यारनोपेतं सर्वानथेविवर्जितम्‌ । 
भागं त्यक्त्वा सुधीः को वा यियासत्यतथाविधे ।॥ ९८ ।। 
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किन्तु ब्रह्मम वस्तुपरिच्छेद होनेसे जक्ष ही अब्रह्म हो जायगा, यह दोष भमो नर्हीं 
कह सकते, कारण कि संसार कल्पित है वास्तविक नहीं है, अकरिपित कहराता है 
कल्पित नहीं । संसारान्तर्जत कमीदि कसित है, अतः जिज्ञासुको कमौधिकार 
नही है 1 ` 

(अतशथाञज्ञान% इत्यादि । अज्ञान ओौर कर्म आदि धर्मोसि दात्य 
कतरत्व, भोक्तुत आदि विक्रियाओंसे रहित, अक्रिय, अकारक एवं. सकर 
द्वैतके भमावसे उपलक्षित आत्माके स्वखूपमोक्षकी कामनासे ८ मोश्चसे ) 
विरुद्धं एरु अर्थात्‌ रेहिकामुभ्मिकाभ्युदयखूप फरु देनेवाठे अतएव अनत्यय[- 
समकृफठसे विरुद्भफल्वाले तथा शरीरेन्द्रियादि ओर इव्यदेवतादिसे साध्य कबु- 
कृ्मकरणाधनेककारकात्मक कमम जानकार विवेकी कौतुकसे मनोविनोदके छि भी 
चित्त धारण नहीं करता मथौत्‌ उसका चित्त उसमे नहीं खग सकता । [ यह 
छोकटुग्म है, पूर्व शोकमें प्रधान क्रिया नही है, उत्तरशछोकम ै। दोनो भान 
क्रिया एक ही है, अतः प्रथक्‌ क्रिया बोध नहीं है । जिनका एक साथ दही 
वाक्याथ बोध होता है, एेसे दो शोर्कोको युग्म कहते दँ ] ॥९६, ९७॥ 

समीचीन सुकरोपाय मिरनेपर बुद्धिमान्‌ मनुष्य दुष्कर संन्दिग्धोपायका 
आश्रयण नहीं करता, इसमे छौकिक दष्टान्तके साथ कहते है षवारिपथ्यारानो 
पतम्‌" इत्यादिसे । 

प्रसगवदा इसका अथे पहले कह चुके द । यहां फिर संयोमवद्च कथित 
अथेका स्मरण करा देते दै । अर्थ तो बिर्कुरु स्पष्ट है । जरुमोजनादि 
सखुरुभ मागेका त्यागकर बुद्धिमान्‌ दुभ जलादि. संदिग्च मार्श्मे जानेकी इच्छा 
नहीं करता । यदि यह किए किं कर्मणेव हि ससिद्धिमास्थिता जनकादयः, इत्यादि 
स्मृतिवाक्यसे कमे मुक्तिकारणता यदि प्रतीत होती षै, तो कस सुक्तिविरुद्धप्छर्क 
हे, यह कहना दी टीक नदीं दहै । इसक्िए-जिज्ञाञ मी. क्का अधिकारी 
ही है ॥९८॥ 

 भविरक्तस्य तु, इत्यादि । रेहिकासुष्िकंफलबिरक्त जिज्ञाघको ज्ञानसे अतिरिक्त 

कृमोदिकी जपेक्षा ही नहीं दै, क्योकि कर्मकी यक्षा साध्यम कर्मसाध्यर्मे- - 





भर्विकरारिपरीक्षा } ` भांषायुवादसदित ९९ 
विरक्तस्य तु "क हि 
कमीपिश्षा हि साध्येऽथं सिद्धेऽथे न तदथेकमस्‌ ॥ ९९. ॥ 
एेकात्म्यमेब तन्मेयं तस्येवाऽप्रतिबोधतः । 

बुद्धो मेदो न तन्मेयो भेदाभेदौ त॒ दुःलचकौ ।।१००॥। 


होती है, सिद्ध मोक्षख्प अथे नदी होती । साध्य षयदिरमे कमीपेक्षा हे, सिद्ध घरी 


अभिञ्यक्तिके छिए दण्डादिकी अपेश्चा नदीं होती, किन्तु प्रदीपकी दी अपेक्षा 
दोतीदहे।॥ ९९ ॥ 


आसमन्ञान स॒क्तिका हेतु है, यह माननेपर मी अद्धैतात्मज्ञान दी अक्तिसाघन 
ह, यह स्वीकार नदीं हो सकता; अन्यथा कमाधिकार न हो सकेगा । आत्म 
्ानका तात्पयै तटस्थ ईश्वरज्ञानमे है, इस रा्काकी निचरत्तिके किए कहते है-- 
+रेकार्म्यसेव" इत्याविसे । 
ठेकासम्य दी जिज्ञाखके छिए मेय अथौत्‌ प्रमेय है, क्योकि वदी प्रमाणा- ` 
स्तरसे स्था अज्ञात है, ओर मेद अथौत्‌ द्वितपपश्च॑तो मत्यक्षादि प्रमाणसे 
ज्ञात दी है; अतः ज्ञातज्ञापनपरक वाक्यका अनुवाद होनेसे वह प्रमाण नही 
हो सकता । (ममासि चाख्ममथवत्‌, इस न्यायसे परमाणान्तरसे परसिद्ध अथके 
सोधक जो शब्द दै, वे अनुवादकमात्र है, मेद जओौर अभेद दोनों तो पूर्वोक्तं रीति 
असम्भव ही षै, अतः मेद ओर अभेदे तात्पयै मानना अस्त ही है ॥१००॥ 
अच्छा तो इसका विचार कीजिये --अविचा किस्म हे, बह्म है या 
ओवै ह अथवा स्वतन्त्र है £ प्रथम पक्षम ज्ञानस्वभावं सवैन्ञ ब्रह्मम तद्विप- 
रीतस्वभाव अज्ञान सूर्यम अन्धकारे समान कैसे रह सकता दै £? द्वितीयं 
पश्चमे अविद्याके बिना जीवभाव दी नदीं बन सकता, क्योकि अविद्योपापिक दी 
जीव है अविद्या दोनेपर जीवभाव ओौर जीवभाव होनेपर अविद्या इस 
अन्धोन्याश्चयं वोषसे जीवम मी अविद्या नहीं रह सकती । ओर यदि ब्रह्मम 
अचिदया न मानि, तो जीवम 'जविचा है, यह कहना मी नीं बनता, कारण 
कि जीव सो त्रछ्यते अभिन्न ही द, बरहयसे भिन्न नदी दे, णेसी अवस्थामे जक्षमं अवि 
नहीं &ै यह माननेपर ब्ाभिल्मे अनिद्य है, ह॒ कैसे कहा जायगा £ . वृत्ती 
पशमे अरकमकी तरह अविद्या मी ज्ञाननिवत्य॑नदीं हो सकती ! खन स्वस्यं 
पदार्थका नाराक नदी ह, इसकिए विधा ही निर्क' दो ` जकः मीक र» 
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नन्वविद्यावदिष्टं चेद्‌ ब्रह्म दोषो महानयम्‌ । 

निरविये च विद्याया आनथक्र्य प्रसज्यते ।॥ १०१ ॥ 
सैवं नभःस्थसरर्यस्य समेषामेषते इवे । 
सविद्यनिरविद्यत्वे किं न स्तो दष्िमेदतः ॥ १०२ ॥ 
अविचाराद्‌ घनच्छन्नो निधनस्तु विचारतः । 
अतत्छतन्वरष्टिभ्यां बदह्मापि दिविध तथा ।॥ १०३ ॥ 


अविच स्वतन्त्र नदीं है, जीवाधित मी नहीं है, किन्तु बह्याभित है । ज्ञान 
स्वभाव अयम तद्धिपरीतस्वमाव अविद्या केसे रह सकती है £ यद्व॒ शाङ्का ठीक 
नदीं है, क्योकि अविद्यासम्बन्ध ब्रह्मे यदि ताच्तिक मारने, तो विरोध होगा, क्योकि 
विरुद्ध दो धर्मं एक धर्मि नहीं रह सकते । यदि एकको तात्िक ओौर दृसरेको 
अताच्िक मान, तो कोई विरोध नहीं है। वास्तविक अन्धकारकी स्थिति 
सूरये नदीं रह सकती, किन्तु काल्पनिक अन्धकारकी स्थिति सूर्यम विरुद्ध नहीं 
है । उल्टी सूर्यम अन्धकार-कल्पना हे ही, अतः जेसे स्के वास्तविक 
भरकारस्वरूय होनेपर भी उर्छ. आदिसे कलित अन्धक्रारके उसमें रहनेमे विरोध 
नही है, वैसे ही स्वयमकार ब्ह्मस्वरूपमें कल्पित अविदाकी स्थिति विरुद्ध नहीं है । 
इसी आङयसे कहते दै-(नन्वविद्या ०" इत्यादिसे । 
यदि ब्रह्म जविथावत्‌ इष्ट॒ हो अथात्‌ बह्माध्रिता अविद्या म्नि, तो बड़ा 

दौष हे-- ज्याषात । ज्ञानस्वभाव सर्वज्ञ ब्रह्मम सूर्यम जन्धकारकी स्थितिके सदश 
भविक्षकी स्थिति हो नहीं सकती । यदि ब्रह्मम अविचा नहीं ै, तो जीव भी तो 
रशमि दै, सतः उस्म मी अविद्या नहीं रह सकती । तृतीय पक्ष ( स्वतन्त्र ) 
विचा दैः यहं माननेपर अविद्यके ब्रह्मवत्‌ ज्ञाननिवत्य न होनेसे विद्या निरेक 
द्यो नायगी ॥१०१॥ 

भवं नमरस्य०” इत्यादि । काल्पनिक अवियासम्बन्थ मानने दोष नदीं 
है- ते माकासस्थ सूर्यमे समेषत्व ( मेषसदितत्र ) ओर निर्मेषस्र ८ मेषर- 
दित्स्व ) च दोनों कठ्यनार्पै होती द, वैते ही साविबत्व ओौर निरविद्यत 
उुद्धिमेदसे ऋँ क्यो नदीं हो सकते ? जसे स्यम निर्मेता वास्तविक 
मौर "६ र क क्सेही ह्मभं॑निरविचत्व पारमार्थिक जौर सानिद्यसख 
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यमस्य 


अस्याविद्यत्यविद्यायामेवासित्वा प्रकरप्यते । 

ब्रह्मद्ारा त्वविदेय न कथञ्चन युज्यते ॥ १०४ ॥ 

न जानाम्यहमिव्येषाऽलुभूतिः सर्वैसम्मता । 
तत्राऽविद्याचिदात्मानो तत्सम्बन्धश्च भान्त्यमी ।॥ १०५ ॥ 





इसी अको स्पष्ट करनेके किए कहते है--'अविचारातु! इत्यादि । 

अविवेकसे सूये मेषाच्छच्र प्रतीत होता है वस्तुतः मेधसे बहुत दूर सूर्यं हे । 
मेघका सूर्यके साथ को$ सम्बन्ध नहीं है; पर॒ रोकटृष्टिसे मेषसे आवृत-सा 
प्रतीत होतादै, परन्तु विचार करनेसे मेषशरुल्य ही सूय सिद्ध होता है । उसी प्रकार 
अवितरेकसे ब्रह्मम अविद्यकी प्रतीति होती दहै विवेक करनेपर तो वास्तविक 
अविद्याशूल्य दी ब्रह्म सिद्ध होता है ॥१०२॥ 

अविदाम को प्रमाण है या नहीं १ यदि हैः तो प्रमाणजन्यज्ञान- 
विषय होनेसे वह प्रामाणिक उहरी, अतः प्रमाणजन्य ज्ञानसे उसकी निवृत्ति 
न होगी | द्वितीय पक्षम प्रमाणाभावसे अविद्याकी सिद्धि नहीं हो सकती, 
इस शद्काकरा उत्तर यह है कि अविद्या प्रमाणविषय नहीं है, किन्तु साक्षि- 
वेय है, जिसकी सिद्धि आगे करगे । किन्तु यर्ोपर “अस्याविद्या इत्यादिसे 
कहते है कि अविधा म दी रहकर अर्थात्‌ अविद्वान्‌ होकर ही ब्रह्मकी अविद्यक 
( ब्रह्माविद्यासम्बन्धकीं ) करपना होती दै । बरद्मदष्टिसे-- ब्रह्मीमूतदष्टिसे--अथोत्‌ 
्रह्मस्वरूपसाक्षात्कारातमक दृष्टस तो अविद्याका सम्बन्ध किसी तरह ब्रह्मे 
सिद्ध नहीं हो सकता, यही युक्तियुक्त है ॥ १०४ ॥ 

अविदाम साक्षी प्रमाण है, इते कते दै--“अहं न जानामि" यह भ्रतीति 
सर्व्मत हे, इसका विषय क्या ह यह विचारना आव्यक दै । यदि. “न जानामि' 
च भतीतिको ज्ञानामावावगाहिनी मान अथौत्‌ ज्ञानामाव इसका विषय ह, यह मारने? 
तो कीक नहीं हे, कारण किः भतियोगी जौर अधिकरण इन दोनोकि कानके विना 
अमारका ज्ञान नदी होता । अभावके ज्ञानम प्रतियोगी तथा अधिकरणका ज्ञान कारण 
ष, इसङिफए ज्ञान तथा आत्म-जञान न होनेपर “न जानामि यह मतीत ह नह्य ह 
सकती | यदि आत्मामे दोनों ज्ञान दै, तो ज्ञानसामान्याभावकी मतीति दी नहीं ह 
कती । सामान्यामावका मरतियोगीके साथ विरोध ॒होनेसे एक द सिक 


य ' कन ए च 
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एक डी समयमे ज्ञान नौर ज्ञानाभाव दोनों प्रतीत महीं हो सकते, ददि वै 






ध) 
[हि । 
॥ 


१०२ ददंदारण्यकंवातिकसांर [१ भैध्याय 


अविचाराद्भासमाना विचाद्धिनिवतेते । 
अवि्ेर्यं चिदात्मा त॒ भाव्येवाऽसौ निरन्तरम्‌ ॥ १०६ ॥ 
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विषयकं दी “न जानामिः यष्ट प्रतीति दै, यष्टी कह सकते दै, अतः अज्ञान साश्छि- 
वेय है, यह मानते दँ । इस प्रतीतिमे तीनका भान है-आत्ा ( चिदात्मा >) 
अविद्या ओर चिदात्मा जओौर अविद्याका सम्बन्ध अथात्‌ “अहं न जानामि" सुङ्में 
ज्ञान है "मयि ज्ञानं नास्ति इसका सक्षम ज्ञानामाव है, यह अर्थं नहीं दो 
सकता, क्योकि क्म ज्ानामाव दै, यष्ट मी तो ज्ञान ही हे । इस ज्ञानके रहनेपर 
्ानसामान्यामाव तो नहीं रह सकता । सामान्याभावका प्रतियोगितावच्छेदक- 
विशिष्ट प्रतियोगीके साथ विरोधैः हसरङ्एि भुक्षमे अज्ञान दै यदी उक्त 
मरतीतियोका विषय है । | 

शङ्का-- आपके मतसे मी तो ज्ञान ओौर अनज्ञानका विरोधे ही, अन्यथा 
श्षानसे अज्ञानकी निदृत्ति दी नहीं हयोगी। फिरिजञेसे ज्ञान ओौर तदभावकां 
विरोध हे, वैसे ही ज्ञान ओौर अज्ञानका विरोध समानदहीदहे, तो ज्ञानाभिकरणर्म 
ज्ञानाभावके समान अज्ञानकी प्रतीति भी केसे होगी 

समाधान-- ज्ञान ओर अज्ञानके विरोध्म विरोष यह दहै कि अज्ञानका 
विरोध भरमाणजन्य ज्ञानके साथ है। साक्िज्ञान प्रमाणजन्य नहीं है, इसङिण 
अमपमासराधारण साक्षि-चेतन्यात्मक अनुभवका विषय अज्ञान होता है शज्ञाततयाऽ- 
ज्ञाततया वा सवं वस्तु साक्षिचितन्यस्य विषयः यह सिद्धान्त ह ॥ १०५ | 

यदि अविद्या साक्षिविषय है, तो चिदात्माके सदश अविदयाको मी सत्य 
ठी मानना चादिए, यसी शङ्का उपस्थित होनेपर कहते है--(अवि चारात्‌” इत्यादिसे । 

यदि मवा सत्य होती तो विचारके बाद मी चेतन्यके समान निद्तं न 
योती । विचारक बाद नित्त हयोनेसे चेतन्यके सदश वह पारमार्थिक नदीं है, किन्तु 
विया जौर तत्सम्बन्ध ये दोनों विचारनाधित होनेसे परमाथ सत्य नही हँ । 
चिदात्मा तो विचारसे पहले जौर विचारके बाद भी भासमान ही रहता है, कमी 
निदत्त नहीं होता, इसङिष परमा सत्य है ।॥ १ ०६ ॥ | 

दि जवि्ा सत्य नदीं दै, किन्तु कल्पित दै यह सत्य दै; तो अविधाकी 
निदृत्िके किण मरय करना दी व्यर्थं है । एक तो करित पदाथसे कुक अनिष्टकी 
षि या इष्टका लाभ कुछ नीं होता, इसर्एि हेय या उपादेय, नहीं दो सकती । 


अधिं कारिपरीक्षा | भाषामुवादसहित १०३ 


माननया दा ॥ नि प्क्ष +~ 








अविद्या त्वविचारेण भासते, तन्निरूपणे । 

अविद्रान्वाऽथ विद्रान्वा नोभावप्यत्र शक्नुतः | १०७ ॥ 
अविद्यावानविदययात्वं न निरूपयितुं क्षमः 

 ब्रक्षवोधात्‌ पुरा तस्या वस्तुत्वेनैव भासनात्‌ ।॥ १०८ ॥ 


किन्तु उपशय ही है । दूसरा कारण यह मी है किकल्यित तो सदा रहता नहीं । 
यदि वह सदा रहे तो कलित ही कैसे £ इसङ्िए्‌ प्रयत्के निना मी 
कादाचित्क होनेसे बह स्वय निशत हो ही जायगी । फिर उसके किए विदोष 
मयासकी क्या आवक्ष्यकता है £ ठीक कहते है, किन्तु अविद्या कलित है, यह 
कोद जान नहीं सकता, यदह कहते द--अविदा त्व ०" इत्यादिसे ) 

अविचारके साथ अविद्याका भाम होता है, इसङ्एि अविद्याके निरूपणमें 
अविद्धान्‌ तथा विद्वान्‌ दोनों असमर्थं हँ । जह्ममे अविद्या तथा उसके सम्बन्धको 
जविद्धान्‌ जान सकता है या विद्धान्‌ इस प्ररनका यही उत्तर हो सक्ता दहै कि 
दोनों नदी जान सकते, कारण कि ब्रह्ज्ञानके बिना ब्रह्मम अविचया जौर उसके 
सम्बन्धका ज्ञान कैसे हो सकता है £ आश्चयज्ञानके बिना आशितज्ञान नहीं होता । 
सम्बन्धन्ञान दो सम्बन्धिरयोके ज्ञानके अधीन है, अतएव नित्य साकंक्ष है । 
पुरुषक्ञानके बिना ॒पुरुषम दण्ड तथा तत्सयोगरूप सम्बन्ध ये वोनाँ नहीं जाने 
जा सकते । द्वितीय पक्षम '्यत्र वा अस्य सर्वमातमेवामूत्तत्केन कं यद्यत्‌, इत्यादि 
अतिके अनुरोषसे आस्मन्ञानके होनेपर सम्पूण दवेतकी निदृत्ति हो जाती हे । केवरु 
चिदासा ही अवरिष्ट रह जातां दहै, तो प्रमातृ, प्रमाण, प्रमेय आदि भेदसापेक्ष 


प्रमाणजन्य ज्ञान कैसे हो सकता है £ इसर्ए विद्वान्‌ मी अविदयाका निरूपण 
नहीं कर सकता ॥ १०९७ 


इसी अथो स्पष्ट करनेके र्एि दोनोँकी अदाक्ति क्रमसे कहते हैँ 
+अविद्यावान्‌' इत्यादिसे । 

आश्रयष्टप ब्रह्मके ज्ञानके बिना अविद्वान्‌ अविद्याका साक्षात्कार नदीं कर सकता 
 र्योकरि जबतक आश्रय ब््यका ज्ञान दी नहीं हुजा तबतक आच्चित्रकां ज्ञान 
उन्त रीतिसे कैसे होगा ? बर्कि ब्रह्मज्ञानसे प्रथम अवियाकी वस्तुखू्षसे. दी 
रतीति दती है, अवस्तु ८ कलित ) रूपसे प्रतीति नदी होती ॥ १०८ ॥ . .- 
~ मच्छ, तो ब्रह्मरूप आश्रयज्ञान होनेसे ब्रहवेत्ताकृ तो विषय - 
हो सकता है फिर विद्वान्‌ कैसे असमभे दै १. की ` कक 





{ १ अध्याय 











पयते विद्रानिव्ाद्ष्तरैव बाधनात्‌ । 

ज्व विद्यायां भासते बाध्यते तु सा।। १०९ ॥। 

राया नहि निद्रातवं निद्राणेन निरूप्यते । 
द्राभोऽप्यपस्यंस्तां न निरूपयितुं क्षमः ॥ ११० । । 






















खूप विद्यसे अवि्याका बाध हो जाता हः 
नही है, फिर साक्षात्कार कैसे दोगा विचमानविषयक ह 
वरेयमाननिषयक प्रत्यक्च नहीं होता ! अविद्या उपलक्षण हेः 

उक्त रीतिसे निवपति दो जाती दै, इस अथेको सूचित 

= ब्रह्मेव" । न्द दी अवरिष्ट रहता है ओर दवैतमात्र 
। वि चा होनेपर बाधित ह्यो जातादहै। जव ममाणादिमेद दही नहीं 

से क्या प्रमित करे २॥१०९॥ 

मै अनुरूप दृष्टान्त देते है--निद्राया नहि" इत्यादिसे । 

्ब्दका स्वरम तात्पयं हे । स्वम देखनेवाले युरुषको यह मान नदीं होता 

वम देख रहे हं अ्थीत्‌ उसे स्वभे स्वसत्वका साक्षात्कार नदीं होता, 

सत्यत्वका ही उसे भान होता है । इसीसे स्वामिक उखख-दुःःखका 








त्त हो जातादहै; इस वास्ते साक्षात्कार नहीं द्योता । 
काद्‌ भी पुरुष स्वभत्वक्रा साक्ञात्कार नहीं कर॒ सकता वैसे 
विद्वान्‌ कोद अविदयाके कच्पितत्वका साक्षात्कार करने्ें 






` काह्पत्त्वका ज्ञान नहीं होता, किन्तु जागनेपर 
तवका भान होता है इस तात्पर्यसे कहते है- - 





यदि स्मरण करता दहै, तो 





भधिक्रारिपर्यीक्षा ] भाषायुवादसदित ` १०५ 


का छ | 








अविद्याब्रह्मसम्बन्धमविद्यादृष्टिकद्पितम्‌ ह | 
परागरश्चत्यतः सिद्धमस्याविदयेत्युदीरितम्‌ ॥. ११२ ॥ . 
अविद्यावृत्तवीक्षायां जद्मसम्बन्धतेत्यपि । | 

हवृत्तपरीक्षायां नासौ जहास्प़गिष्यते ॥ ११२ ॥ 

अनुमवके बिना स्मरण नहीं होता, जतः स्मरणसे पूवीवस्थांमे अनुभूत किया 
सिद्ध होती है । तथा जवियानुभव गौर अनिबयानुमवका परामदं॑दोनो होनेसे 
दोनो सिद्ध होते । अविचारदशाम कलित पदाथैका स्मरण होता है, 
हसङ्छि अविद्या जर ` ब्रह्मका सम्बन्ध कस्त दी दहै। यदी कहते 
'अविद्याज्रह्म ० इत्यादिसे । | 

अविदयारष्टिसे कटिपित ब्रह्म ओौर अविदाके सम्बन्धका पराम करता हे, इसरिए 
्रह्मका अविदयासम्बन्ध अज्ञानकट्पित है, सत्य नहीं दहै, यद पूर्वं कथन सिद्ध 
इया ॥१९१२॥ | 

'अविदया्रत्तः इत्यादि । अवियाटयवहारदशाम ८ अविचारदशा्मे , 
अविद्या जौर नद्यका सम्बन्ध कहा गया है । अविचयाके समान अविद्यासम्बन्ध मी ब्रह्मे 
जज्ञानकद्ित दही है, पारमार्थिक - नदीं दै । ्ह्ज्ञानावस्थामे विचारदृ्टसे 
अविदासम्बन्ध ब्रह्मका स्प करता दै, यह मी दष्ट नहीं दे अत्‌ परमार्थदद्यामं 
अवियाका ` बके साथ कोई सम्बन्ध नदीं दै । अविद्यां दी जव विद्यासे नष्ट दो 
गई , तब अवि्याका सम्बन्ध करा ए | ` | 

मेदाभेदवादी मायावादीके मतके साथ स्वमतकीं तर्ना कर यह कहते 
ष कि आपके ( मायावादीके » मतम अविद्याकी कल्पना जौर अविचीार्मे 
ससारकारणत्वकी कल्पना करनी पडती है हमरे मतम संसार ओर ˆ जह्य 
ये दोनों क्लप दी दै। हमसे संसारका मेदामेद भी इष्ट ही है, इसङ्िए 
मेनदामेद्‌ मानना दी ठीक हे। ` ५ । 

किन्त विचार करनेपर मेढाभेद्‌ पक्षम दी. अधिक कल्पना करनीं पडती 
हे--जगद्‌ जर ब्रहमका मेष्दाभेद -सत्य बन्धका ध्वंस्‌, समाम कर्मकः 
नित्य वस्य इत्यादि, अनेक कद्पनार्प. जावद्यक | यदि कदिषश्येः 
सवय पमाणंसिद्ध ष्ट > . इनका. स्वीकार करनेमे गौरव दोष नहीं षै, कर्मोकि | 
सपरमाणवन्त्यदष्टानिः . कद्प्यानि. खुबहन्यपि ` : इत्यादिः . वचनोसि "नेकः माक, 
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न्यायसे मेदामेद उपादेय नदीं है । किसी मी प्रमाणसे एक हीमे एकका सेदामेद 
नहीं सिद्ध होता । ओर यदि संसार अनादि भावस्वरूप है, तो ब्रह्मके समान निदत्त 
नहीं हयो सकेगा, क्योकि (संसारो न ध्वं सम्रतियोगी, अनादिवस्तुत्रात्‌ , आत्मवत्‌, इस 
अनुमानसे संसार सदातन हो जायगा । तुम मोक्षको क्मफरु मानते हो, सो मी 
श्रतिविरुद्ध है, क्योकि श्रतियोँसे मोक्ष ज्ञानका फर दै, यह सिद्ध दै । कर्मफरु 
मानेनपर मी मोक्षको नित्य मानते हो, सो मी यत्कृतकं तदनित्यम्‌" इस 
व्यापिमूक अनुमान तथा ननास्त्यङृतः कृतेन इत्यादि आगमसे विरुद्ध दै । 
इस तरह आपके मतम मी तो अनेकं कल्पनार्णौ करनी पड़ती दै, 
अविदाम अनादित्व, बन्धकत्व, विद्यानिवत्यत्व इत्याद्रि, अतः अनेक कल्पनार्पँ 
दोनों मतम एक-सी हयी है, इसङ्िए यह दोष हमारे मतम अक्षम्य नहीं &ै । 
धयश्चोमयोः समो दोषः परिहारस्तयोः समः । 
नैकस्तत्राचुयोक्तञ्यस्तादगथविचारणे ॥' . 
अथात्‌ जो दोष दोनो मर्तो समान है तथा उसका परिहार भी समानं 
दी है, एेसे दोषका उद्भावन एक दूसरेके मतम न करे । 
इस वचनसे अनेक कल्पना दोर्नोमेँ समान है, इसरिए मेरे मतम यदह विदोष- 
रूपसे दोष न्दी हो सकता । 
अविचारमे अनादित्व, अनिर्वाच्यत्व, बन्धकत्व, वि्यानिवत्यैतलर आदि श्ुतिस्ख- 
विसिद्ध दँ कल्प्य नहीं है, जो श्चत्यादि भमाणसे सिद्ध नहीं ठै किन्तु आवदहय- 
कतानुसार मानने पडते दँ वे कल्प्य के जाते टै । 
अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुदृध्यते' । 
शृतं पुरुषं चेव विदूष्यनादी उमावपि 
इत्यादि क्चनोसे मायामे अनादित्व सिद्ध है, (नासदासीद्‌ नो सदासीत्‌, “आसी- 
दिदं तमो यूतम्‌' इत्यादि वचनोसि मायामे अनिर्वाच्यत्व, "मायां तु मृति विद्यान्मायिनं 
त॒ मदेर्‌", (माया त्वेषा मया खष्टा यन्मां पयसि, “भूयश्चान्ते विश्वमायानिद्चिः?, 
'भायामेतान्तरन्ति ते" इत्यादि वचनोसे मायामे बन्धकत्व ओर ज्ाननिव्त्यत्व परसिद्ध 
दीह > नदीं दै। अवियातो कर्य नही, कंद सकते, क्योकि वह नित्यानुमव- 
सिदध दै -अदमजञ” इत्यादि भत्यकषायुमवसिद्धं दै, व पूर्वमे कह शुके टः ॥११२॥ 


१९८ शृहदारण्यक्तवारतिंकसार [ १ अध्यय 





वस्त॒नोऽन्यत्र मानानां व्याएतिर्महि युज्यते । 

अविद्या च न बस्त्वि्टं मानयोगासदहिष्ण॒तः ॥ ११६ ॥ 
अविद्याया अविद्याखमिदमेवाऽत्र रक्षणम्‌ । 
मानयोगासदिष्णुत्वमसाधारणमिष्यते ।॥ ११७ ॥ 
मानेन नह्मवीक्षायामविद्यागन्धवजेनात्‌ । 

जद्मदारेति सुष्टरक्तं नोक्तदोषद्वयं ततः ॥ ११८ ॥ 





यदि अविद्याके अप्रामाणिकत्वमे प्रमाणान्तरके बिना सन्तोष न हो, 
स्वानुभकातिरिक्त अनुमान प्रमाण देनेके छि. कहते है ॥वस्तुनोऽन्यत्र 
इत्यादिसे । । 
वस्तुसे अन्यत्र अथीत्‌ अवस्ु्मे मरमार्णोका व्यापार नदय होता । जैसे शक्ति- 
रूप्य आदि सवस्तु है, अतः उनम कोद भमाण नहींद्ी है वैसे ही अविधा 
मी अवस्तु है, अत एव उसमे मी कोई म्माण नहीं हो सकता प्रमाणा- 
सहिष्णुत्व--ममाणको सहन न करना- दी अवस्तुत्व दै ॥ ११६ ॥ 

` विमतं. मानयोग्यम्‌ , शाखराथेत्वात्‌ , बश्मवत्‌ , .अथीव्‌ विमत (८ अवस्तु ) 
प्रमाणयोम्य है, शाखप्रतिप,च होने, ब्रह्मके समान इस अनुमानसे अविदाम 
यी - भमाणप्रटृत्ति योग्यता हो सकती है ।. उक्त अनुमान हेतुकी ` असिद्धि 
दिखाते दै--“अविद्याया" इत्यादिसे । 
>: . अविद्या अविदयात् क्या -हे £ मानयोगासदिष्णुत्व अर्थात्‌ भ्रमाणा- 
विषयत ` हयी अविद्याका असाधारण रक्षण दहै £ यदि अविद्या प्रमाणगोचर 
दोमी, तो उसका यदह असाधारण लक्षण दी नहीं होगा । - जैसे राश्चराङ्ग आदि 
शवस्तुभूत पदाथ प्रमाणविषय नहीं दैः वैसे ही -अविद्यामे अविद्यात्व भी 
अवस्तु &, अतः प्रमाणविषय नहीं है; द्ये अविद्याडून्यत्व . वास्तविक 
&।॥ ११७ ॥ 

“मानेन इत्यादि. । (तत्छमसि' इत्यादि प्रमाणसे जन्य -जक्मामेकत्वञुद्धिद शाम 
मवि लेरामात्रसे भी नहीं रहती, इसङिए ब्रह्मम निरविद्यत्व ठीक दी कलहा गया 
› अतः नक्ष्मे जवस्थामेदसे तथा ज्ञानभेदसे : साविद्त्व ओर निरविद्यत्व वोनोंँ 
दते दै, इसरिए पूर्वोक्त दोनों दोष नहीं होगे । -वद्ध ओर यक्त पुरुषके मेदसे ` 
वियत्व जौर निरविचयत्वकी उपुप्रतति होती है 1. खालक्रसकान द्तेनेषर विद्याका ` 


उअधिकारिपर्रीक्षा ) भाषालुवादसदहित. १०९ 





ख ++ ॐ + = १ = 0 





"~^ ^-^ +~ ५-^ ५ ५-^+-~ +^ «-^-~+ ~, ^+ ^^ --उ ~+ ^ 


छव होता दै, यह माननेपर भी अद्वैत आत्माकी सिद्धि नहीं हो सकती, अविच 
ध्वे ही दूसरा पदाथ है, यही गदतम बाधक होगा £ नही, ध्वंस अतिरिक्त 
पदाथ नहीं, वह ब्रह्मस्वरूप ही दै। अमाव अधिकरणात्मक होता है, यदी युक्तियुक्त 
द्वै । इसीसे प्राचीन आचार्योका कहना है-- “मावान्तरममावो हि" इत्यादि ॥११८॥ 
[ अव यदँपर यह शङ्का होती है कि आत्मेकत्वको वेदान्तका प्रमेय मानना 

रक नही है, क्योकि प्रत्यक्षादिप्रमाणसे द्वैत ही सिद्ध दोतादहै। कर्मकाण्ड 
द्ञ्यदेवताकरैकरणादिसपिक्ष है, क्योकि द्वैतके बिना कमोनुष्ठान नहीं हो सकता । 
ओर अनुष्ठान न होनेपर तद्धोधक वेदभाग अप्रमाण हो जायगा, इसकिए्‌ देत 
मानना अत्याषदयक है । द्वैत सवैरोकशाखग्रसिद्ध दैः गौर इससे विरुद्ध 
उद्धत अप्रसिद्ध है । म्रसिद्धके अनुरोधसे अमसिद्धका त्याग करना दी श्रेष्ठ दै । 
सर्वोकपरसिद्धिके बरूपर जाप आसैकलत्वका स्याग करनेपर ते दँ सो आप यह 
बतकाक्ये कि प्रसिद्धि प्रत्यक्षादि पभरमाणके अन्तरत है या इनसे अतिरिक्त 
प्रमाणान्तर है ? प्रथम पक्षम ज्योतिषद्याखके विरोधसे वितस्तिपरिमित चन्द्रमण्डल 
ही प्त्यक्षके समान सम्भावित दोषसे नित्य निदष्ट तत्वमल्यादिवाक्यजन्य ज्ञानसे 
म्यक्षादि बाध्य है, अतः वह मिथ्या दहै यह निश्चय हो जानेपर व्यावहारिक 
प्रामाण्य ही - भ्यक्षादिमे है ताचिक नदीं दै, यह विचारसे सिद्ध हो चुका है । 
पिरि लोकभरसिद्धिके बकपर आक्षेप करना बृथा है । द्वितीयपक्षे इह वटे यक्षः 
इस प्रसिद्धिकी तरह निरू प्रसिद्धि ममाण दी नहीं हो सकती । प्रसिद्धि दो भकारकी 
होती है- एक प्रत्यक्ादिमूरुक ओर दृप्तरी निर्मूल । प्रथम तो पर्क्षादिके अन्तगैत 
होनेते भमाण है जर दूसरी अमूर्क दोनेसे जममाण दै । उसके _अनुरोधसे 
अद्भैतागमसे सिद्ध रेकातम्यका त्याग नही हो सकता । सारांश यह है कि इस 
` ससार यह अथ प्र्यक्षसिद्ध है, यह अथै अनुमानसिद्ध दै, यही अर्थं सवेथा 
स्वीक।र करने योग्य है, यह अभिमान ोर्गोका है, सो प्रत्यक्षादि द्वत 
गमसे मिथ्या सिद्ध हो चुका दै। जसे क्ति रजतक्ञान म्यक हे, किन्तु 
(यह्‌ शक्ति है" इस समीचीन ज्ञानते बाधित होनेपर वह रजतसत्ताका साधक नहीं 
होता, वैसे ही द्तग्रादी प्रत्यक्ष (वाचारम्भणे विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम 
इत्यादि शतिसे बाधित होनेसे अथैका साधक नही है । इस शुत नामधय 
यह उपर्षण रै । रूपका भी “नामरूपे व्याकरवाणि, इस ॒खषवयारम्मक श्ुतिमे 


॥ | 


पहले नाम है पश्चाद्‌ रूप षै, इसरिए नामधेयङन्दसे. ` अर्ुषसक; "जगत्‌ 
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एवं चाऽज्ञातमैका्म्य सुस्थाऽतोऽस्येव मेयता । 
प्रत्यक्षं देतबोभ्यत्र दौबेल्यान्न विरुध्यते ॥११९॥ 
अभिप्रेत है, सो जगत्‌ (वाचैव केवर्मारभ्यते न तत्त्वतः" नामधेयात्मक अखिक 
विकार वागारम्ममात्र है, सत्य नदीं है । जेसे मृत्तिका काय--घट, शराव आदि 
मृत्तिकासे अतिरिक्ति-- नहीं दँ फिर मी राब्दमेद ओर खूपमेद् प्रतीत होता हे 
किन्तु वह भजमदहै वैसे दी ब्रह्मकाय जगव्‌ ब्रह्मातिरिक्तं तथा बह्मविरक्षण 
प्रतीत होता है परन्तु वस्तुतः अतिरिक्त नहीं दै (विलक्षण नदीं है) । जेसे आदि ओर 
अन्तमं खृत्तिका ही केवर उपरढ्ध होती है मध्यमे कुछ समयतक्र विदक्षण धर, 
शराव आदि प्रतीत होते दै, ग्रच्तिकासे घटादि अभित्यक्तं होकर कुछ समयतकं 
मृत्तिकामे प्रतीत होकर फिर उसीमे छीन हो जाते दै वैसे टी जगत्‌ ब्रश्यसे अमि- 
व्यक्त होकर नियत समयतक ब्रह्मम प्रतीत होकर फिर उसीर्मे ङीन हो जाता है। 
इसङ्िए यदि जगत्‌ पारमार्थिक नहीं हे, तो तद्धिषयक्र प्रत्यक्षादि प्रमाण पारमार्थिक 
है, इसकी क्या सम्भावना १ यदि यह कहिए कि श्रौतमात्मनज्ञानं न प्रत्यक्षवाधकम्‌ , 
अप्रत्यक्षत्वाद्‌ , अनुमानवत्‌?, . इस अनुमानसे आत्म-ज्ञानं प्रत्यक्षफा बाधक नहीं 
हो सकता, इसकिए्‌ मरत्यक्षादिसिद्ध बन्धका आगमज्ञानसे बाध नहीं ह्यो सकता, तो 
यद बतखाइए कि आत्म-ज्ञान प्रत्यक्ष क्यों नदीं है £ क्या सज्िहिताथबोधक नष्षी 
अथवा भरत्यक्षाथबोधक नही द किं वा प्रव्य्षत्वका अधिकरण नही षै अर्थात्‌ भत्यकषत्वधरम 
उसमें नही है जथवा निरपेक्ष नहीं है £ प्रथम पक्षम अनुमेयकी अपेश्चासे परत्यक्षविषय अध 
जसे सनिहित है वैसे ही वेदान्तवाक्यजन्य बोध सबसे ज्यादा सनिष्ित आत्माकौ 
विषय करता है ओर पूरवोक्तरीतिसे सनिहित तारतम्य आत्मामं विश्रान्त, यह्‌ दिखा 
खुके दँ । आत्मा ही मे बोध है जौर वही बोधका विषय षै, इसङ्िए्‌ एेकास्यज्ान 
भतिततन्निहितात्मविषयक होनेसे पत्यक्षात्मक है, अमस्यक्षासक नही, सषि 
दवेतहुदधिके बाधक न दोनेसे आपत्ति नहीं है । इससे जो यह आपति थी कि मत्यक्ष- 
विरुद्ध जदधैत परोक्षरिष्ध केसे म्रद्य दो सकता है तो वह तो ज्मो-की-्त्यो 
रहीः क्योकि भ्रावाणः पवन्ते इत्यादि ` वाक्यजन्य परोक्षात्मकं श्वानका श्रावणो 
न तरन्ति एतदथेक भत्यक्षसे बाध होनेते उक्त ज्ञान जेते जममाण है चैते ही 
दवैतविषयक प्रत्यक्षे बाध दोनेसे पेकातम्यबोधक उक्त वाक्य अप्रमाण है । ] 


उक्त ङ्के निराकरणके ङि दवैतमत्यक्षकी. जयेक्षासे उक्त वाकयार्थश्चान मब 
+ यह दिखराते है--“एवं चाऽङ्ञाव ० इव्यादविसे । | ति 
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आसन्नत्वादाश्रयत्वादेशद्याचात्मवस्तुनः ॥ 
तद्षोधिशाद्ं प्रत्यक्षात्‌ प्रबलं देतमोधिनः ॥१२१०॥ 
प्रत्यक्ष तयथाऽऽस्न परोक्षाथौवबोधिनः ॥ 
सर्मप्रत्यक्तमे तदरदूबोधो वाक्योत्थ आत्मनि ॥१२१॥ 


रेकस्य प्रमाणान्तरसे अपा है, अतः यदी वेदान्तवाक्यका प्रमेय सुस्थिर 
है| अन्ञातज्ञापक दी प्रमाण दै, दवैतराही म्र्यक्ष दमक दै, इसकिए्‌ विरोधी 
नहीं & । संमावित दोष दौबेद्यका कारण षै एवं निर्दोषित्व प्राबस्यका 
कारण षै । उक्त ॒रीतिसे परत्यक दुर दै जर॒वेदान्तवाक्य परर है, अतः 
मगल न होनेसे भयक्ष बाधक नही दै, किन्तु वरूवता दुबरं वाध्यते दस 
न्यायसे वेदान्त ही प्रयक्षका बाधक दै ॥ ११९ ॥ | [प 

अब आगमज्ञान गरलक्ष नही षै, इससे जो विकल्प कियि गये है, उनमें प्रथम 
प्म जागमज्ञान भी ्रयक्ष ही है परोक्ष नदी, यह कहते है--आसमनतवात्‌ 
इत्यादिसे । प्रत्यक्ष अनुमान आदिकी उपिक्षा प्ररु दै, इसमे बीज यद दै 
कि अनुमेय अथैकी अपेक्षा म्सयक्ष॒ सनिहितविषयक्‌ होता है । दूरस्थ पदाथेका 
त्यक्ष नहीं होता । जहां तक्र चश्चुरादि सम्बन्ध हो सक्ता है, वहीं तक प्रत्यक्ष 
होता है अनुमान दुरस्थका मी होता दै भतः दूरस्य पदाथैविषयक अनुमानसे 
स्निहिताथोधक प्रवयक्ष प्रबरु है अथोत्‌ ्राबस्यमयोजक सन्निहिताथविषयकत्व ह 
है । यदि प्रत्यक्ष सनिहितविषयक होनेसे प्माण षै, तो प्रत्यक्षादिविषय धरादिके 
अपिक्षासे अतिसननिहित आत्मा है तद्विषयक श्रौतज्ञानको प्रत्यक्षसे भी प्रबरः 
मानना चाहिए । 

छोकार्थ - आत्मवस्तु आसन्न, आश्रय तथा अतिविशद्‌ है, अतः तद्रोधक 
शाख ( वेदान्त ) अनासन्नादि द्रताै्ादी ्रत्यक्षसे मी प्रवरः है ॥१२०॥ 

प्रथम आसन्न हेतके सष्टीकरणके रिषि कदते द -- ्रत्य् तद्यथाऽऽसन्म्‌' 
इत्यादिते । जेते दूरस्थपदाथनिषयक अनुमानादि की अपेक्षा सन्निहित 
विषयकं प्रत्यक प्रर होतादै वैसे दी वेदान्तवाक्यजन्य चा यतिसंत्निषधितं 
आतविषयक होनेसे सबसे प्ररु है, अतः देतमरादी परत्यक्षादिका बाधक. 
ससे बाध्य नदीं दै ॥१२१॥ प वि 1 

द्वितीय तृतीय विकृल्मामिपायसे कहते ै- (आत्मार्मः सस्यशः 

ह्यदि । जमिभाय यह द वि प्रलक्ष मी. छदि. नकिः 


चे 

४ + ॥. 30 

त + = ॥ १1 क ॥ 
॥॥ 











११२ बृहद्ारण्यकवार्तिकसार [ १ अध्याय 


४ य्य्य 





# ° 


आत्मानुभकवैशयाजडार्थो विश्चदीमवेव्‌ ॥१२२॥॥ 


जडात्मक अन्तःकरणकी पिषयाकार वृत्तिको भव्यक्च कहते ह । जड मनका परिणाम 
होनेसे वृत्ति भी जड दी है, जतः स्वर्यसिद्ध नदीं है । यदि किये, प्रमाणान्तर मी 
तो जड़ दही है फिर उसकी सिद्धिके किए भ्रमाणान्तरकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था 
दोष होगा, इसक्िए इत्ति दही न मारने तो विषयसाधक न होनेसे विषयसिद्धि 
दीन होगी, अतः स्वयंपकाश आत्मासे इत्ति ओौर बृत्ति द्वारा बाद्यपदा्की 
सिद्धि मानी जाती हे, इसङिए मत्यक्षादि प्रमाणसिद्धिका मूर स्वयधरकाच्ा- 
चुभवस्वरूप आत्मा ही है । जेसे अन्तःकरणद्त्तिमें मूरू मरमाण आत्मा है वैसे हयी 
यदि आत्मानुमवर्मे मूर ममाणकी अपेक्षा होगी तो अनवस्था दोष हो जायगा । अतः 
सकर पदार्थोकी सिद्धिके मूल अनुभवरूप आत्माकी सिद्धि दृसरेसे नहीं हो सकती, 
दसङ्िए वह स्वयमपरोक्षस्वभाव है यदी मानना उचित है, तो वेदान्तवाक्य अपरो- 
क्षाथेका बोधक नहीं है, इस कारण प्रत्यक्षसे बाधित हो जायगा; यह शङ्का भी नहीं 
कर सकते, क्योकि अपरोक्षत्वानधिकरणत्व तृतीय विकल्प्म यह समाधान है 
कि मत्यक्षमँ स्वतः अपरोक्षत्व नदीं है, क्योकि  वृत्तिविदोषरूप त्यक्ष स्वयं जङ्‌ है । 
यदि नित्यापरोक्षा्मानुभवके सम्बन्धसे भ्रत्यक्षमे अपरोक्षत्व आता है, तो आम- 
विषयक बेदान्तवाक्यजन्य ज्ञानम मी अपरोक्षं आतमाका सम्बन्ध होनेसे वह भी अपरोक्ष 
क्यों नहीं होगा £ चतुथं कल्प भी निरपेक्षत्वरहित ठीक नहीं षे, क्योकि वेदमें 
स्वतःप्रामाण्य पूवेमीमतसा तथा उत्तरमीमांसा सिद्धान्तखूपसे माना ही गया दै, 
 इसकिए सापेक्षत्वेन अप्रमाण नहीं कह सकते । 
शोकाथ-- जसे व्यावहारिक सत्य इदमादिमें ही रजतारोप होता है वैसे ही 
सत्यात्मा जिष्ठानर दी जगत्‌का आरोप होता है । आत्मानुभवेवैरा्यसे- -आत्मस्फुरणसे 
जथोत्‌ घरा्वच्छिन् चेतन्यकी स्सूर्तिंसे घटादिकी स्फूर्ति होती ह| चश्च ओौर विषयक 
संयोगसे जव विषयाकार अन्तःकरणकी इत्ति होती है तब उस इृचिसे विषयावरक 
` चिज्नषठाज्ञानकी निचत्ति होती है । अतः अनादृत अपरोक्ष चेतन्यं विषय्रका तादा- 
स्मयाभ्यास होनेसे विषय मी अपरोक्ष होता है इस कारण वेदान्तवाक्यजन्य ज्ञान 
अपरीक्षालविषयक होनेसे अपरोक्ष है । अतः सबसे मबु है अद्वैतातमज्ञान अनयेश्च 
भ्यक्षात्मक होनेसे सब प्रमाणो प्रवर भमाण दै, अतः अज्ञानमूरक पप्चमाही 
भत्यक्षादिका बाधक है । जज्ञान ओौर तन्मूखक प्रपञ्च बाध्य दै इसखिए उक्त- 
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अतः ग्रबरुमानेन बहयतत्त्वेऽवबोधिते । 
वि्याफलस्य प्रत्यक्षान्नाऽस्याऽभूता्थवादता ॥ -१२३ ॥ 
ननु निधूतज्ञोकादि फं यत्‌ शरूयते श्तौ । 
आत्मविद्यास्ततिद्धैषा वि्यायां पुम्प्रबृत्तये ।। १२४ ॥ 
मनोराज्यसर्मं मन्ये सवैमेतरछृतं फलम्‌ । 

न प्रत्येमि यतः साक्षातप्रत्यश्च ज्ञानतः फलम्‌ ॥ १२५ ॥ 


ज्ञान प्रपश्चको निवृत्तकर मुक्तिका साधन होता है, इस तात्ययसे कहते है 
'अतः' इत्यादिसे । 
(तत्वमसि, आदि वेदान्तवाक्यरूप भवर प्रमाणसे ब्रहमतत्त्वके (अद्धितीयात्माके) 
जात होनेपर विदाका बरह्यात्मभावरूप फर (मोक्ष) आत्मज्ञानियोकि अनुभवसे सिद्ध हैः 
अतः वेदान्तवाक्य अमूताथवाद--असत्या्थवाद-- नदीं दो सकते । भ्रावाणस्तरन्ति' 
इत्यादि वाकर्योकी बराबरी करनेवाले वाक्य भत्यक्षादिसे बाधित होनेके कारण 
भूताथवाद नहीं कराते है, किन्तु मत्यक्षादिके वाधक होनेसे अभूताथवाद ही 
कंहराते षै, इसक्िए वे स्वाम प्रमाण नहीं है । परन्त॒ “तरति शोकमात्मवित' 
इत्यादि वाक्य तो भूताथवाद ही दै, क्योकि ज्ञानका फक मोक्ष विद्वानु 
अनुभवसे सिद्ध दै, यह माव दै । | 
अतएव साधनचुष्टयसम्पन्न विनेकी मोक्षका अधिकारी है ओर अविवेक 
अभ्युदयके हेतु कर्मैका अधिकारी ददै, -इस प्रकार अपि कारीका मेद होनेसे पूरवोत्तिर 
काण्डका मेद, अभ्युदय एवं अपवगीरूप फरुका मेद जौर कमे तथा ज्ञानरूप 
सधिनका मेद भी सङ्गत होता दे ॥१२३॥ | | | 
'तरति शोकमात्मवित्‌, इत्यादि श्रुति विद्याकी स्ताविका होनेसे विधाफ्म 
परमाण नहीं हो सकती, इस शद्काकी निदृत्तिके किए कहते दै “नयु इत्यादिसे । 
जासज्ञानका शोकादिनिवच्तिरूप फर जो श्रतिर्योमे सुना जाता है, वह ात्म- 
जञानम पुरुषकी प्रदृत्तिके रिप स्तुतिमात्र है अथौत्‌ मोक्ष जआतलमन्ञानका फर हैः 
इस अथमे उक्त वाक्य भमाण नही दै, किन्त उक्त ज्ञानम पुरक) मवु 
किए स्तुतिवाक्य दै ॥१२४॥ "~ 
विद्याका फर मोक्ष है, यह आत्मज्ञानिरयोके ग्रत्यक्ष ` मम्भ . छि 
अतः उक्त श्रुति स्तुतिषरक नहीं दो सकती, किन्तु वास्तविक मनः 
हे, इस वेदान्तसिद्धान्तकी खण्डक ण्ट कहते दै-“गनी य 
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` अत्रोच्यते फं स्विष्टं गम्यमानं प्रमाणतः । 
त्यक्त्वा कर्पयसे कस्मादनिष्टामश्वुतां स्त॒तिम्‌ ॥ १२६ ॥ 


स्वरस्थानादिसथ्वारिविज्ञानमयनामकः । 
धीस्थचेतन्यबिम्बोऽ्य सदा शोचतु यद्यत्‌ ।॥ १२५७ ॥ 





आम॑ज्ञानका फर शोकनिदृत्ति हे, इसमें प्रमाण दै-- विद्वानोका अनुभवा- 
त्मक म्रव्यक्ष । यर्होपर आप विद्वानेकि अनुभवसे अपने अनुमवका निर्देदा 
करते द या वामदेव आदि मुक्त महापुरुषोके अनुभवका निर्देश करते हें 
प्रथम पक्षम तो हमारा विश्वास दी नहीं है, क्योकि आपका एेसा मत्यक्ष॒ आपके 
मनोराज्यके समान है ] माव यह है कि मनोरथसे कलित है, सत्य नहीं है, क्योकि 
आपके सदश हम मी तो विद्वानष्टरै किन्तु ज्ञानका फर मोक्ष है, यह भत्यक्ष 
हमको नहीं होता तो आपरदहीको रेसाप्रत्यक्च क्यों होताष्ै, यदि होता 
तो स्पष्ट आपके मनोराज्यके समान है, अतः यह भरमाण नहीं हो सकता । 
द्वितीय पक मी ठीक नहीं है, क्योकि उन महापुरूषोके अनुभवका परिज्ञान हमरे 
सहश्च आपको भी नही हो सकता, यदह निर्विवाद है ॥१२५॥ 

अच्छा तो तरति शोकमात्मवित्‌ इस ्तिसे यह अभ स्पष्ट प्रतीत होता 
हे कि आतमन्ञानका शोकनिृत्ति फक, फिर भी भप इस अथैका त्याग 
करते दँ, इसमे क्या कारण है, क्या यह इष्ट नहीं है, इसङ्ए फल ही नहीं 
हो सकता या वाक्यान्तरसे यह भमित दी नहीं है £ प्रथम पक्के निराकरणके 
किए कहते .दै अत्रोच्यते इत्यादिसे । 

संसारके पराणी-मात्रकी यह इच्छा रहती है कि हमको सुखदो ओौर 
दुःख न हो, अतः युखके समान दुःखनिदृत्ति भी इष्ट होनेसे अवद्य फर दै । 
अतः (तरति शोकम्‌! इत्यादि ममाणसे प्रतीयमान दुःखनिवृिरूप इष्ठ फठका ` 
त्यागकर अश्चत अनिष्ट स्तुतिफल्की कल्पना क्यो करते हो ॥१२६॥ 

वेदान्तवाक्यसे आत्मज्ञान होनेपर मी "अहं दुःखीः यदी अनुभव होता षै, 
इसलिए अनुभवविरुद्ध दुःखनिदृत्ति उक्त ज्ञानका फल नहीं हो सकता, किन्तु 
स्वति अथं हो सकता दै, इस हंकाकी निषृत्तिके ठिषएु कहते दै - (स्वमस्थानादि' 
इत्यादि से। 
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बहुशोऽसङ्गवचसा निः सङ्कत्वं जूवागया 

्रुत्थव शोकमोहादि बिम्बात्मनि निवारितम्‌ ।॥ १२८ ॥ 
अदं दुःखीतिधीभूदं शोचन्तं प्रतिबिम्बितम्‌ । 

चिदाभासं प्रगृह्णातु किमायातं चिदात्भनि । १२९ ॥ 


उक्त श्रुति तथा मत्यक्ष दोनों प्रमाण भिन्नविषयक दै, अतः उनका परस्पर 
विरोध दी नहीं है तो बाध्यबाधकभावकी कथा दीकैसे हो सकतीटै 
कतत्वादिघर्मश्युन्य केवर चैतन्यरूप आत्मविषयक श्चति दै गौर कयत आदि 
धसे युक्त तथा जामत्‌, स्वम ओौर सुषुसिरूप तीन अवस्थाओंमं गमन करनेवाला 
अतएव आगमापायी उक्त स्थानत्रयका अभिमानी अह प्रतीतिका विषय बुद्धिस्थ 
चेतन्यविम्बविषयक प्रत्यक्ष हे, अतः अपने अपने विषयमे दोनों व्यवस्थित दै. 
इसर्एि विरोध न होनेसे बाध्यवाधकमाव नदी दहै । अतः श्रतिविषयसे 
भिन्न॒ म्रत्यक्षका विषय विशिष्ट आत्मा चे शोक करे या मोह करे, 
परन्तु जाग्रत्‌ आदिकं साथ सम्बन्ध न रखनेवाख वेदान्तवे आत्मा अवस्था- 
त्रयाययधीन दुःखका अनुभव कमी नहीं करता, अतः प्रत्यक्ष ओर आगमके विरोधका 
समाधान श्रुतिने द्यी कर दिया हैः इसर्एि दोनो परस्पर विरोधकी 
दका ही नहीं है ॥ १२७ ॥ 

“ इसी अथके स्पष्टीकरणा्थं कहते दै बहुश्लोऽसङ्गवचसा! इत्यादि । 
'असज्ञो इयं पुरुषः इत्यादि श्चतिने अनेक बार असगत्वके मरतिपादनसै 
बिम्बात्मामें अथत्‌ शद्धात्मामें रोक, मोहः आदि सांसारिक धर्मोका निवारण किया षै 
अथवा (आत्मा निस्संग हेः, यह कहनेवारी असंगव्वश्चुतिने छद्धात्मामे शोक, मोह 
आदिका बार बार निराकरण किया है ॥ १२८ ॥ 

यदि आमार्मे दुःख, मोह आदि नहीं है, तो “अहं दुःखी यह प्रतीति कैसे 
होती है, इसके समथेनके किए कहते है-- “अहं दुःखी" इत्यादिसे । (अहं दुःखीः 
हत्याकारक बुद्धि अहमाकारटत्तिप्रतिबिंम्बित मूढ एवं सोकर विदामासक्रो 
०५५ करती है, अतः उससे भिन्न विदात्मामे क्या आया  दृततिपरतिनिभम्बित 
न है वास्तविक आत्मा नहीं है । अतः उसके ख॒खी या दुःखी होनेपर भी 
चष्डिक.. गन्ध मी नहीं होता, नेदान्तवेय. आत्मा चित्‌ 

स विषयः. हे, -असष्रव -मिथकः ढक {1१२ ९॥ 
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आभासगतक्चोकादि स्वात्मन्यारोप्यते यदि । 
आरोपोऽपोद्यते श्चत्या निःसङ्गत्वादिबोधनात्‌ ॥ १२० ॥ 
चित्स्वरूपचिदाभासौ वाक्यादभ्बुद्धिगोचरौ । 
अदुःखिदुःखिनौ भूत्वाऽचुभूयेते यथायथम्‌ ॥ १२१ ॥ 


यदि यह कदिए कि “अहम्‌, इस भरतीतिसे थक्‌ शद्धात्माकी प्रतीति तो द 
नहीं ओर अहंमतीतिके विषयमे दी दुःखादिका ज्ञान होता है, तो डद्धास्मामे भी 
दुःखादिकां भान मनना चाहिए, अन्यथा पमाणाभावसे खद्धात्माकी सिद्धि दी 
नहीं होगी, इसर्िए कहते है--आभासगत ° इत्यादिसे । 

चिद्राभासगत दुःख, मोह आदिका चिदात्मा आरोप करते दँ. इसी कारणसे 
निःसङ्गप्वबोधन द्वारा श्रति उनका निराकरण करतीदै। भाव यह दहै कि 
आत्मामं शोकादि पसक्त हैँ या नहीं £ यदि प्रसक्त दै, तो किससे ? अहमादि 
मरतीति तो चिदाभासविषयक है, शद्धात्मविषयक नहीं है । यदि प्रसक्त नही दै 
तो प्रतिषेध व्यथ है, इसीको अप्रसक्तप्रतिषेध कहते है, सो दोष है, ठीक है 
"अहम्‌" आदि प्रतीति डुद्धासामे आरोपित शोकादिका महण करती है, जेसे 
"नीर नभः यह प्रतीति आकाशम आरोपित नीरिमाका अह्ण करती है, चैसे ही 
उक्त प्रतीति शुद्ध आत्मामे आरोपित रोकादिका महण करती है, इसर्एि 
जेसे नीलिमा आक्रा्का वास्तविक धर्म नहीं चैसे ही रोकादि आत्माके 
भमे नीं देँ ॥ १३० ॥ 

भिन्नविषयक होनेसे भत्यक्ष ओर श्रति दीनो व्यवस्थित है अर्थात्‌ 
दोनो परस्पर विरोध नहीं हे, यह प्रथम निरूपण कर चुके दै, उसीका उपसंहार 
करते हँ--'चित्स्वरूप °” इत्यादिसे । . 

 वेदान्तवाक्यका गोचर (विषय) अदुःखी चिदात्मा है ओौर सहंञद्धिक्षा विषय 
दुःखी चिदामास है, इस प्रकार वाक्य ओौर पत्यक्षके विषय तथा क्रम मिनन 
मिनन हँ ओर विद्रा्नोकि अनुमवसे सिद्ध दँ ॥१३१॥ 

 आत्मज्ञानसे . पहले जसी संपूण दुःखोकी चिदाभासे अनुृत्ति होती है, वैसी 
ही आत्मज्ञानोत्तर दुःखौकी अनुदृत्ति नहीं होती, किन्तु कतिपय दुःखोकी अनुदृप्ति 
ही होती दै, इस विषयको समज्ञानेके छि कहते है-- "बोधात्‌" इत्यादिसे । 

आत्मज्ञाने पूव दो मकारके दुःख हँ एक उुद्धिस्वभावसे होनेवारा ओरं 


११८ बहिदारण्यकवासिकसार . [ ₹ अध्याय 
तत्राद्य कर्मजत्वेन नच्येद्धोगाहते नदि । 
दित्य रम तखमोधादेव निवतेते ॥१२४॥ 


हर्षशोकौ बिभ्रमोत्थौ कर्मोत्थसुखदुःखयोः । 

बोघहेयौ हर्षशोकौ भोक्तव्ये तु सुखेतरे ।१२५॥ 
दुःखेष्वलुष्टि्ममनाः सुखेषु विगतस्पृहः । | 
मत्वा धीरो हषशोकौ जहातीति वचः प्रमा ।॥ १३६ ॥ 


इन पूर्वोक्त बुद्धिस्वभावज ओर मोहन दुःखम पहरा दुःख बुद्धित्वभावज 
कृमैजन्य होनेते भोग दी से निडृत्त होता हे, अन्यथा नहीं । ओर द्वितीय 
मोहज दुःख तच््ज्ञानसे निदत्त होता है, क्योकि श्नान्तिसे दुःख हो रहा है, क्योकि 
तच्चज्ञानसे आन्तिके निदत्त होनेपर तनिमित्तक दुःख मी निदत्त दहो दी जाता हे, 
"निमित्तापाये नैमित्तिकस्याप्यपायः इस न्यायसे । यद्यपि कमेजन्य सुख- 
दुःख ज्ञानी तथा अज्ञानीको समानरूपसे दी मोगने पड़ते है, मोगके सिवा 
दूसरा उपाय नदीं है, तथापि ज्ञानी प्रारन्धकर्माधीन सखुखादिमोगके समयर्मं 
सुखसे हष ओर डुःखसे शोक-- नहीं करता अर्थात्‌ खुखमे अतिहषं 
नहीं करता ओौर दुःखम शोक नहीं करता । यद्यपि यह अवदय मोक्तव्य 
है, तथापि मिथ्या समञ्चकर हर्ष शोक नहीं करता है। मिथ्या लभ ओर 
मिथ्या हानिसे क्या हष ओौर दोक दहो सकते दँ £ ओर अन्नानी इन हानि 
काको वास्तविक समञ्कर युखसे मोहात्मक दषं ओौर दुःखसे रोदनाद्यात्मक 
दोककरो पराप्त होता है ॥ १३४ ॥ 

द्विविध युख-दःखके निरूपणका पयोजन कहते हैँ- "हषशोकौ" इत्यादिसे । 
विभ्नमजन्य तथा क्मैजन्य सुख-दुःखोकि फलभूत हष ओर रोक बोधसे देय है 
अथोत्‌ मिथ्या मानकर मद ओौर. रोदनादि न करना चाहिए । सुख मौर दुःख 
यथामाप्त मोक्तव्य दी दै, अ्थीत्‌ ` शान्तचित्तसे प्राप्त सुख-दःखोका उपमोग 
करना चाहिए, वही उपदेश भगवद्धाम मी | | १२५ ॥ 

उसे कहते दै दुःखेष्वनुद्धि्न °! इत्यादिसे । 

आध्यालिकः भाधिमौतिक ओौर आधिदैविक त्रिविध दुःखोसे जिसका 
चित्त व्याङ्र न हो, वह विवेकी है जौर अविवेकी दुःखप्राप्िके समय हम 
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धीरत्वं बुद्धतखस्य तचखानुस्म्रतिसन्ततेः । 

 पुनरप्युदियादृस्रान्तेवांसनाविस्खछतिक्षणे ।॥ १३७ ॥ 
पुनः संस्मरतिदेयाऽसावित्थं धीरेवुधेः सदा । 

` फरलेऽजुभूयमाने स्वं कथमेतननिरस्यसि ।॥ १२८ ॥ 





ड़ पापीदै, हमे भिक्षारदै, कौन हमारा दुःख निदत्त कर सकता हे आदि 
नुतापात्मक आान्तिस्वरूप त.मसचित्तटृततिविरोष - उद्वेग करतादे, यदि पाप 
रनेके समय एसी बुद्धि हो, तो पापकर्म भरवरि न. होनेसे समयोजन 
ग, किन्त मोगसमथमे रेसी बुद्धि होनेपर क्या उपकार दे, वह बुद्धि 
विवेकीको दी होती है, विवेकीको नदीं होती । तथा त्रिविध सत्वपरिणाम- 
रप सुखम (“विगतपस्परहः, अर्थात्‌ जागामी ओौर तज्जातीय खुखको स्हासे रदित 
तो । स्पा भी तामसब्रत्ति दी है । तज्नातीयसुखकारण घमानुष्ठानके बिना हौ तादश 
उखकी इच्छा करता है, ` दर्षीटमकटत्तिको स्एटा कहते है, यह भी अचिवेकीको 
श होती हे । जेसे कारणके रहनेपर काय नहीं होता, इस प्रकार व्यथ आकाक्षा- 
हप उद्धेग विवेकी पुरुषको नहीं होता, वैसे दी कारणके न रहनेपर भी काय 
लेता है इस अकार स्प्रहा--तवृष्णासिका आकांक्षा वृथा नहीं होती परारन्ध- 
कर्मीनुखूप उपस्थित खख जथवा दुःख, यद जवस्य भोक्तव्य दे, इस बुद्धिसे 
भोगता है, उसमे हर्षे ओर विषाद नहीं करता, दषं ओर्‌ शोकके त्यागे ` 
धीरता हेव है, इस तात्पयसे “धीरो जहाति! ेसा शोक का दै ॥ १३९ ॥ 
निरन्तर तक््वके अनुसंधानसे धीरता होती है, निरन्तर तत््वानुसधान न 
ऋरनेपर तस्वविस्मरण कारम वेधके न॒रहनेसे ्रान्तिसे फिर हर्ष, शोक जादि 
वासना हो जाती ह, इसे कहते दै--धीरत्वम्‌' इत्यादिसे । । 
तच्वज्ञानी निरन्तर तत््वानुसधान दी मँ तत्पर रहता है, यदि. विषयान्तरका 
भी अनुसंधान करे, तो सम्भव है किं आन्तिवद् फिर हष्रीदि वासनके उद्‌बुद्ध ही 
जानेसे हषीदि हो जार्येगे, इसङिण ज्ञानी तच्वानुसन्धानमे परायण ही रहताहै ॥१३७॥ 


यदि आ।न्त्यादिके वश्च हषौदि वासना कदाचित्‌ उद्बुद्ध हो जाय, तो तत्वा- 


नुम्मरणसे उसे निवृत्त कर देना चाहिए, एसा कहते दै- “पुनः संस्यृति०' इत्यादिसे । 





शोक, मोह आदिकी निरति आतलमज्ञानका फर है, इस तत्वमस्यादिकाक्य 





जओौर विद्धदनुभव ये दोनों ममाण दै फिर इसका. निरा 


१२० ष्ृहदारण्यकवारतिकसार [ ? अध्याय 
श्चतादपि न चेद्वाक्याज्ञायेत फलवन्मतिः ॥ 
हाङ्येतैवं जायते तु धीः जास्नादधिकारिणः ॥ १३९ ॥ 





राङ्ा-- यदि तक््वमस्यादिवाक्यसे उक्त ज्ञान होता दहै, तो हम रर्गोको वह 
क्यों नहीं होता 

समाधान--असंस्कृतचित्त अनधिकारी पुरुषको यदि उक्त वाक्यसे उक्त 
ज्ञान नहो, तो क्या अधिकारीको मी उक्त ज्ञान नहीं हो, एेसा कहना उचित 
है £ बधिर अनधिकारी यदि गान नहीं सुनता दहै, तो क्या अबधिर अधिकारी मी 
नहीं सनता £ अधिकारीके किए ममितिकां जनक वेद दै, यह सिद्धान्त है । 

ओर आपने जो यह कहा है कि विद्वानोंका अनुभव भी उक्त अथमें प्रमाण 
नहीं है, कारण कि विद्वानोंका अनुभव पेसा दी होता हेः इसमे कोद ममाण 
नहीं है। यदि वैसा अनुभव होता, तो हम छो्गोको भी होता, वैसा 
नहीं होता, इसङ्एि वैसा नहीं दहे, आपका यह आक्षेप जनुचित दै, क्योकि 
वह॒ अनुभव आपके प्रस्यक्षयोग्य नदीं है ओौर अयोग्याुपरज्धि मभाव- 
साधक नहीं होती । य्ह योग्यायुपरुढ्धि नहीं है, इसकिए तादृशज्ञान दही 
होता, यष्ट आपका मनोरथमच्र हे । योगिर्योको मी तादश अनुमव नहीं हो 
सकता, पेसा कहनेका तात्पर्य यह दै किं यदि तत्त्वमस्यादि वाक्य तथाविध 
बोधका हेतु होता, तो ज्ञानिरयोके सदा हम ठोर्गोको भी वैसा बोध होता, हम- 
कोर्गोको उक्त वाक्ये तादश बोध न होनेसे किसीको उक्त वाक्य द्वारा तादश 
बोध नही होवा, यदी निश्चय होतादहैः, इसका उत्तर तो दे चुके कि 
जिनका चित्त शुद्ध तथा संस्कृत है, उनको ताददा बोध होता है, ओर जिनका 
चित्त अद्युद्ध तथा ससंस्कृत है उनको न्दी होता ।॥ १३८ ॥ 
` - उक्त समाधान हो सकता; यदि ताहशनुभव अधिकारीकौ योग्यतार्मे सापश्च 
होता, किन्तु प्रमेय ही णेसा है जो मानका विषय नहीं हे, अतः तत्त्वमस्यादि 
वाक्ये तादश बोध किसीको नहीं होता, इस ` शङ्काकी निच्त्तिके किए कहते 
है--श्चतादपि' इत्यादिसे!। | 
ˆ ` फलसे- रोकादिसंसारनिद्रत्तिसि-- युक्त मति अर्थात्‌ आलैकतवज्ञान यदि 
उक्त ब्राक्यसे किसीको श्चुत न होता, तो यह कह सकते कि तारा सान 
कि्षीको होता दी नदी, -इसङ्णि मेय ही मानयोग्य नही, किन्तु एसा 
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नित्यघुक्तत्वविज्ञान वाक्याद्भवति नाऽन्यतः । 
वाक्याभस्यापि च ज्ञानं पदाथस्परतिपूवेकम्‌ ॥१४०।। 
अन्वयव्यतिरेकाम्यां पदाथः स्मायेते धुवम्‌ । 
सम्यकस्म्रतपदाथस्तु वाक्येऽधिक्रियते पमाच्‌ ॥१४१॥ 


नी कह सकते षै । अधिकारियोको राखसे--तच्वंमस्यादि वाक्यसे-- 
दोकादिका निवर्तक आत्मज्ञान होता हीं दै, जतः विषय मानयोग्य हे किन्तु अधि- 
कारी जौर अनभिकारीके मेदसे उन्तं वाक्यसे उक्त ज्ञानके उत्पाद ओर - अनुत्पाद होते 
ह, यही ठीक वे । मानान्तरयोग्य नहीं है, यह मानना ठीक ही दै, यदि उक्तं वाक्य 
तादशज्ञानजननमे समथ है, तो उक्त वाक्यका श्रवण होनेपर सबको तारा ज्ञान 
दोना चदिष्‌ । ओर होताः नही है, इसि तादशक्ञानजननसामथ्यै ही 
उक्त वाक्यमे नही है ॥ १३९ ॥ „ | 
यथपि उक्त शङ्काकी निदत्त अधिकारीके भेदके बोधन द्वारा कर वी गई हेऽ 
फिर भी स्पष्टीकरण कहते दै- नित्यञुक्ततव' इत्यादिसे । ^ततत्वमसि' आदि वाक्य 
से दी नित्यसुक्तस्वका विज्ञान दोता द, दूसरे भ्माणसे नही दोता, पदाथे्ति 
वाक्याथेबोषमे कारण है । अनबिकारीको पदाथैस्छति दी नद होती, इसकिप 
बोध नहीं होता है ॥ १४० ॥ 
पदार्स्यतिमे पदाथसम्बन्धका ज्ञान देतु है, वह यदि अनयिकारीकफो हे 
तो पदार्थोपस्थिति क्यो नहीं होती, इसक्पि कहते दै अन्वय" इत्यादिसे । 
अन्वय ओर व्यतिरेकसे पदार्थकी स्ति होती ह । जिसको जन्वय-न्यतिरेक 
द्वारा समीचीन पदार्थोपस्थिति होती है, उसी अधिकारी पुरुषको पदार्थोकी उपस्थिति 
ओौर उसके द्वारा तथाविध बोध होता है, दूररेको नी दाता । वि 
ताद्य यह्‌ षै कि जात्‌ , स्वम ओर सुषुसि-इन तीनां अवस्थाओंमें जिसकी 
अनुडृति हो, वह आत्मा है .ओौर . जिसकी व्याृतति हो, वह अनात्मा है । जाग्रत्‌ 
जर स्वम करुत्वादिधविरिष्ट चिदामास तथा साक्षी- इन दोर्नोकी अनुद्रचि 
होती -षै, परन्तु सुषुप्ति अवस्थां उक्तधर्मविदिष्ट॒चिदामासकी अनुदृत्ति नीं 
होती, किन्तु व्याति होती है ओौर साक्षीकी अनुद्चि उक्तावस्थाम भ) दे, अत्व 
जागने पर्‌ यह स्मरण होता है किं भे सुस पैक सोया भेने कच मी नड उसि 
क्या होता था" इस अन्वय ओौर व्य्रतिरेक द्वारा रि 
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युष्मदस्मद्दिमाग्ञे स्यादथेवदिदं वचः । 
अनभिज्ञेऽनथकं स्याद्वधिरेष्विव गायनम्‌ ।॥१४२॥ 


गृहीत है तथा सदेव सोम्येदमञ्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि श्रुति 
द्वारा शद्धचिन्मात्रमे तत्मदका सम्बन्ध गृदीत है, उनको (तत्वमसि वाक्यके 
अवणसे तच्वंपदके द्वारा शुद्ध चतन्यमात्रकी उपस्थिति होनेसे अभेदका बोध 
होता है, वे ही उक्त ज्ञानके अधिकारी दै ॥१४१॥ 

ओौर जिनो उक्त अन्वय-व्यतिरेक द्वारा डयुद्धभ उन्त पदद्वयका सम्बन्ध ही 
न ज्ञात हो, उनको ताष्ट॒पदार्थोपस्थिति न होनेसे तादृश बोध नदीं होता, 
अतएव वे उक्त ज्ञानके अनधिकारी दै, इसी अथको अति स्पष्ट करनेके छिए 
कहते दै -श्युष्मदस्मद्‌' इत्यादिसे । 

वास्तविकं तत्‌ ओौर त्वं पदा्थेकि अमिज्ञके प्रति (तत्वमसि, यह वाक्य 
जीवन्रह्मामेद-बोधन द्वारा साथक है ओर उक्त पदा्द्रयानमिकके प्रति 
तो उक्त वाक्य उनथक दही दहै। जेसे बधिरके र्षि गायन अनथक दै । 
स॒ विषयमे प्राचीनोंका मत दहै कि अस्पन्ञत्वादिविदिष्ट त्वंपदाथ है ओौर 
सर्वज्ञत्वादिविदिष्ट॒चैतन्य तत्‌ पदाथ है, इन दोनों पदार्थोका अभेद 
नहीं हो सकता, कारण कि विशिर्टोका अभेद होनेपर विरोषणोँका मी अभेद 
होना आवहयक दै । परस्परविरुद्ध॒किश्चिदुज्ञत्व ओर सर्वज्ञत्वका अभेद बाधित 
है, अतः विरिष्टं तत्‌ ओर वं पदाथका मी राक्तिन्ञानसे अभेदका बोध असम्भव हे, 
इसरङिए विरेषणमागका-- सवेज्ञत्वादि ओौर किञ्चिदक्ञत्लादिका-- त्याग कर 
केवर चेततन्यमात्रकी भागत्यागलक्षणासे . उपस्थिति तथा अमेदान्वयबोध होता षै, 
लेकिन यह प्रकार ठीक नहीं है, क्योकि पदद्वयसे उक्त लक्षणा द्वारा चतन्यमात्रो- 
पस्थिति होनेपर उक्त बोध दहो दी नहीं सकता, कारण कि अमेदान्वयनोधर्मे 
विषूपोपस्थिति कारण है, जते नीखो धरः" यापर नीखत्व-- घरत्- प्रकारक 
धर्मिविरोष्यक उपस्थिति है, इसङ्ए अभेदान्वयनोध होता है, “घटो घरः” 
यहापर विंोष्यकी सखूयोपस्थिति है, इसर्िए तादा बोध नहीं होता, अतः 
उक्त रक्षणा द्वारा सरूपोपस्थिति. होनेसे शाब्दबोध ही नहीं होगा । अतः “सोऽयं 
देवदत्तः" इस प्रत्यभिज्ञावाक्यश्ना जेसे ग्यक्तिके एेक्यसे तात्पर्य षै, अतएव विदोषणांड- 


देशकार्का ` त्याग करते है वैसे ही जीवब्ह्माभेदतालर्यक ^तत्वमसि' आदि 
वाक्यभे भी तत्‌ जौर ववं पदक लक्षणा मानते हँ । 
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सोधितत्वपदाथज्ञः साक्षादेव प्रपद्यते । 
तराक्याददैतमात्मानं दशमस्त्वमसीतिवत्‌ ॥ १४३ ॥ 


वेदान्तवाक्य न वस्तुमात्रे प्रमाणम्‌ , वाक्यत्वात्‌ ; विधिवाक्यवत्‌ , इस 
अनुमानसे सदेव" इत्यादिसिद्ध।थनोधक वेदान्त फिर अप्ामाण्यकी राङ्काहो 
सकती है । उसकी निवृत्तिके किए प्रथम यह विकल्प करना चाहिए कि अप्रामाण्यका 
मतख्ब॒ प्रमानुत्पादकत्वमे हे या दुष्टसामभ्ीजन्यत्व्म है या पमाणान्तरसे 
विषयके बाध्मे अथवा अपरोक्षज्ञानजनकत्वाभावर्मे है £ इनम प्रथम पक्ष तो अनुभवसे 
विरोध होनेके कारण हेय है, क्योकि व्युत्पन्न अधिकारीको उत वाक्यसे उक्त अथका 
योध अनुभवसिद्ध है । अपौरूषेय वेदम दुष्ट सामभ्ीकी संभावना दही नही दे, 
इसकिए द्वितीय पक्ष भी असंगत है । ततीय पक्षम मानान्तरसे प्रत्यक्षादि विव- 
क्षितदहै,सोतो विरिष्टविषयकं है ओौर वेदान्तवाक्य अद्वितीयात्मविषयक ह । 
दस तरह सभी म्रमाण स्व-स्वविषयमे व्यवस्थित है, अतः प्रमाणान्तरके साथ 
आगमका विरोध दी नहींदहैः यह पूर्वमे कदाजा चुका । प्रमाण पमेयकरे 
अनुसार ज्ञान उत्पन्न करता है, अन्यथा वह अप्रमाण दही दहो जायगा; अतः 
यदि विषय परोक्ष दै, तो ज्ञान भी परोक्ष दी होगा, अपरोक्ष नहीं होगा ओौर यदि 
वह अपरोक्ष होगा, तो ज्ञान भी अपरोक्ष दही होगा, इस विषयकी व्यवस्था 
आगे कंग । प्रकृते यत्‌ साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्मः इत्यादि श्च॒तिवाक्ष्यसे आसा 
अपरोक्षस्वरूप है, अतः तद्धिषयक वाक्यजन्य ज्ञान भी अपरोक्षात्मक दी हे ।॥१४२॥ 

साक्षात्कारात्मक ज्ञान वाक्यसे भी दहोतादैः इसे दष्टान्तम्रददीनपूषैक 

कहते हे --.छोधितत्वंपदाथज्ञः' इत्यादिसे । 

| पूर्वोक्त अन्वय ओर व्यतिरेकसे शोधित त्वपदाथका ज्ञाता. साक्षात्‌-- 
पमाणव्यापारके बिना दी--अद्धितीय आत्मतत्त्वको म्रत्यक्ष जान केता दै, अर्थात्‌ 
(तत्वमसि आदि वाक्यजन्य प्रत्यक्षात्मक ज्ञानका विषय आत्मा होता है। 
'दरामस्त्वमसिः इस वाक्यसे जन्य प्रत्यक्षात्मक ज्ञानका विषय दसवां पुरषं 
होता है । अपरोक्ष अमकी निचदृत्ति अपरोक्ष यथाथ ज्ञानसे होती है, पसेश्च 
ज्ञानसे नदीं दोती।. यदि वाक्यसे परोक्षदी ज्ञान होगा; तो नवत्वभमक्ी 
 निड्त्ति नदीं होगी ॥ १४३ ॥ 
अन शङ्का यह होती दे कि जहहातज्ञापक , प्रमाण कदश्मत्रा 2.4 . दि 
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नवसङ्कधाहतज्ञानो दशमो विभ्रमा्यथा । 
न वेचि ददामोऽस्मीति वीक्षमाणोऽपि तान्नव ॥ १४४ ॥ 
अपविद्धदयोऽप्येवं तमस्यादिना विना । 
वेत्ति तैककमात्मानं प्रत्यङ््मोहाप्रबाधतः ॥ १४५ ॥ 


आत्मा अपरोक्षज्ञानामक होनेसे सदा ज्ञात ही है, तो फिर वेद प्रमाण केसे दहो 
सकता हे अर्थात्‌ उसका ज्ञापक वेद ज्ञातका ज्ञापक होनेसे प्रमाण नीं दौ सकता? 
ङस शङ्काकी निद्रचिके ठिए कते है (नवसंख्या' इत्यादि । 

वस्तुतः दसरा बारुक भैन्रका पुत्र चैत्र भें द्भ, इस प्रकार प्रत्यक्षसे जपनेको 
जानता इआ अपनेसे भिद नौ ज्डकोकी गणनासे अपनेको भृूरुकर नौ ही 
देखता है । (दशामस्स्वमसिः इस वाक्यसे (दरामोऽहमस्मिः ८ दसर्वो में द) 
यह ज्ञान होता है ! उक्त वाक्यके श्रवणके बिना (दसर्वा भें दै इस तत््वज्ञानका 
प्रतिबन्धक अज्ञान है, इसछिए उक्त तत्त्वज्ञान नहीं होता । उक्त वाक्य द्वारा यथाथ 
'्दसर्वौ भँ दह" इस अपरोक्ष ज्ञानसे प्रतिबन्धक अज्ञानकी निशत्ति होनेपर (दसर्वा 
मँ द्व यह तत्त्वज्ञान होता है । यदि उक्त वाक्यसे परोक्षास्मक ज्ञान होता, तो 
भी अपरोक्षभ्रमकी निदत्तिन होती तथा अपरोक्ष दिगादिभ्रम अनुमान ओर 
आघ्तोपदेशसे नित्त नदी होता, यह असञ्त्‌ अनुभूत है । इसी तरह सामान्यत; 
आत्मज्ञान दोनेपर भी विरोषरूपसे-- ब्रह्मात्मरूपसे अज्ञात दहोनेसे (तत्वमसि 
इत्यादि. वाक्य द्वारा विदोषरूपसे ब्रह्मालरूपसे अत्मन्नान होता दहै, अतः उक्त 
वाक्य, अज्ञातका जापक दहोनेसे, आमास पममाण है ॥ १४४॥ 


यदि यह किये कि "दरामस्त्वमसि' इत्यादि स्थरुमे स्वविषयकं ज्ञानं 
न होनेसे अज्ञातत्व स्वम हे प्रकृतमे आत्मा तो स्वयंप्रकारा है, अतः उसे अज्ञात 
नहीं कह सकते, किन्तु ज्ञात कह सकते दै, अतः वेद्‌ प्रमाण नदीं हो सकता, 
इस शङ्काकी निदृिके छ्एि कहते हँ अपविद्ध" इत्यादि । 

प्रत्यक्‌ आत्माका मोह- अभाव ओौर भावस विरक्षण अक्ञान- संसा 
निदान दे ओौर बह अनिर्वचनीय दै, ज्ञानाभावखूप नहीं है। वह वे 
आस्माको ही विषय जओौर आश्रयण करता है अर्थात्‌ आत्मनिष्ठ गौर आत्मविषयक्र 
अज्ञान ही विानिवत्यं होनेसे मोह हे । "तत्वमसि, आदि वाक्यजन्य अद्धितीयालस- 
साक्चात्कारके विना उक्त मोदकी निद्ठचि नही होती ओर मोहनिवृत्तिके बिना 
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दशमस्त्वमसीत्यस्मादरमत्वं निजात्मनि । 
साक्षात्करोति बह्यत्वमेवं वाक्यािदात्मनि ॥ १४६ ॥ 
बुयुत्सोच्छेदिनैवास्य सदसीत्यादिना द्ठा । 
म्रतीचि प्रतिपत्तिः स्यास्मत्यगज्ञानबाधतः ॥ १५४५७ ॥ 











व्षुतः द्वितीय्षम्बन्धसे रहित होनेपर भी अपनेको एक ओर अद्ितीय नहीं सम- 
सता । दृष्टान्ते जसे वास्तविक दसवां होनेपर भी 'ददामस्त्वमसिः इस ॒ वाक्यके 
बिना अपनेको दसवां नहीं समन्ता, कारण कि !दसर्वो म ह्वः इस तत््वज्ञानका 
प्रतिबन्धक अज्ञान वतमान है । उक्त गाक्यजन्य तत्त्वसाक्षात्कारसे जब उक्त प्रति- 
बन्धक अज्ञानकी निवृत्ति होती है, तब ष्दसर्व मेँ द्भ यह निश्चय होता है वैसे 
ही वस्तुतः “अपविद्धम्‌ अर्थात्‌ [ अपगतं द्वयं द्वितीयं यस्मात्‌, इस व्युत्यत्तिसे | 
वस्तुतः स्वयं द्वितीय्युल्य होनेपर भी उक्त मोदवदा अपनेको यथाथेषूपसे नहीं 
जानता । (तच्वमसिः आदि वाक्य द्वारा तादश साक्षात्कार होनेपर उक्तं मोहकी 
निवृत्तिसे अद्वितीय आत्माका अवगम होता है} उक्त अज्ञाने (अहमन्ञः' 
'अहं मां न जानामि" इत्यादि प्रतीति दी प्रमाण दहै। पूर्वोक्तं रीतिसे 
जञानाभावविषयक यह प्रतीति नहीं हो सकतीद्े ॥१४५॥ 

उक्त अथेको दही स्पष्ट करनेके किए फिर कहते देँ दश्चमस्त्वमसिः 
इत्यादि । ` 

'दहामस्त्वमसि' इस वाक्यसे जेसे बारुक अपने ददामत्वका साक्षात्कार 
करतादहे, वैसे ही सुसुश्चु मी (तत्त्वमसि इस वाक्यसे अपनेमे ब्रह्मत्वका 
साक्षात्कार करता है ॥१४६॥ 

अज्ञात ही जिज्ञासित होता दे, ज्ञात जिज्ञासाका विषय नदीं होता । आत्मा 
स्वयं अपरोक्षात्मक होनेसे ज्ञात ही है, अज्ञात नहीं है, अतः जिज्ञासाका विषय 
न होनेसे शाब्दबोधका विषय नहीं हो सकता, इस शङ्काकी निनद्रत्तिके किए कहते 
है शु्त्सोच्छेदिनैवाऽस्य' इत्यादि । 

जिस खूपसे जो ज्ञात है उस रूपसे वह बुमुत्सित नदी दहदौ सकता, किन्तु 
जिस रूपसे ज्ञात नदीं टै, उस रूपसे बुभुस्सित होता ही है) आत्मा अपरोक्ष 
चितस्वभाव होनेसे ज्ञात होनेपर मी सदानन्दत्वं आदिसे अज्ञात है । यथपि साज्ग- 
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अमात्वश्षङ्काऽसद्धावान्मान्तरेथाविरोधतः 
सदसीत्यादिवाक्येम्यः प्रमा स्फुटतरा भवेत्‌ ॥ १४८ ॥ 
बाक्याधिकारहेतौ च पदाथप्रतिच्चोधने । 

सन्न्यास उपकारीति ग्राहिं श्चुतिस्म्रती ॥ १४९ ॥ 





वेदाध्ययनसे आपाततः सदानन्दरूपसे मी ज्ञात दही दहै, तथापि विरोषरूपसे 
ज्ञान होनेके छिए जिज्ञासित होनेसे जिज्ञासानिवतेक वाक्यसे अबाधित असंदिग्ध 
बोध होता है ! अव शङ्क यह होती है किं सदादिवाक्य ज्ञात आत्माको विषय 
कृरता हे अथवा अज्ञात आत्माको ? प्रथम पक्षम अज्ञातका ज्ञापक न होनेसे बह 
प्रमाण दही नही हो सकता । द्वितीय पक्षम अज्ञान मी तादश वाक्यका विषय दौ 
जायगा । विद्टोषणज्ञानके विना उस विदोषणसे विरिष्टका ज्ञान नहीं होता | 
दण्डिज्ञानविषयता दण्डम रहकर दी दण्डविशिष्टठ पुरुषमे रहती है, अन्यथा 
नहीं । इस तरह अज्ञान मी यदि उक्त ज्ञानका विषय होगा, तो उससे अज्ञानकी 
निष्त्ति न होगी । अज्ञानतत्कायौ विषयक आत्मज्ञान ही अज्ञानका निवर्तक होता दै 
अन्यथा घटादि्ञानसे मी अज्ञानकी निवृत्ति हो जायगी है, ेसी अवस्था वेदान्त ही 
ञे हो जायगा । ठीक है, अन्ञानोपरक्षित आत्मा उक्त ज्ञानका विषय है, इस- 
खिए वाक््जन्यज्ञानविंषयता अज्ञानमें नहीं है, किन्तु आस्मार्मे दी हे, अतः उक्त 
दोष नहीं हो सषकता। सदानन्दत्व आदिसे जो बुभुत्सा उसके निवचैक सदानन्दादि 
वाक्यसे आत्मज्ञानबोधन द्वारा शुद्धात्मा सदानन्दाद्वितीयात्मविषयक प्रतीति अति 
ट्‌ होती है, यह शछोकका भावार्थं है ॥ १४७ 

सदानन्दादि वाक्य अबाधित ओर असंदिग्घ अथका बोधक होनेसे प्रमाण 
ही ह । इसीका उपसंहार करते हँ 'अमात्वश्षङ्का' इत्यादिसे । 

नित्य अपौरुषेय वाक्यम दोषादि समवधानकी तो राङ्का भी नद्यं हो सकती, 
जौर प्रमाणान्तरके बाधकी भी सम्भावना नहीं है, इसकिए असंदिग्ध अनाधिताथ 
प्रमा उक्तं वाक्यसे चढ़ होती हे । १४८ ॥ 

जिसने पदाथक्रा सोधन कर छखिया हो रेसे जिज्ञा्ुको वाक्यार्थका ज्ञाने अधि- 
कार होता है, पेता कहनेसे संन्यासे ज्ञानाज्तकी सर्वथा उपेक्षा ही सूचित होती है । 
यदि एसा ही है, तो ्त्यागेनेके' इत्यादि वचन द्वारा त्यागसे ही ब्रहमपरापि होती हे. 
यह पूवे भतिज्ञा असंगत हो जायगी, इसक्एि कहते दै-वाक्याधिकार' इत्यादि । 
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अतः संन्यस्य सर्वाणि कर्माण्यात्मावनोधतः । 
दत्वाऽविद्यां धियेवेयात्तदिष्णोः परम पदम्‌ ॥ १५२ ॥ 








जओौर पुरुषप्रदत्च भक्षयसे सन्तष्ट होकर पुरुषेच्छाके जनुसार उसके दितसाधनमें रुगे 
रहते हैँ वैसे दी मनुष्य मी देवदत्त वस्तुसे सन्तुष्ट॒होकर यागादि कर्म द्वारा 
देवता्करे दितसाधनमं प्रवृत्त रहते हँ, इसर्एि मनुष्य देवताके पुरे" ेसा 
ही श्रति्योम मी कहा गया है-- "यथा पड्युरेवं स देवानाम्‌” इति । इसंङिए, देव- 
ताओने “मनुष्य यदि ज्ञानी होकर सक्त हो जार्येगे, तो हमारे पश्य॒ न रगे, इस 
भयसे मोह द्वारा मनुष्योँको “अहं कतो" “अहं भोक्ता" इत्यादि भावनासे 
आच्छादित कर दिया है। इस कारण देवपद्ुत्वका त्याग न कर विवेकश्यून्य 
होकर सांसारिक विविधफरु साधनो व्त्त रहते है । 

इरोकका अथ-सुक्तिसे मीत होकर देवताओं ने मनुष्योको मोहसे 
आच्छादित कर दिया है इसीसे आत्मविवेकशून्य ` अनात्मविषयके विद्धान्‌ बडे 
उबोगसे कर्ममे ही प्रवृत्त रहते दै, संन्यासकी ओर दृष्टि ही नही देते ॥१५१॥ 

इसपर ध्यान देना चादिये किं मनुष्योंकी कर्ममे परदृत्ति देवमायानिमित्तक 
हे, इसरिए्‌ देवताओंकी उपासना आदिसे माप्त इई है मोक्षकी अभिलाषा जिसको 
एेपा विवेकी, सब कर्मे अविवेकपूर्वक होते दै, अत एव उनका स्याग॒ कर, 
आत्मज्ञानके किए श्रवण, मननादि निरन्तर श्रद्धापूर्वकं करे। श्रवणादिके 
परिपाकसे जब आत्मसाक्षात्कार होगा, तव तत्व साक्षात्कारसे सम्पूर्णं दुःखोके मूर 
अनज्ञानका नादा होगा, किन्तु पमारब्धक्ममोग प्रतिबन्धक है, अतः सञ्चित क्रियमाण 
कर्मोका नाश होनेपर भी मारब्ध- कर्मवशा शरीरपात . नदीं होता (तस्य तावदेव 
चिरं यावन्न विमोक्ष्ये अथ सम्पत्स्ये इस श्रुतिसे ज्ञान द्वारा सकर अज्ञाननारा्मे 
पारन्ध कम प्रतिबन्धक है, अतः जने तक प्रारढ्ध देहानुदृत्ति ओौर सूक्ष्म अज्ञाना 
जुवृत्ति रहेगी भ्रारन्धके साथ देहावसान दहोनेपर ज्ञानी भनवच्छिनन ज्ञानानन्दैक 
रसरूप परम पदको प्राप्त हो जायगा, इस विस्तृत अथैको कहते है “अतः 
सन्यस्यः इत्यादिसे । 

मोक्षसाधनमूत ज्ञानकी उत्पत्ति कर्म॒विरोषी है, अतः सव कर्मोका संन्यास 
(त्याग) कर॒ आत्मावबोषसे--अद्वितीयात्मज्ञानसे- सककसंसारनिदान अनिका 
नाश कर ज्ञानी व्यपकात्मरूप मोक्ष पराप्त करता है ॥१५२॥ 
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इति भाद्विजश्ाखायां श्चतिवाक्यमधीयते ॥ 
सर्वकर्मनिरासेन तस्मादात्मधियो जनिः ॥ १५३ ॥ 
प्रबृत्तिरक्षणो योगो ज्ञानं सन्न्यासरश्षणम्‌ ॥ 
तस्माज्ज्ञानं पुरस्कृत्य सन्न्यसेदिह बुद्धिमान्‌ ॥ १५५४ ॥ 
इत्येवमादिवाक्यानि नानास्मरतिषु कोटिशः ॥ 

ज्ञानाय विदधत्युचैः सन्न्यासं स्वकर्मणाम्‌ ।। १५५५५ ॥। 
यदुक्तं पूर्पश्षादौ श्ुतत्वात्कमणः श्तौ ॥। 

वि्क्तिदेतः कर्मेति तत्रेदमभिधीयते ॥ १५६ ॥ 





यह अपनी कल्पना नहीं है, किन्तु भाछविराखा्म मी पेसादही छ्खिा 
, यह कहते द-- तिः इत्यादिसे । 

सन्यास दही मोक्षके साधन ज्ञानका हेतु है, एेसा भाविशाखामे रङ्खिा 
; अतः सव कर्मोकि त्यागपूर्वक श्रवण आदिसे आत्मज्ञानकी उत्ति 
ती है ॥१५३॥ 

केवरू श्रतिवाक्यमें ही, णेसा लिता है, सो नदीं किन्त स्ति भी णसा ही दे, 
ह कहते दँ---श्रबरत्तिटक्षणो' इत्यादिसे । 

कर्म- प्रवृच्तिरूप योग-- स्वगीदि फरुमे उपयोगी है, ज्ञानम उपयोगी नीं 
, क्योकि वह रागादिके जनन द्वारा चित्तका दूषक है, यह पठे कह चुके है । 
न॒ कर्मसंन्यासरक्षण [ हेतुक ] हे, क्योकि नित्य-नैमित्तिक कर्मोकि त्यागके 
ना आत्मज्ञान नहीं होता, इसकिएु बुद्धिमान्‌ ज्ञानके रए कमका संन्यास अवश्य 
रे ॥ १५४ ॥ | 

केवर एक दी स्यृतिवाक्य नहीं है, किन्तु अनेक दै, रसा कहते ई-- 
इत्येवमादि ०* इत्यादिसे । 

इस तरह अनेक स्मृतियोमिे करोड वाक्य हँ, जो ज्ञानके किए सभी 
मकि सन्यासका विधान करते हैँ ।॥ १५५५ ॥ | 

इस तरह अपना मत सिद्ध कर, दूसरे पक्षवारछोसि कटे गये दोर्षोका 
नुवाद्‌ कर उनका खण्डन करते दँ "यदुक्तम्‌' इत्यादिसे । 

प्रथम पूर्वपक्षमे जो यह कहा गया है कि सर्वत्र श्रुति ओौर स्यृतियोमिं कम ही 
रक्षका साधन श्त, इस विषयमे दर्म यह कना दहै कि क्या कम -साक्षात्‌ 
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केन चोक्तं क्रिया सक्तौ साधनत्वं न गच्छति ॥ 
तमेतमिति नाशरौषीः संस्कारा इति च स्खतिम्‌ ॥ १५७ |, 
चित्ते विविदिषोत्पत्तौ रागादेर्वां विनाशने ॥ 
कर्माऽपक्षीयते न्यासे ज्ञानकाठे न गच्छति ॥ १५८ ॥ __ ___ 
` मोक्षे साधन है या परम्परासे 2 प्रथम पक्ष टीक नहीं दे, क्योकि शति ५ 
घृति कपर भी कर्म॑साक्षात्‌ मोक्षके साधन नहीं कटे गये द । 
परम्परासे तो हम भी उन्हें मोक्षका साधन मानते दी हे, परम्परासे भी करम मोक्षके 
कारण नहीं षै, पेसा किसने कदा है £ ॥ १५६ ॥ 
| इसी अर्थको कहते दै-- किन चोक्तम्‌" इत्यादिसे । 
किसने -कहा है कि कर्म सुक्तिके साधन दी नदीं है £ ^तमेतम्‌' इत्यादि 
श्रुति जौर “यस्य चत्वारिंशत्‌ संस्काराः यह स्ति क्या तुमने नदीं खनी है ? 
(तमेतं वेदानुवचनेन जाक्षणा विविदिषन्ति, इत्यादि श्॒तिसे विविदिषोत्पादन द्वारा 
कम परम्परासे मुक्तिमे कारण ही है तथा चित्तसंस्कारकत्वरूपसे ब्रह्ज्ञानोत्पत्निर्मे 
कर्म कारण है, यह स्मृतिसे मी सिद्ध दी है । गभोधान, पुंसवन, सीमन्तोन्नयन, 
जातक, नामकरणः, अन्नप्रादान, चूडाकरण, उपनयन, चारौं वेदोका चत्त; 
समावतेन, विवाह, पञ्चयज्ञायुष्ठान, अथात्‌ देवयज्ञ, पित्रयज्ञ, मनुष्ययज्ञ, मूतयन्न 
सौर ब्रह्मयज्ञका अनुष्ठान; अष्टका; पावैेण, श्राद्ध, श्रावणी ८ उपाकरण ), आभम- 
हायणी ८ उत्सञजन ), प्रौष्ठपदी, चेत्र आरवयुजी ८ चेत्र ओर आश्विनं होनेवाङी 
नवसस्येष्ठि ) ये सात पाकयज्ञ; अग्न्याधान, अभिष्टोत्र, दरी-पूणमास, आमायणेष्टि, 
तुमसे विहित ब्रत-नियम ८ यज्ञ ), निरूढपद्युबन्ध ओरं सौत्रामणि ये सात 
हविय्ञ, अभिष्टोम, अत्यभिष्टोम, उक्थ्य, षोडरी, वाजपेय, अतिरात्र च्यैर 
अप्ोयीम ये सात सोमयज्ञ--इन चाटीस संस्कारोसे संस्कृत ब्राह्मण सायुज्यको 
पराप्त होता है, इस स्प्तिसे चित्तसंस्काररूपसे कर्म॒ ज्ञानाङ्ग है, यदह मानते 
ही हँ ॥ १५७ ॥ 
कमानुष्ठानका उपयोग चित्तद्युद्धिमे ही दै, ज्ञानोर्पत्तिम नदी है, अतः कर्मका 
त्याग ही ज्ञानसाधन है, इसे कहते हैँ “चित्ते विविदिषोत्पत्तौः इत्यादिसे । 
चित्तम विविदिषाको उत्यन्न कर तथा चित्तगत रागादि दोर्षोका नादा कर 
नित्यनेमिततिककर्मुष्ठान क्षीण हो जाता दहै, अतएव त्याग ही ज्ञानकारम अनुद्धत 
`हो सकता. हे, कर्म अनुत्त नदी होता ॥ १५८ ॥ 


अवपिकांसिपर्रक्ष ] भोपालुवादसदहितं १३९१ 
यचोक्तं कणो नाऽन्यन्युक्त्यभ्युदयसाधनम्‌ ॥। 
अस्तीति, तदसद्यस्माच्यागज्ञाने स्फुट श्चते ।॥ १५९ ॥ 
निषेधविधिमात्रत्वं कमेकाण्डस्य युज्यते ॥ 
न युक्तं बहमकाण्डस्य तत्र बरह्मावबोधनात्‌ ॥ १६० ॥ 
वचसामक्रियार्थानां जेमिनि्विंधिरोेषताम्‌ ॥ 
यत्प्राह तत्क्मकाण्डे ज्ञेय तददिषयत्वतः ।॥ १६१ ॥ 


रति ओर स्ग्तिमे कर्मसे अतिरिक्त पुरुषाथैका साधन श्रुत नदीं है, इस पूर्वोक्त 
आक्षेपक परिदारके छिए कहते दँ -"यच्ोक्तम्‌' इत्यादि । 

जो यह कहा गया है कि श्रुति ओौर स्ति कीं भी क्से अतिरिक्त खुक्तिरूप 
अभ्युदयका साधन श्च॒त नदीं है, वह असंगत है, क्योकि संन्यास ओौर ज्ञान मोक्षके 
साधन है, यह्‌ (्यागेनैकेनाग्रतत्वमानद्युः' इत्यादि श्रुति स्पष्ट ही श्रत हे ॥१५९॥ 

कर्मकाण्डगत अक्रियाथक वाक्यम पुमथताक्रे ८ पुरूषाथेसाधनताके ) ठि 
विधि ओर निषेधकी रोषता--अङ्गता- का स्वीकार करनेपर भी स्वयं पुरुषाथस्वरूप 
न्ये बोधक वाक्यों विधि जर निषेधकी रोषता नही मानते, यदह कहते दै-- 
‹निवेधविधिमात्रत्वम्‌' इत्यादिसे । इसका अथ पीछे कर चुके दँ ॥१६०॥ 

इसी तरह (आनथैक्यमतदर्थानाम्‌' यह जेमिनि आचा््यका वचन भी 
कर्मकाण्डोक्तश्रतिपरक दै, अर्थात्‌ कर्मकाण्डे उक्त अक्रियापरक वाक्यों 
अप्रामाण्यकी जाद्चका करके उनके प्रामाण्यक्ी उपपत्तिके श्ण विधिके साथ 
एकवाक्यता करके कर्व्याभैके बोधक ॒होनेसे प्रामाण्शकी उपपत्ति की है, इसीका 
स्पश्चीकरण करते दै--- वचसाम्‌" इत्यादिसे । 

अक्रियाश्रक वाक््योको जैमिनि आचार्थने जो विधि ओौर निषेधका रोष का है, वहं 
कमकाण्डवरित वाक्योकि तात्पर्यसे कहा हे ब्रह्मबोधक वाक्यकि तातपर्थसे नदीं कहा हे । 

उन विधि ओौर निषेध वाक्येकि साथ एकवाक्यता न॒ माननेपर मी पुरुषाथ- 

स्वरूप--आनन्दघन ब्रह्मस्वरूपमे तात्पय॑होनेसे वेदान्तवाक्य स्वयं प्रमाण रैः 
विधिनिषेधरोष नदीं है; ॥१६१॥ | 

किंच, यदि समी वस्तुनोधक वाक्य विपिके अङ्ग होते, तो सर्वज्ञ वेदव्यास 
जीका “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा" इस सत्रका आरम्भ दी नदीं होता क्योकि (अथाती 
धर्मजिक्ञासा' यह जेमिनि आचार्थका सूत्र है, इसीसे वेदान्तवाक््योका भी विचार 
प्रतिज्ञात दी हो जाता, फिर वेदान्तवाक्येकि विचारे छि एथक्‌ प्रतिङ्घांकी क्या 
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अथातो ब्रह्मजिज्ञासेत्येवं व्यासेन कीत्तनात्‌ ॥ 
धममात्रस्य जिज्ञासाविषयो जेमिनेमेतः ॥ १६२ ॥ 


आवदयकता थी £ इसपर कहते दँ--(अथातो' इत्यादिसे । 

'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा इस प्रथक्‌ व्याससूत्रसे यह स्पष्ट॒परतीत होता 
है कि “अथातो षर्मजिन्ञासा' यह जैमिनिसूत्न धर्ममात्नविषयक है, जद्यविषयक 
नदीं है, अथोत्‌ उक्त सूत्रसे धर्मोपयोगी कर्मकाण्डपठित वेदमात्रे ` विचारकी 
प्रतिज्ञा की गह हे, इसङिए प्रामाण्य ओौर अपरामाण्यकी दाका जौर उसका समाधान 
मी तद्विषयक ही है, वेदान्तविषयक नहीं है । 

भाव यह है किं “अथातो धर्मजिज्ञासा इस सूत्रे धर्म वेदाथ माना गया 
है, धर्म॑की तरह ब्रह्म भी वेदाथ है । वेदशब्दसे कर्मकाण्ड ओौर ज्ञानकाण्ड-पटित 
सहितासे छेकर उपनिषत्‌ तक सम्पूण वेद्‌ विवक्षित है । जिस तरह वेदेकदेर अर्थात्‌ 
कर्मैकाण्डपठित वेदका अथे घमं है, उसी तरह उसका एक देख उपनिषतका अर्थ 
ब्रह्म मी धम हे; अतः सपूणे वेदाथके विचारकी परतिज्ञा जैमिनि आचार्यने की दै 
ओौर वेदाथका रक्षण किया है--“चोदनारुक्षणाऽर्थो धर्मः व्चोदना- क्रियायाः प्रव- 
सेकं वचनम्‌" अथीत्‌ क्रियाम परक वाक्यको चोदना कहते है, जेसे यह करोः 
इत्यादि । इस तरह कनके सदश ब्रह्मम मी विधिका स्पर्श मतीत होता है । 

तात्पर्यं यह है कि साङ्ग वेदके अध्ययनके पश्चात्‌ परतीयमान अर्थं बाधित है 
या अबाधित £ इस सन्देहकी निवृत्तिके किए न्यायसे अर्थनिणेयकी अपेक्षा होती 
है । उसीके किए अथातो धमेजिज्ञासाः इस सूत्रसे न्यायूर्वक वेदमात्रके विचारकी 
मतिज्ञा की गड. है । इससे अध्यापनम विधि, उपनयने मघ्यापनकी अङ्गता, अध्य- 
यन्मे अध्यापनविधिप्रयुक्तता ओर स्वतन्त्राधिकार-- ये चार अ प्राप्त होते 
दै । बेदाथेके विचारक उपायभूत न्यायनिरूपणपरक मीमांसाशाखका आरम्म करना 
चाहिए, या नहीं £ यह सन्देह होता है, जध्ययन अध्यापनविविभयुक्तं है; अध्या- 
पनसे आचायैत्वरूप फरु अध्यापकर्मे हो ही जायगा, इसङ्एि अध्ययन अक्षर 
रा्िमा्मरहणपरक दै 1 _ अथेसहित अध्ययनपरक नदी दै । इसङ्एि अथ 
निणेयके किए मीमांसाशाखके आरम्भकी जावर्यकता नहीं हे, यह पूर्वपक्ष है । 
यद्यपि अध्ययन अध्यापनविपिप्रयुक्त है, तथापि अध्ययनका फल परुषान्तर- 
समवेत आचायेत्व नदी द, किन अन्तरङ्ग जथै्ञान दी दै; इसि ` अध्ययन 








अधि कारिपरक्षा ] भाषांलुवादसरहित १३३ 
अथेनिर्णयफरुकाध्ययनपरक है; अथनिर्णय भमीमांसाके बिना नहीं हो सकता, 
इसरिए मीमांसादाखका आरम्भ करना चाहिए, यह उत्तरपक्ष है । 

इस प्रकार विचार करनेसे वेदाथेमात्रके विचारके छ्एि मीमांसाशाखका 
आरम्भ है; अतएव धर्मके सदसा ब्रह्म भी वेदाथ होनेसे विचार्यूपसे परतिज्ञाका विष- 
य दे, इस कारण पूर्वोक्त ब्रह्मविषयक प्रामाण्य ओौर अप्रामाण्यकी राङ्का जौर उसके 
समाधानके किए वेदान्तदाखक्ा आरम्म भी है, एेसा मानना टदीक नही, क्योकि 
सूत्रम धर्मशब्दका उपादान है, इससे धर्मविषयक वेदभागका विचार करनेके रिण 
तादा प्रतिज्ञा कीं गई हे, अन्यथा (अथातो वेदाथजिज्ञासा, एेसा सूत्र होना चाहिए था। 

धर्मशब्दका तात्पर्यं ॒वेदाथमेँ दहै, यह कह चुके दै, इसर्िए वेदाथ- 
जिन्ञासा या धर्मजिज्ञासा--इन दोनोंका अथ एकर ही हे, अतः यह आक्षेप व्यर्थे 
कि सत्न पेसा होना चाहिए था। न्दी, व्यथ नदीं हे, क्योकि “गौणमुख्ययोर्मुख्ये कार्य- 
सम्मत्ययः' इस न्यायसे धर्मशब्दका वेदाथ गौण अर्थं हे; घर्म मुख्य अर्थ हे, दोर्नोका 
जहां सम्भव दहेः, वहां मुख्यार्थं ही का अहण होता है; गौणार्थका ग्रहण नहीं होता, 
इसखिए घ्मराब्द कर्मपरक है । 

राक्षा-- यदि कर्मकाण्डमे उक्त वेदां दी जिज्ञस्य है, तो कर्मकाण्डमात्र प्रति- 
पादक वेदक अध्ययनके बाद दी उक्त जिज्ञासा होनी चाहिए, सम्पूणं वेदाध्ययना- 
नन्तरकी अपेक्षा दी क्यों हे, पर णेसा नहीं है, सम्पूर्णं वेदके अध्ययनके बाद जिज्ञासा 
होनेसे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वेदाथमात्रकी जिज्ञासा पकृतम विवक्षित दै । 


समाधान--कर्म ओर ज्ञान इन दोनोके अधिकारी पुरुष अध्ययनके अधिकारी 
हं, अतः सम्पूण वेदाध्ययनके बाद स्व्गादिकी कामनावाे घर्मविचारमे ओर 
मोश्चकी कामनावाठे जद्मजिन्ञासामे पवृत्त होते दै, धर्मरूप विरोषके वाचकधरम 
खाब्दसे वेदार्थकदेरा ही जैमिनिको विवक्षित है, उपनिषद्भाग विवस्षित नही है | 

राङ्का- यदि यह कहिए किं चोदनासूत्र्मे "तद्विजिज्ञासस्व इत्यादि श्ुतिके 
प्रमाणसे जक्ममे मी जिज्ञासाकरममत्वका सम्बन्ध होनेसे वह भी क्रियाविधिन्नेष 
ही हे, अतएव वेदार्थो विषयः स किं सिद्धस्वखूपः किं वा कार्यरूप एवेति" एेसा 
सदाय क्रिया है । यदि धर्मी जिज्ञास्य होता, तो वह तो काय ही दै, ` सिद्धरूप 
तोद नही, फिर “सिद्धखूपः फं वा काय॑रूपः यह संदाय नहीं बन सकता, 
ओर लाच संदायके अनन्तर . "सव्यं ज्ञानमनन्तं नद्म' इत्यादि वाक्य सिद्धार्थक 
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कहा गया दै । यद्यपि जिज्ञासादिका कर्म होनेसे वह साध्याथेक भी हो सकता च्चै, 
तथापि जिन्ञासादि कमकी अप्ूर्तिदशामें वह सिद्धाधक का गया ह | 

सिद्धाथक शब्दो मी ष्दिष्ट्या वद्धसे देवदत्त ! पुत्रस्ते जातः इत्यादि 
श्रवणके अनन्तर सुखविकाश आदि लिङ्गसे हर्षानुमान होता है, ओौर हर्षका कारण 
परिरोषसे पुत्रजन्म ही ज्ञात होता है, उसकी प्रतीति उक्त वाक्यसे ही होती है, 
दसर्ए सिद्धाथक राब्दोम भी शक्तिग्रह होता है, तथा शाब्दबोध भी 
होता ही है, जतः सिद्धरूप मी वेदाथ होता है, यह पूर्वपक्ष करके व्यवहार 
ही से अन्युत्पनन बाख्कको पहठे शब्दशक्तिग्रह होता है, ओौर व्यवहार प्रायः 
कायाथ दी होता है, सिद्धाभमें नहीं । 

पत्रजन्मादि वाक्ये पुत्रजन्म ही हका हेतु है यह निश्चय नदीं हो सकता, 
क्योंकि प्रियाघुखप्रसवादि भी हषेके हेतु हो सकते है, इसलिए व्यवहार ही मुख्यतया 
राक्तिप्राहक माना जाता है, व्यवहार कार्यार्थक ही काहोताहै। आवाप ओौर 
उद्वापके पश्यात्‌ विरोषमे शक्तिमह होता हे, ओर वाक्यार्थबोध शक्तग्रहानुसारी 
होता है, हसक वेदान्तके मी विधिका रेष होनेसे अर्थात्‌ कार्यपरक होनेसे 
कार्य्यरूप ही वेदार्थं हे, यह सिद्धान्त करिया हे । | 

समाघान--चोदनारक्षणोऽर्थो धमंः' चोदना क्रेया प्रवर्तक वाक्य कहराता 
है, यद्भम्योऽथैः श्रेयस्करः" अर्थपदसे अनर्थफल्क शयेनादिकी व्यावृत्ति होती है, 
इससे विधिप्रतिपा्य श्रेयस्कर अथे घर्म कदलाता है, यह अर्थं निकर्ता है । 
इससे स्पष्ट प्रतीत होता है किं वेदार्थकदेशका ही श्रुत्यर्थं द्वारा स्वरूप गौर 
प्रमाण बतदाया हे । अन्यथा यदि संपूण वेदाथ जिज्ञासित होता तो श्वेदप्रमाणको 
वेदाथः' एसा कहते, जिससे ।सत्थं ज्ञानम्‌" इत्यादि श्चतिका. तथा वेदाथसे ब्रह्मका 
मी अहण दहो जाता । किन्तु सा तो कहा नहीं हे, अतः वेदार्थैकदेश धम ही 
जिज्ञासित है, ब्रह्य नहीं । | | 

कम॑मीमांसाका विषय ब्रह्म नहीं है, किन्तु उसके विषये धर्मसे विपरीत है, इसङ्िए 
वेह ब्रष्यक्रा निषेध करेगी, इस प्रकार यदि रका हो, तो इसका उत्तर यों देना चाहिए 
कि क्या मीमांसासे न्यायस्रमुदाय विवक्षितं है या सूत्रसमुदाय अथवा तदनुग्रा्य 
फमेविधि १ आच ओर द्वितीय पश्षके अप्रमाणस्वखूप होनेसे म्माणमूत वेदार्थका 
बाधक नदीं हो सकता, क्योकि अप्रमाणसे प्रमाणका बाध दृष्टचर नहीं है, बक्मविपरीत 
धर्मम पममाणानुप्राहक न्यायक्रा तात्पर्य है, उदासीन होनेसे ब्रह्मम जसंमावना 
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विधिमक्तेन वेदान्ते किमर्थो विधिरुच्यताम्‌ । 
पुमथतवं तु मेयस्य स्वाभाव्यान्न विधेर्बलात्‌ ॥ १६३ ॥ 
विज्ञानमानन्दमिति द्यात्मेवेति श्रुतिंस्तथा । 
पुमथंस्येव वेदान्तमेयत्वं प्रत्यपादयत्‌ ॥ १६४ ॥ 
अथोत्पनस्य बोधस्य संसारद्छेशबुद्धिभिः । 
यदन्यथात्वं तद्धेयं विधानेन तदप्यसत्‌ ॥ १६५ ॥ 
बुद्धिका मी उत्पादक नहीं दहै । तृतीय पक्षम कर्मविधि स्वाम प्रमाण ३, 
अतः वेदान्तप्रमाणके विषय ब्रह्मका निराकरण नदीं कर सकती । यदिरेसान 
माना जाय; तो परत्यक्ञादि म्रमाणका भी निराकरण कर देगी । भिन्न विषयर्भँ 
=यवस्थित होनेसे विरोध नहीं हे, यह समाधान तो भक्ृत्मे मी राग है ओौर 
विधि स्वविषयके विधानमे दी समर्थं होती है; दूसरेके निषेधे नही, कारण कि 
विधि जौर निषेध इन दोनोंका विधान क्रमशः विवक्षितहै या एक समयमे 
राब्द, वुद्धि जौर कर्म इनका विरम्य व्यापार दी नदीं होता; यह सर्वतन्त्रसिद्धान्त 
हे, अतः पथम पक्ष तो बन नहीं सकता । द्वितीय पक्षम एक पमाणमे विधि ओर निर्षेध 
दोनोँकी उपरुड्षि ही नहीं है, अतः जक्रमसे भी दोनोँका बोध नहीं हो सकता ॥१६२॥ 
- आत्मज्ञानकी विधिम कुर प्रयोजन भी नहीं है, इसष्छो सिद्ध करनेके लिए 
कहते ह "विधिभक्तेन' इत्यादिसे । 
चेदान्तप्रमेय ब्रह्मम पुरुषाथत्व हो, इसर्एि विधिकी अपेक्षा है अथवा 
वेदान्त द्वारा उत्पन्न ब्रक्षास्मज्ञान विरोधी वृ्तिरयोसे अन्यथा न हो, इसरिए किंवा 
अविद्यानिवृत्तिके किए आहोस्वित्‌ विद्याफर्की सिद्धिके किए £ इनमे प्रथम पक्षका 
निराकरण करते है पुमथत्वमिति। वेदान्तका प्रमेय बह्म स्वयं पुरुषा है, विधिके 
बरुसे वह पुरुषा नहीं है, अतः विधिभक्त मीमांसक वेदान्तर्मे किस प्रयोजनके 
 छ्िएि विधि कहते है, अथात्‌ प्रयोजनाभावसे विधि नदीं माननी चाहिए ॥१६३॥ 
ज्ञान ओौर आनन्द स्वरूप दोनेसे ह्म स्वयं पुरुषा है, यह कहते है- 
“विज्ञानमानन्दम्‌” इत्यादिसि । | 
विज्ञान ओर आनन्द स्वरूप आत्मा ही ऋदय तथा वेदान्तपमेय हे, 
"सत्यं ज्ञानमानन्दं ब्रह्म, स आत्मा तत्वमसि इवेतकेतो' इत्यादि. आरति परुषा्थ- 
स्वरूप आत्मा वेदान्तपरमेय है; इसे स्पष्ट ही कहती है ॥१६४॥ - ४ 
द्वितीय पक्षके निराकरणके रिष कदते 


-- ग्य 
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तज्ज्ञानं यस्य स्नातं जातमेवाऽस्य नाऽन्यथा । 
गर्भस्थस्याऽपि हि सतो वामदेवस्य तद्यथा ॥ १६६ ॥ 
अविद्याया निरासाथं विधिरित्यप्यसङ्गतम्‌ । 

उत्पा चेत्तविद्या नाविद्यां न निरस्यति ॥ १६७ ॥ 
दष्टो द्यविद्याविष्वंसो व्याधभावनयाऽन्विते । 

राजघखनौ स्प्रतिप्रापे व्याधभावनिवचैनात्‌ ॥ १६८ ॥ 





“तद्धेतत्यदयन्‌ ऋषिवौमदेवः प्रतिपेदे अहं मनुरभवम्‌' इत्यादि श्रतिके 
अनुसार मूत्र, पुरीष आदि दोषोँसे दूषित गमौश्षयमेँ सोये हुये वामदेवजीको पूर्वजन्म- 
मेँ किये श्रवण, मनन आदिसे संस्कृतचित्त होनेसे समीचीन आत्मज्ञान उत्पन्न आ ओौर 
वह विरोधी इत्तिर्योसे बाधित भी न हुआ; क्योकि समीचीन ज्ञान मिध्या बुद्धिसे बाधित 
नहीं दो सकता, शबुद्धेस्तत्पक्षपाततः' इस न्यायसे बुद्धिका तत्त्वम द्यी अधिक 
पक्षपात होता है । अतः विरोध होनेसे मिथ्या बुद्धि तत्त्वबुद्धिसे स्वयं बाध्या 
होती है बाधिका नहीं होती । उत्पन्न आत्मज्ञान संसारञ्धेशबुद्धिसे बाधित हो जायगा, 
इसर्ष विधि माननी चाहिए, यह मी उक्त रीतिते असंगत है ॥१६५॥ 


"तज्ज्ञानम्‌! इत्यादि । जिसको आत्मज्ञान एक्‌ बार हो जाता है, उसको वह्‌ 
सदा बना रहता ही है फिर ज्ानान्तरसे वह बाधित नहीं होता, गम सोये हये 
वामदेवजीको आत्मज्ञान हो दी गया ओौर अन्य विरोधी ृत्तिसे वह्‌ नष्ट भी नहीं 
हआ । गभेस्थ होनेके कारण विधिकी दका मी नदय हो सकती ॥१६६॥। 

तृतीय पक्षके निराकरणके किए कहते ह अविद्याया निरासाथ" इत्यादिसे । 

मविद्याकी निबत्तिके ङिए आत्मज्ञाने विधिकी आवद्यकता दै, यह मी नदं 
कह सकते दै, क्योकि यदि तचत्ववि्ा उन्न होगी, तो अवियाको अवदय 
न्च करेगी ॥ १६७] 


जिस तरह किसी कारणवरा व्याधके ८ वनेचरके ›) कुर्म सवर्धित राजपुत्रको 
“नासि त्वं व्याधयुनुः राजपत्रषत्वम्‌" इस आस्तवाक्य द्वारा "राज पुत्रोऽहम्‌" (न राजाका 
पुत्र द्भ' व्याघपुत्र नदीं द्धं ) यह स्मरण होता है, तो चिरकाट्की व्याधभावना 
निद्च हो जाती हे, इसी तरह दुम संसारी नीं हो, सच्चिदानन्द ब्रह्मस्वरूप हो । 
यट॒^तस््वेमसि" इत्यादि वाक्य द्वारा गुरूयदेशा होनेयर अनादि कारुकी सांसारि- 
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नर्यं निःरेषवेदाथमयुष्ठातं नरः कथम्‌ । 

पुमायुषाऽपि शक्तः स्यान ज्ञानेऽधिकारिता ॥१९०॥ 
ततोऽधिकार्यभावेन वेदान्तानाममानता । 

प्रसल्येत ततः श्द्धचित्तो विद्याधिकारभाक्‌ ॥१९१॥ 
सस्कारमात्रकारित्वं सर्वेषामपि कर्मणाम्‌ । 

संस्कारः पच्यते पसः पूर्वजन्मङृतेरपि ॥१९२॥ 





वेदोक्त सकर कर्माुष्ठानके वाद ज्ञानम अधिकार होता है, एसा माननेपरः 
तो उक्त सकर कर्मोका अनुष्ठान अनेक जन्मर्मे मी नहीं होगा, अतः ज्ञानाधिकारी 
कोई हो ही नहीं सकेगा, अतः वेदान्त शाख निरथक हदो जायगा, यह समाधान 
करते हैँ-- “मेवं निःशेष ० इत्यादिसे । 

कोई मी मनुष्य संपूर्णं वेदिक कर्मोका अनेक जन्ममे मी अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, इसके विना ज्ञाने अधिकार नहीं होगा, इसरिए ज्ञानका नियोग दी 
अधिकारीके होनेसे व्यथं हो जायगा ॥१९०॥ 

जौर अधिकारीके बिन। वेदान्त दी अप्रमाण हो जायगा, अतः शुद्धचित्त 
पुरुष ज्ञानका अधिकारी दै, यदी कहते दै-- (ततोऽधिका °' इत्यादिसे । 

ज्ञानम अधिकारी न होनेसे वेदान्त दी अपममाण हयो जायगा, अतः क्म 
न्॑ज्ञानमे उकारक चित्तसंस्कारके हेतु है, इस जन्मके कम जसे चित्तके संस्कारक 
ह, वैसे ही जन्मान्तरम किये गये क्मेसि चित्तसंत्कार होता है, इसरङ्एि काण्ड- 
हवयकी एकवाक्यता माननेपर मी जिज्ञासा हो सकती है, अतः जिज्ञासासे दी 
मोक्षम जधिकारी होता दै ।॥१९.१॥ 

सम्पूणं वेदवाक्योकी पूर्वोक्त . एकवाक्यताका निराकरण करते दै - 
(संस्कारमात्र ° इत्यादिसे । े 

निखिरू कमेकाण्डम विहित कर्मोका अनुष्ठान ह्यज्ञानोपकारक संस्कारमात्रके 
कारण द । पू्वजन्मानुष्ित भ कर्मोसि मी चित्तँ संस्कारका परिपाक होता है, 
जिससे ब्रह्मज्ञानोत्पतचि होती है । | 

एकवाक्यता माननेपर मी सम्पूणं कर्मोका भनुष्टान अपेक्षित नही शै, 
किन्त वित्त्द्धि-संपादक कममानुष्ठानमात्रकी अपेक्षा दै, क्योकि चित्तके शुद्ध होनेर 
वैराग्य होता है ॥ १९२ ॥ 
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एवमत्रेकवाक्यत्वं नाऽचुष्टेयसमाप्ितः । 

वैराग्यादिमतः पुंसस्तेन विद्याधिकारिता ॥१९३॥ 

किथ्च ज्ञानमद्ष्टाथयुत टष्टाथेघुच्यताम्‌ । 

कस्मिन्सत्यत्र कि ते स्यादिति चेद्‌ भाष्यते श्रृणु ॥१९४॥। 
ब्रह्मज्ञानमद्ष्टाथम्निहोत्रादिवद्यदि । 

ततोऽधिकारचिन्ता स्यात्कृतेऽप्यफलशङ्ूलया ॥ १९५ 


एवमतरेक °` इत्यादि । अर्थैक्यसे एकवाक्यताका निरास करनेपर मी 
उपकार्योपकारकत्वमात्रसे . एकवाक्यता मानते हैँ! फिर भी निखिर विहित 
कर्मानुष्ठानकी अपिक्षा नहीं है, किन्तु जबतक चित युद्ध न दहो; तबतक 
क्मोकि अनुष्ठानकी अपेक्षा है । चित्तकी द्धि वैराग्यादि द्वरा सूचित होती हे, 
इसकिए वैराग्यादि चिचसाधनांसे युक्त जिज्ञाघु नियाधिकारी है; यह मङ्ृत 
विचारका निष्क्ृष्टाथे हे ॥१९२॥ 

अपि च मेरे मतम अधिकारीका काभ है, इसङिए ज्ञानाधिकारीके रखाभकी 
चिन्ता व्यथ है । वेदके अप्रामाण्यकी रशाङ्का तो अति दूर दै, यही कहते है 
"किथ्च ज्ञान °” इत्यादिसे । 

आपके मतसे अभिहोत्रादिके समान ज्ञान अदृष्टाथे है । अभिहोत्र करनेपर मी 
फल कारान्तरमं होता है, इसरिप संशय होता है कि फर होगा अथवा नहीं 2 
सन्दिग्ध पुरूष कर्मानुष्ठान नहीं कर सकता, इसक्एि निश्चित मइृत्ति होनेके 
ङिए अधिक्रारीकी चिन्ता आपको आवद्यक दै । अधिकारीका निश्चय करनेके किए 
मोक्षकामनाकी अपेक्षा होती है । फरुकामनावान्‌ दी अधिकारी करता है । 
मोक्षकी कामना मोक्षका ज्ञान हदोनेपर होगी या मोक्षज्ञानके विनामीहो सकती दै 
फसा पूर्वोक्त रीतिसे विकल्प करनेषर दोनों प्रकारसे नदीं कहं सकते, यह मञ्च आपके 
मतसे होता है । मेरे मतसे ज्ञान अदृष्टा्थक नहीं, किन्तु अन्वय ओौर व्यतिरेकसे 
आलमेकत्वका ज्ञानरूप फर कृष्यादि फरुके समान प्रत्यक्ष सिद्ध दहै, इसि 
शाक्तयादिज्ञानकी तरह आत्मक्ञानमेँ फर निश्चित दोनेसे उस फ़रुके अभिराषी 
अपिकारीका खभ हो जाता दै, इसङ्एि अपिकारीके राभकी चिन्ताका अवसर ही 
नहीं जाता । अत एव अयिकारीका खम होनेसे वेदान्त प्रमाण दी ह ॥१९४॥ 

इस ताव्प्यसे कहते दँ-- श्रह्मन्ञान °* इत्यादि । 

यदि ब्रह्मज्ञान अभिदोतरादिके समान मदृष्टाथेक 
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 कामिनाऽप्यभ्रिहोत्रादि शद्रेणाऽनधिकारिणा । 
` कृतमप्यफं तेन यल्ञात्तत्र निरूप्यताम्‌ ॥१९६॥ 
दृष्टत्वेऽपि तदृदृष्टम्‌ अविद्यानाशषमात्रकम्‌। 
ततोऽपि चाऽधिकं किञ्चिद्यह्म्यमधिकारतः ॥१९७॥ 
अविद्यनाशमात्रं तु विचयोत्पत्येव रम्यते । 
पुमथस्य समाप्रत्वादधिकं नाथ्येतेऽण्बपि ॥१९८॥ 


कमकाल्मे फर न देखनेसे फल होगा या नही- इस तरह संशय होनेसे 
अधिकारीका खम नहीं हो सकता, इस प्रकार आपके मतम अधिकारीकी चिन्ता 
होती है । मेरे मतम तो फलके प्रत्यक्षसिद्ध ॒दहोनेसे उक्त राङ्का नदींहै रन 
अधिकारीके लाभके निरूपणकी दही आवश्यकता है ॥ १९५ ॥ 
यदि ज्ञानम .अधिकारीकी चिन्ता नदींहै, तो वेदोक्त साधम कर्ममीदैः 
इसरिए ज्ञानके समान कमम भी अधिकारीकी चिन्ता व्यथे होने अधिकारीका 
निरूपण ही असङ्गत हो जायगा, इसरिए कहते दै कामिना" इत्यादिसे । 
अधिकारीके निरूपणके बिना अच्चिरहोत्रादि कर्मोका अनुष्ठान दी नहीं दोगा । 
स्वर्गकामी पुरुष अधिकारी निधितदहे, यह भी राङ्का नहीं कर सकते . 
कारण कि शुद्रको स्वगीकामना मी होती है, ठेकिन स्वगेकामी शूद्र द्वारा कत 
भभिहोत्र निष्क है, अतः दृष्टफख्क कर्म्म अधिकारीके निरूपणके बिना 
विद्रानोकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती, इसक्िए अदृष्टाथक कर्म्म अधिकारीकी चिन्ता 
आवरयक है ॥ १९६ ॥ 
स्वगकी इच्छसे श्र द्वारा किये गये अभिहोत्रादि कम॑निष्फर होते 
हसशिए विद्वानोकी प्रवृत्तिके लिए. अधिकारीकी चिन्ता अतिश्वमसे करनी चादिए 
यह कहते--ष्टाथेत्वेऽपि' इत्यादिसे । 
ब्रह्मज्ञान दृष्टाथक दै । प्रकृतमे क्या अविदाका नामात्र दृष्ट अथे विवक्षित 
है अथवा इससे अधिक कु ओौर यह अधिकारके मिषपणसे ही ज्ञात हो 
सकता है, अन्यथा नहीं ॥१९५७॥ 
प्रथम पक्षम कहते अविद्या इत्यादिसे । ` | ‹ 
आत्माके यथाथ ज्ञानकी उत्पत्तिमात्रसे दष्ट अविदयानिद्चतिरूप फर्से पुरूषाथ-- 
मोक्ष-सिद्ध दो जाता दै, . इसङिए ` तदतिरिक्त किसी भी फलान्तरकी इच्छा 
नदीं होती है ॥ १९८ ॥ | 
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अविद्याघस्मरज्ञानजन्ममात्रावरस्विनः । 

पुमथादधिकं धीमान्‌ फं वा कामयते प्रम्‌ ॥९९॥। 
भिद्यते हृदयग्रन्थिरित्याद्यपि च यत्फरम्‌ । 
अविद्यानान्न एवैतदन्तभर्वति नो प्रथक्‌ ॥२००॥ 
नाऽसङ्गात्मविदा किञिद्धन्थिरात्मनि वीयते । 
अन्योन्याध्यासरूपस्य अरन्थेबेधे निवत्तेनात्‌ ।२०१।। 
नन्वविद्यानाश्षमात्रं दष्टं विद्याफठं यदि । 
अधीतवेदषेदाथो भुच्येरनखिरास्तदा ॥२०२॥ 


डक्त अथके ही स्यष्टीकरणके छिए पिर कहते दे--*अविद्याघ' इत्यादिसे । 

वेदान्तवाक्यसे अविदानाशक ज्ञानके राभमत्रके अधीन मोक्षरूप पुरुषा 

सिद्ध हो जाता है, इसर्िए इससे अधिक ओर कुछ बुद्धिमान्‌ क्या चाहेगा ? अर्थात्‌ 
कुछ नहीं ॥ १९.९. ॥ | | 

अविचानाशसे अतिरिक्त “भिद्यते हृदयमन्थिः' इत्यादि वचनसे हृद यम्न्थ्यादि 

का मेदन आदि भी ज्ञानका दी फर श्त है, अतः उनकी इच्छा उसे क्यो नीं 
होती £ इसपर कहते हँ --“भिद्यते' इत्यादिसे । 

उक्त फ़रु अथात्‌ हदयादि-ग्न्थिके उच्छेद आदि अविदानाश्के अन्तभूत 
टोनेसे प्रथक्‌ नदीं कदे जा सकते ॥ २०० ॥ 

अविद्याकी निव्रत्तिसे आसाम कवरैत्वादि अध्यासकी निच्रत्ति होती दहै, इस 
सिद्धान्तको विद्वानोके अनुभवसे चढ़ करनेके किए कहते है- नाऽसङ्गात्म ° 
इत्यादिसे । 

'असङ्को दयं पुरुषः, इस श्चुतिके अनुसार जो आत्माको असंग जानता हे, 
वह आत्मा्मे कोई ग्रन्थि नहीं देखता, आत्माका यथाथ बोध होनेसे अन्योन्याध्यास- ` 
रूप अन्थिकी निड्त्ति हो जाती है ॥ २०१॥ | 

ज्ञानका अविद्यानिवृत्तिरूप इृष्ट॒फर मानने -अतिपरसग दोगा अथौत्‌ 
उपनिषत्‌का परिङीरख्न करनेवाले समीकी अविद्याकी निचत्ति देखी नहीं जाती, 
यह कहते दै--"नन्वविद्या०' इत्यादिसे। ` 

वेदान्तविद्ाका फर यदि अविद्याकी निदृत्तिमात्र है, . तो. वेद ओौर वेदाथेका 
अध्ययन करनेवाले सभी अविचाकी निद्रत्ति दोनेसे सुक्त टो जार्यगे ॥ २०२ ॥ 





[ १ अध्याय 


ए 


१५२  ब्ृहदारण्यकवर्तिकसार 


नेवं विध्योदयो नास्ति प्रतिनन्धक्षय विना) 
अधीतवेदवेदार्थोऽप्यत एव न युच्यते ।२०२॥। 
प्रतिबन्धोऽगप्रस्त॒तश्च द्रोधस्योद्य एेहिकः । 
आग्ुष्मिकोऽन्यभेत्याह व्यासः सत्रेण निणेयम्‌ ।॥२०४।। 


प्रतिबन्धककी निवृत्तिके निना अध्ययन करनेपर भी विद्या नहीं उत्पन्न 
दोती ह, इसे कहते दै--- मेवम्‌! इत्यादिसे । 

प्रतिबन्धकक क्षयके जिना चिच उत्पन्न दही नहीं होती, अतः वेद ओर 
वेदार्थका अध्ययन करनेपर भी सब सक्त नदीं होते हें ॥२०३॥ 

मरतिबन्धक दो प्रकारके होते षै, एक पेहिक ओर दूसरे आयुष्मिक, इसे 
कहते ह--श्रतिबन्धो' इत्यादिसे । 

“सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्चुतेरश्चवत्‌ः इस सूत्रसे छोटे बडे सब कमं वि्याके 
साधन है, इसका निर्णय करनेके मसञ्जमे यह विचार करनेके रए सन्देह किया 
गया है कि इसी जन्मभे विद्याफरु होता है या जन्मान्तरे £ इसी जन्मर्मे विदया- 
खूप फर होना चाहिए, कारण कि जन्मान्तरमें विदा हो, इस कामनासे अ्रवणादिर्मे 
किसीकी भी मरधृत्ति नहीं होती, किन्तु इसी जन्म्मे विया हो, इसी कामनासे 
श्रवणादिरमे पुरुष प्रबृत्त होता है, सा पूर्वपक्ष - करके कदा है कि इसी जन्मर्मे 
विदा होती है, कव £ “असति प्रस्त॒तप्रतिबन्धे' अर्थात्‌ जब जन्मान्तरीय क्म- 
विपाक विद्योत्च्तिप्रतिबन्धक न रहे, तब इसी जन्ममे विद्या उत्पन्न होती दै । 

कर्मोका विपाक देश, कारु ओर निमित्तके अधीन होता है । जो देरा, कार 
तथा निमित्त एक कमके विपाकके निमित्तैः वेदी दूसरे क्मोकि विपाकके 
निमित्त दै, एसा नियम नहीं है, शाख भी इस कर्मका यहः फरु दै, इतना 
ही बताता दै, उनके विपाकके निमित्त अखुक देर जौर युक कारु आदि है, 
पसा विरोषरूपसे नहीं तराता, अतः जन्मान्तरीय प्रतिबन्धक -कमोकि रहनेपर 
इस जन्मे विधा नहीं दती, किन्तु प्रतिबन्धरकोके निवृत्त होनेपर जन्मान्तरर्मे 
विवा मक्क्य होती हे। ` | | - 

ओर जो यह कहा गया है कि जन्मान्तरमें विचा प्रा हो, इस उदेश्यसे 
श्रवणादि किसीकी भदृत्ति नदीं होती £ वह ठीक नदीं है, क्योकि इस जन्मभे अथवा 
जन्मान्तरर्मे विचा हो, इस तात्य्यसे विदाके साषन श्रवणादि परवृत्ति होती है । 


। अधिकारिपर्रीक्षा ] माषायचुवादसदहित १५३ 


प्रतिबन्घक्षयो भूतो भवन्मावी त्रिधा मतः । 
वामदेवश्कादीनां भूतो गर्भेऽवबोधनात्‌ ।२०५।। 
वत्तमानोऽस्मदादीनां श्रण्वन्तोऽपीह जन्मनि । 

ये तं नेव बुध्यन्ते तेषां भावीति निश्चयः ॥२०६॥ 





भवणादिसे विद्या उत्पन्न होती है, फिर मी प्रतिबन्धककी निव्रत्तिकी अपेक्षा रहती 
ही है, इससे यह सिद्धान्त हु करि प्रतिबन्थ्कोकि न रहनेपर इसी जन्मभे विचा 
होती है ओर प्रतिबन्धरकोके रहनेपर इस जन्मभे नहीं होती, किन्त॒॒जन्मान्तरमे 
होती है । अतएव (“अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌" इत्यादि वचन 
भी संगत होता दे । | 

छोकाथ--यदि प्रतिबन्व अप्रस्तुत--अवर्तमान--ै, तो इस जन्मे वियोदय 
होता दै, अन्यथा-यदि वर्तमान दैँ-- तो जन्मान्तरमें विद्योदय होगा, यह शेहिकम्‌” 
इत्यादि व्याससूत्रसे-- वेदान्तसूत्रसे- निर्णीत हे । पापविरोष ही विद्योत्पत्तिमे परति- 
चन्धक है, इसमें ममाण अर्थापत्ति ओर श्रुति है । सामी रहनेपर भी यदि किसी 
पुरुषमें ज्ञान नही देखते, तो ज्ञानोत्पत्तिप्रतिबन्धक दुरितविरोषकी कल्पना करते 
दै । `दिरण्यनिधि निहितमक्षत्रज्ञा उपर्युपरि सं चरन्तो न विन्देयुरेवमेवेमाः स्वाः 
प्रजा अहरह गच्छन्त्यः एतं ब्रह्मलोकं न विन्दन्ति" यह श्रेति मी उक्त प्रतिबन्धके 
सद्धावमें प्रमाण है । श्रत्यथ-- जैसे नीचे खुवर्णनिधि- सोनेकी खान--है, यह नदी 
जाननेवाठे प्रतिदिन उसीके ऊपरसे आते जाते है, पर सोनेकी खानको नही 
जानते, वैसे दी प्रतिदिन सुबु्ति अवस्था ये सव प्राणी बहम प्राप्त होते हैः 
किन्तु प्रतिबन्धकवश ब्रह्मको पह चानते नदीं ॥ २०४ ॥ 


भतिचन्धक्षयमे कारुनियम कहते हँ--श्रतिबन्धक्षयो' इत्यादिसे । 

मूत, वसमान ओौर भविष्यके मेदसे प्रतिबन्धकका क्षय तीन परकारका है। 
वामदेव तथा शुक अ।दिका प्रतिबन्धक्षय भूत था; इसरिषए गभ्॑मे ही, जर्दो कि 
विध्ासाधनसामग्ीके सद्धावकी संभावना मी नदीं हौ सकती; प्रतिचन्वका 
क्षय होनेषर जन्मान्तरके श्रवणादिसे द्यी विया उत्पन्न हो गद ॥ २०५ ॥ 

वतमान ओर ` भावी प्रतिबन्धका क्षय बतकानेके किए कहते ै--“वतेमानोः 
इत्यादिसे । ६ . क £ ~ 1 
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कि 2 








न चास्मदादिबोधस्य बोधाभासत्वश्ङ्लया । 
प्रतिबन्धः कस्पनीयोऽचुभूतिः शङ्कयते कथम्‌ ॥२०७।। 
असदिग्धाविपयैस्तबोधः शासखराननिजात्मनि। 
उदितथत्ततोऽन्या काऽलुभूतिः प्राध्यैते वद्‌ ॥२०८॥ 
चोधेऽप्यनुभवो यस्य न कथचन जायते । 
तं कथं बोधयेच्छास्र लोष्टं नरसमाङृतिम्‌ ।२०९॥ 
हम रोर्गोका परतिबन्धक्षय वर्तमान है । इस जन्मर्भे वेदान्त द्वारा आव्म- 
श्रवण करते हुए भी जिनको तत्वज्ञान न्दी होता, उनका प्रतिबन्धक्षय 
भावी हे, यही निश्चय होता ै।॥ २०६॥ 
आघुनिरकोको अप्रतिबद्ध आसमन्ञान नही हे, इसका अभिप्राय क्य यह है कि 
असंदिग्ध ओौर अविपर्यस्त ज्ञान नहीं है अथवा ज्ञान होनेपर भी अनुभवात्मक प्रत्यक्ष 
नहीं है, जैसे किं र्द द्वारा परकीय दुःखका परोक्षात्मक ज्ञान होनेपर भी स्वदुःखा- 
युभवके सदश ॒ उसका ज्ञान नहीं होता, अथवा संदाय देखनेर्भे आतादहैया 
रागादि चित्तदोषक निदत्ति ही नदीं हुई £ इनमें प्रथम पश्च तो ठीक नदीं है, क्योकि 
जसन्दिग्ध तथाअविपयघ्त अनुभव प्रत्यक्षसिद्ध है, अतः ेसा ज्ञान दी नहीं होता, 
यह अपरप नहीं कर सक्ते, यह कहते दहै-- "न चास्मदादि °" इत्यादिसे । 
हम रोगोके अपने बोधम आभासत्वकी शङ्कसे प्रतिबन्धक कल्पना उचित 
नहीं हे, क्योकि वह आत्मबोध अनुमूतिस्वख्प है । प्रव्यक्षमे आशङ्का नदी हो 
सकती । जेसे धटादिका प्रत्यक्ष होनेपर घटादि प्रत्यक्ष हुआ या नर्द, यह शङ्का 


नदीं होती, वैसे दी तादथातमसाक्षात्कार होनेपर तादश ज्ञान हआ या न्दी, यष्ट 
राङ्का भी नर्ही हो सकती, अतः हम रोर्गोके आसम-ज्ञान्मे प्रतिबन्धकी कद्पन। 
सवथा अनुचित है ॥ २०९७ ॥ । 


द्वितीय पक्षका निराकरण करनेके किए कते है--“असदिग्धा ० इस्यादिसे । 

रासरसे असदिगध ओर अविपर्यस्त बोधका जव आस्मामे उदय हो गया 
फिर उससे अतिरिक्त किंस अनुभवको चाहते हो, कदो । [ वाक्य द्वारा इभा 
परकीय दुःखका ज्ञान परोक्ष दहै, प्रत्यक्ष नहीं है, यह क सकते हैँ । पक्त 
आत्मा नित्यापरोक्षस्वरूप है, अतः रसे आत्माका ज्ञान प्रत्यक्षात्मक नहीं है, 
यह नहीं कह सकते ] ॥ २०८ ॥ 

अपरोक्षवस्तुविषयक ज्ञानसे अतिरिक्त अनुभव नहीं है, ठेसा निश्चभ करने- 
वाके मन्द द, यह कहते हैँ-"बोधेऽप्यजु ०" इत्यादिसे । 
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यस्य त्वजुभवे शङ्का प्रतिबन्धोऽस्तु तस्य सः 

किं नरिच्छनमश्चङ्कस्य बोधस्तेन न वायते ॥२१०॥ 
रागो लिङ्गमनोधस्येस्युक्तं यत्तत्तथेव दहि । 
आत्मधर्मतया राग मन्वानो नहि तखवित्‌ ।।२११॥। 
रामो जडस्य धर्मश्रेत्किमायातं चिदात्मनि ॥ 
रागादिहीन आसमेव बोध्योऽस्माभिनं चेतरः २१२ 


अपने बोधे जिसे अनुभव नहीं होता, उखं नराङ्ृति रोष्टको 
रासख्र कैसे बोध करा सकता दै, अर्थात्‌ शास्र व्युत्पन्न ` पुरुषके किए है, 
जो रोष्टवत्‌ जड दै, केवर आकारमात्रसे मनुष्य कदलाते हैँ, उन्दं शाख द्वारा 
भी बोध नहीं हो सकता, शास्र योग्यके किए दै, अयोग्यके छिए नहीं है ॥२०९॥ 
तृतीय विकरल्पका निराकरण करनेके छिए कहते दँ--“यस्य त्वजुभवे' इत्यादिसे । 
जिसको अनुभवे शङ्क! है, उसके . रए प्रतिबन्ध हो, इसे हमारी कौन-सी 
हानि है । किन्त॒जिसको संशय नहीं है, उसके आत्मज्ञानका निराकरण नहीं 
हो सक्ता ॥२१०॥ 
चतुथे विकल्पका अनुवाद करते है "रागो लिङ्ग? इत्यादिसे । 
राग ही अबोधका सूचक है, यह आरोका कहना बहुत ठीक है, किन्घु 
जो रागको आत्माका धस मानता हे, वह तच्वन्ञानी नदीं है । माव यह है कि 
नित्य कर्मक अनुष्ठान द्वारा रागादि दोर्पोकी निद्क्तिके बिना चित्त छुद्ध नहीं होता । 
जओौर चित्तशचद्धिके बिना तच्छज्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती । इसि जिसके चित्तम 
रागादि दोष विमान द, बह तत्वज्ञान नहीं हो सकता ¡ ओर जो रागादिको 
आस्मधस्र मानता &, उसमे तो तच्वज्ञानकी सम्भावना मी नहीं है ॥२११॥ 
रामो लिङ्गमबोधस्य, इत्यादिः अभिययुक्तवचनका तात्प कहते ~ 
रागो जडस्य इत्यादिसे । 
यदि राग जड़का धर्म है, अर्थात्‌ त्रिगुणात्मक मनका रजःप्रभान परिणाम 
राग दै, ओौर परिणामास्मक धमै परिणामी मनम रहता हे, आत्मामं नहीं? तो चित्तं 
राग रहनेते आस्मा्मे क्या जःया अर्थात्‌ रागसे मन दूषित होता है, आत्मां 
तो सदा द्ध ही है । जपाकुुमकी रक्तं छायासे वस्तुतः स्फटिक अरुण. नहीं 
होता, इसक्िए आत्मा रागादिदयुल्य दै, यदी तो हम कोग॒ समक्षे दै । जो 
रागादियक्त है, वह आसां नहीं है ॥२१२॥ 
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बोधात्‌ पुराऽपि नीराग आत्मेति यदि मन्यसे । 

स्वस्ति तेऽस्तु नमस्यामो यथाशाखराथ॑बादिनम्‌ ॥२१३॥ 

पुरेत्थं चेन्न जानासि जानीद्यथ श्रुते्खात्‌ । 

यदावरकमज्ञानं तद्भोधेन विनश्यति ।॥२१४॥ 

आत्मन्यतिश्चयः कथन्न कोऽपीत्येतदुत्तरम्‌ । 

चित्ते वाऽतिश्चयः कथेद्धोध एवेति बिद्धि भोः ॥२१५५॥ 


यदि अन्तःकरणवर्ती रागकी अनुच्रत्तिसे ससारदशामं आत्मामं रागकी प्रतीति 
होती हे, वस्तुतः आस्म राग नहीं हे, तो तत्वज्ञानकी क्या आवश्यकता, 
क्योकि आत्मा सदा नीराग दै, यही तो तत्त्वज्ञान है, यही कहते दँ-- 
बोधात्‌ पुरापि इत्यादिसे । 

तत्छज्ञानोत्यत्तिसे प्रथम दही आत्मा सदा नीराग है, यह यदि आप मानते है, 
तो राखानुद्कुरु आत्मस्वरूपवादी आपको हम नमस्कार करते हें ॥२१२॥ 

नोधसे पहले इस ज्ञानको माननेसे बोध व्यर्थं होता है, इस शङ्ककी निव्रत्तिके 
किए कहते हे--ुरेत्थं चेन्न' इत्यादिसे । 

रोगप्रतीति आत्मा ओौर मनम समान है, क्योकि रक्तं मे मनः' (अहं राग- 
वान्‌” यह उभयथा व्यवहार होता है । फिर मी मन्म वास्तविक है ओौर आत्मामें 
ओौपाधिक है, यह निश्चय कैसे हो सकता है १ क्योकि आरोपके निमित्त अज्ञानके रहनेपर 
आरोपका ज्ञन नदीं होता । अतः श्ति द्वारा उसका ज्ञान होनेपर उसके निमित्त 
अज्ञानकी निवृत्ति होनेसे. वस्व॒तः रागादि आत्मामं आरोपित है, वास्तविक नहीं ह, 
यह निणैय होता है, जतः तादृश ज्ञानकी निवृततिकरे क्ष बोध साक है, व्यथे 
नहीं दै । शोकार्थ- बोघसे पटे रागादि आत्मामे आरोपित है, यह यदि नहीं 
जानते, तो इतिसे जानो, जो आरोपका निमित्त आावरक जज्ञान है वह तो श्ुतिजन्य 
नोधसे-नीरागात्मविषयक बोधसे-- नष्ट होता है ॥२१५।॥ 

आत्मामं बोधसे पहले या बादरमे को मतिशय नयं है, इसे कहते है 
(आत्मन्यतिश्चयः” इत्यादिसे । 

बोधकी अनुपत्तिकी अवस्थसि वोधकी उत्यिक्ी अवस्थामं आत्मामं कुछ 
अतिङय है, या नहीं, इसका उत्तर देते द नही, जात्ममे कुछ अतिशयः नहीं 
हो सकता, क्योकि आत्मा अनाधेयातिशयं है, अतएव कूटस्य नित्य हे । 
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गुणदोषौ भोग्यरागवेराग्यकारणे । 

बह्मबोधात्‌ पुरा सिद्धे बोधादूर्ध्वं च तत्तथा ।२१९॥ 
परमानन्दबोधे तु तदन्यस्यास्ति दुष्टता । 
अथसिद्धेति वेन्मेवमल्पानन्दाविचारणात्‌ ॥२२०॥ 


4 ह ष _ 
नहीं होते । विषयभेद्से तो एक कार्म भी होते हँ । तादपर्य यह है कि विष 
अथवा कालका मेद॒ विरोधपरिहारके छिए आक्दयक्र है, मतएव रागादि जषा. 
धिकः स्वाभाविक नहीं दः ठीक दै । फिर भी रागादिनिवततक विषयदोषे 

दीन ही है, यदी कहते हैँ 'भोग्यसौन्दय्यै ०” इत्यादिसे । 
 भोग्यपदाथ-- कामिनी, सक्‌, चन्दन आदि-- के सौन्दरयेका विज्ञान रागका भधान 
कारण दै यदि यह मानते हैः तो श्चतति स्मृत्यादिभमाण द्वारा भोग्य विषयोः 
दो्षौको मी जानिये £: जपाततः विषयसौँदयज्ञानसे राग होता दै उस 
चाद उस भ्रङृत्ति होती हे । यदि भमाण द्वारा दोषन्ञान हो जाय, तो रागक 
निडत्ति हो जायगी ओर उसके अधीन विषयेकि उपभोगे प्रद्त्ति भीन होगी! 
रजतश्रान्ति, तन्मूलक राग ॒ ओौर पत्ति जेसे पुरोवर्तीमिं शुक्तितचत्व्ञानसे नह 
होती वैसे ही विषयोँमे यथाथेज्ञानसे रागादिकी भी निचृत्ति होती है ॥२१८॥ 
 जाञ्यक्री आपेक्षासे रागमें कादाचि्कत्व वैरक्षण्य है, फिर मी रागादिका 
निवत्तक विष्यो दोषददौन हीदै। यह न समनक्लिये कि भ्रागो न नष्टः" इस 
अभियुक्तवचनसे रागकी निवृत्ति न होगी, अतएव ब्रह्मबोधकी क्या संभावना ? इस 
ता्प्ेसे कते दँ--गुणदोषदश्लौ' इत्यादिसे । 
भोग्यमं रागका कारण गुणज्ञान है ओर वैराग्य का कारण दोषन्ञान हे । जह्यके 
मोघसे पटे ये दोनों प्रसिद्ध है, किन्त ब्रह्मज्ञाने उत्तर गुणज्ञानके मिथ्या 
होनेसे गुण मी दोषदहीदै। २१९ ॥ | 
सांसारिक दामे जिसको गुण मानते है ब्रह्मज्ञान होनेपर वस्तुतः वह भी 
 वोष दी प्रतीत होता है, यदी कहते "परमानन्द" इत्यादिसे । 
 ब्रह्मानन्दका योध होनेपर ब्रह्मातिरिक्तं सन्मे दोषदही दहै यह तो अर्थादेव 
सिद्ध हो जाता दहै, इसर्िए फिर दोषददीनकी जावदइ्यकता नहीं है, इस अमकी 
निदृत्तिके रिए कहते हैँ--अल्पानन्द" इत्यादि । 
ब्रह्मानन्दके द्रष्टाको ्ुद्रानन्दमे इच्छा ही नही होगी, फिर विषयदोष- 
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नहि रुन्धगजेनापिं राज्ञाऽश्वस्त्यञ्यते कचित्‌ । 
रु्णोऽश्च इति जा्नस्तु त्यजेदेष न सशयः ।२२९॥ 
ब्रह्मबोधो जह्मतखं बोध्येनान्यवस्तुपु | 

दोषं बोधयते तस्य तद्धोधाविषयत्वतः ।२२२॥ 
मिध्यात्वदोषो बुद्धशेद्रागोऽप्येषप विबुध्यते । 

रागः सत्यो भोग्यजातं मिथ्येति नहि शासरध्रीः।२२३२॥। 





। 





दशैनकी क्या जखूरत £ यह ठीक नदीं है, क्योकि अधिक आनन्द मिक्नेषर 
भी शुद्र आनन्दकी अभिटाषा दोषदरीन दही से निदत्त हयो सक्ती दहै अन्यधा 
नदीं । अन्वय जौर व्यतिरेक प्रदर्शन द्वारा यदी कते दं---“नहि छन्धगजेनापिः 
इत्यादिसे । 
हाधी भिख्नैपर भी राजा घोड़ा नदी छोड़ता दै) घोडा रोगीहै यरा कुलक्षण दै 
यह जाननेपर अवदय ही छोड़ देता है । अधिक छाभ होनेपर भी स्वस्प लाभको 
कोद नदीं छोडता, क्योकि वहमभी काभदहीदहै। त्रप्णाकी चान्ति विषयक 
-खाभसे नदीं होती प्रत्युत बहती हे, इसीसे मनुजीने का है-- भन जातु कामः 
क[म्‌[नामुपभोगेन शाम्यति इत्यादि । दोषदरीन त्यागका कारणदहै, अधिक 
सखमभदहोयानदोरफिर भी द्रोपके ज्ञानसे अश्ादिक्रा त्याग दहोताद्ीदहे।२२१॥ 

ब्रह्मज्ञान होनेषर विषयदोषदृष्ठिकी आवदयक्रत्ता नदीं रहती; इसका अभिप्राय 
क्या है? क्या ब्रह्मके सदृश दोष भी ब्रह्मज्ञानक्रा विषय है, इसरिए अन्य वोपक्ञान 
की अपेक्षा नदीं रहती अथवा बह्मज्ञानसे विषयके मिथ्यात्यका निश्यय होता है, 
मिश्पाखके निश्चय्रसे ही विषयमे प्रवृत्ति न होगी, फिर उसके छण दोषदरदीनकी क्या 
अचेश्ना £ इसमे प्रथम कल्पके निराकरणके छ्िए कते है-- ब्रह्य" दत्यादिसे । 

ब्रह्मनोध ब्रह्ममात्रको विषय करता है विषयदोषको नही, अतः विषयदोपके 
दशनकधी अवरयक्रता है, बयोँकि विषयदोषददईनके विना रागादिकी निद्रत्ति नदीं 
हो सकती । जह्मबोध दोषांविषयक दै, अतः दोषन्ञान ब्रहमज्ञानसे नीं 
हो सकता ॥ २२२ ॥ 

द्वितीय पक्षके अभिप्रायसे कहते दै--"मिथ्यात्व' इत्यादिसे । 

यदि विषयमे मिथ्या दोर जान छिया, तो राग भी मिथ्यात्र. दोष जान 
छया हे | [ ^रागेऽप्यरेष' दसा पाठ होना चाहिए, !रागोऽप्येष" यह पाठ ठीक नही 


[ १ अ्याय 
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मिथ्यैवागामिजन्मापि प्रसज्येतेति चेन्न ते। 
मोग्यं तद्रागजन्मानि मिथ्येस्येवं विजानतः ।। २२४ ॥ 


सन्त्वनेकानि जन्मानि शासखात्तत्वमजानतः 
ज्ञानाज्ञानङकृते मोक्षजन्मनी इति हि स्थिति ॥ २२५ ॥ 


> 








जान पड़ता ] राग सत्य है, मोग्यजात मिथ्या है; ठेसा तो शाख नदीं हे अर्थात्‌ 
ह्यातिरिक सव मिथ्या है, यह शाखका अदेश है । इसके अनुसार जसे विषय 
मिथ्या ह्वै वैसे ब्रह्मातिरिक्तं राग भी मिथ्यादही है । सत्यज्ञान होनेपर मिथ्या- 
ज्ञान तथा उसका विषय इन दोर्नोकी अनुढृच्ति नदीं होती हे, यह डुक्त्यादि- 


जानस्थल्मे देखा गया है ॥२२३॥ 

मिथ्येवागामिजन्मापि' इत्यादि । यदि ब्रह्मातिरिक्त सब मिथ्या दः 
तो आगामी जन्म मी मिथ्याही दहै, रेसी शङ्का आप न करं, क्योकि 
मोग्य॒ ओौर रागजन्म ये सव-के-सब मिथ्या दै इस प्रकार जाननेवार्लका 
जन्म ही नदीं होता। यदि इनके जानकार आपमभीदहे तो फिर आपका 
जन्म होगाद्दी नहीं| फिर मिथ्यात्वप्रसक्तिङी क्या शङ्का ?2 जिन रोगोको 
पसा ज्ञान न्हीहैवे कोग अजन्माक्रा मी जन्ममानतेद्ीदहें। माव यहद कि 
आल्मज्ञानसे अज्ञानकी निचृत्ति होनेपर फिर मिथ्याज्ञानकी अनुश्रत्ति नहीं होती आर 
मिथ्याज्ञानकी अनुढ्ृत्तिके बिना रागादिकी अनुढ़ृत्ति नही होती ॥२२४॥ 

'सन्त्वनेकानि' इत्यादि । जो शास्र द्वारा आत्मतच्व नहीं जानते उनके 
अनेक जन्म हो । कारण किं अन्ञानङ्ेत जन्म है ओर ज्ञानङृत मोक्च षै, यद 
वेदान्तसिद्धान्त है अर्थात्‌ आत्माका वास्तविक जन्म तो होता नी, जन्मतो 
दारीरेन्वियादिका होता है । छेकिन जिन्हे शरीरेन्दियादिमे आत्माका तादारम्याध्यास 
ड उन्दं शरीरिन्द्रियादिकी उत्ति ही आताकी उत्ति भासित होती है | 
उनको अनेक जन्म मानना ही पडता है । किन्तु जिन्हे श्रत्यादि प्रमाणक्ते "जाल्मा 
कूटस्थ नित्य॒ निर्विकार है यह्‌ ज्ञान है, उन्टं 'आत्मा नित्य्युद्धस॒क्तस्वरूप ह 
संसारी नही दै" इस प्रकार ज्ञान है जौर्‌ अज्ञानसे ही युक्तं मौर संसारी जात्मा 
कहा जाता है ॥२२५५॥ | 

नक्षनञान होनेपर मी यदि रागी अनुदृतति कहते द, तो रागके सम्पादने 
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इयताऽपि प्रयासेन रागः सम्पाद्य एव किम्‌ । 

इति चेन वर्य राग सम्पादयितुय्रु्यताः ॥ २२६ ॥ 

रागं दिषन्भवान्बह्मनिष्ठां त्यक्तुमिरोयतः । 

तस्य ते बह्मनिष्ठायास्तं त्यागे वारयाम्यहम्‌ ।। २२७ ॥ 





आपका आग्रह प्रतीत होता है, इस शङ्काकी निदत्तिके ङ्ए कहते है (हयताऽपि 
ग्रयासेनः इत्यादिसे । 

जहयार्पणजुद्धिसे नित्यनैमित्तिक कर्मोका अनुष्ठानपूैक श्रवणादि करमेपर भी 
रागायुढृत्तिकी शङ्कासे विषयदोषदरनकी आवरेयकता वतरते है, अतः प्रतीत 
होता दे कि सर्वथा रागकी निवि उक्त उपायसे भी आप नहीं मानते, अतः 
यिषयदोषददानखूप उपयान्तरका उपदेरा देते द्ँ। ठीक है, यदि सर्वथा राग 
निदृत्त हो जायगा, तो मोक्षम मी राग न रहेगा, एेसी ददाम बद्यन्ञानर्मे अधिकार ही 
कैसे होगा £ स॒सुश्चुत्व भी तो अधिकारीके विरोषणरूपसे श्रत हे, इसङिए विषयराग 
ही मोक्षका विरोधी होनेसे त्याज्य है, मोक्षका राग नदीं । वह जह्मज्ञान परोक्षात्मक ड 
जिसे श्रवण ओौर मनन आदिमं परति होती है । साक्षात्कारात्मक ज्ञानके तात्यर्यसे शङ्का 
ही नहीं हो सकती, क्योकि उस समय निखिरुद्वैतकी निदत्त होनेसे को ह्य नदं । 
समाधानका तात्प यह है किं ब्रक्षज्ञान होनेपर भी रागकी अनुबृत्तिमात्रसे जहमज्ञानमें 
भी सन्देहसे प्रवृत्ति न होगी, किन्त व्यापारान्तरमे ही प्रत्त होगी, तो फिर मोक्षरूप 
परमपुरुषाथसे वञ्चित रह जायगा । इसलिए सावधान करते है किं रागानुडत्ति- 
मा्रसे ब्रद्मविचामं अनादर नहीं करना चाहिए, किन्तु रागकी उत्पच्तिका स्वीकार करते 
इए ब्रह्मचिन्तन आदि कार्यम तत्पर होना चाहिए । खगोके भमयसे खेती दी 
न करना, यह उचित नदीं है । किन्तु खेती करो ओौर साथ-साथ प्रतीकारकरा 
उपाय भी करते जाओ । एेसा करनेसे ही पुरुषार्थं खाम होता है अन्यथा नदीं । यदि 
पु्वैवासनावश् चिषर्योका अभिराष हो, तो शासख्रोपदिष्ट॒दोषदरन द्वारा उसकी 
निवृत्ति करते जाओ, मोक्षादिराग तत््वन्ञानविरोधी नहीं है, अतः इनके द्वारा 
चित्त दूषित नीं हो सकता, किन्तु श्रवणादिकी भ्रवृत्तिमे कारण होनेसे उपादेय है 
देय नदी, इसी अभिग्रायसे कहते है-- "रागे दिषन्‌ भवान्‌" इत्यादि । 

राग द्वेष कर आप ब्रह्मभावनाका ही त्याग करनेमे उद्यत द, उस जह्मभावनाके 
स्यागको हम रोकते दै अर्थात्‌ स्वद्प भयसे महान्‌ मथका त्याग उचित नही है | 


ष नि ` च 
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वृथिकादयसप॑न्‌ यः सद्यः सर्पण मार्यते । 

सोद्वाऽपि इधिकोत्पन्नं दुखं जीवत्वसौ नरः ॥ २२८ ॥ 
बरह्मनिष्ठामवाप्तस्य रगाद्यवसरः इतः । 

इति चेत्स्वस्ति ते बह्मनिष्ठायास्तु विरागिणे ॥ २२९ ॥ 


(अल्पस्य हेतोबहु हातुमिच्छन्‌ विचारमूढः मतिमासि मे त्वम्‌" इस न्यायसे टढ- 
विश्वासके साथ प्रतीकारपुरःसर ब्रह्मभावना निरन्तर कीजिए, यह्‌ तालपम हे ॥२२५॥ 

शृश्चिकमिया पलायमानस्य सर्षमुखे निपातः" अर्थात्‌ इथ्िकके भयते मागते 
इए मनुप्यका पैर स्के समे द्यी पड़ा; इस प्रसिद्ध न्यायके अनुसार 
कहते है श्रृथिकादपसर्थन्‌' इत्यादि । 

जो इश्विकते-- विच्छसे--डर कर जल्दीते सांपके उपर गिरतादै, उसे 
सपि शीप्र ही मार डार्ता दै, परन्तु वृश्चिका तो दुःख सहं कर मनुष्य जीता 
भी रहता है । तात्य यह षै किं स्वल्पदुःखके परिहारके र्एि अधिक भयावहे 
उपाय नर्हा करना चाहिए । प्रकृते रागानुदृरिसे बरह्मभावनोत्पचिमे सन्दैद- 
मानसे व्याग कर फिर प्रपश्चभावनामे रुगना दृश्िकरके भयसे भागकर सर्धे 
उपर गिरनेके सदश हे । ब्रहमविचारमे रुगे रहनेसे सक्ति होगी भौर प्रपश्चद्री 
भावनासे तो संसारामिमे हयी सन्तप्त होना पड़ेगा ॥२२८॥ 

यदि किये कर नकी भावना ही से रागादिकी निवृत्ति हो जायगी, विषय- 
दोषदशनकी जरूरत ही नही दै, तो इसपर कहते दे --बह्षनिष्टठामवाप्तस्यः 
इत्यादिसे | 


महमभावनारमे जिसका मन॒ ल्गा हुआ दै, एसे सखद्धको रागाद्युत्पत्तिका सभय 
हो कां ! यदि यह कहो, तो विरागी तथा नह्मनिष्ठ आपका मङ्गर हो अर्थात्‌ यही 
समीचीन समाधान दै, एसी बुद्धि ब्रहमनिषठकी ही होती है, दूसरेकी नदीं । सतर 
राखकां निष्कषे यही दे, अतः जाप असंदिन् ओर भबुद्ध दो गये । अन 


यदि बोधसे प्रथम ही रागदिका त्याग दो चुका है, तो फर रागानुशचिष्षी शङ्का 
ही कैसी ? एेहिक गौर भयुष्मिक फर भोगमें विरागके बिना तो साघन चतुष्टयसंपति 
दौ नहीं होती ओर बिना उक्त संपरिके शाने ममिकार ही नहीं है । हा, ठीक 
£! किन्तु कमं विचित्र होते है, अतः जन्मान्तरीय कृर्मनिपाकसे फिर जण्ाथ्छारि, 


प्कम्कच्या 
च्म 
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बोधात्‌ प्रागेव संसारदोषदक्वेद्धिरज्यते । 

विरज्यत्वथ पापेन रागशेत्‌ स चिकित्स्यताम्‌ । २३० ॥ 
दोषदष्टिबह्मनिष्ठाद्यमत्र महौषधम्‌ । 
कमेजस्याचिकित्स्यस्य मोगादेव निराक्रिया ।॥ २३१।। 
कादाचित्कं रागलेश्चं चिकित्सितुमशकनुवच्‌ । 

यो ब्ह्ममोधे सन्देग्ि कदा स्यात्तस्य निश्वयः ॥ २३२ ॥ 


2 
महर्षिर्योकी रागादिकी अनुवरत्ति भी पुराणादिमे प्रसिद्ध दै, इसी अभिप्रायसे 

कहते है--बोधात्‌ प्रागेब' इत्यादिसे । 

ब्रह्मज्ञानसे पहले दी संसारदोषदर्यनरीर संसारसे विरक्त हो जाता है। हौ, 
विरक्त हो जाता हे, किन्तु जन्मान्तरीय पापसे राग द्वारा पुनः संसारपद्रच्युन्युख भी 
हो जातां हे, इसकिए प्रतीकारे उपायोका उपदेश आवदयक है ॥२३ ०॥ 

यदि रागादिकी अनुवृत्ति न हो, तो सर्वोत्तम है, प्रतीकोरकी आवक््यकता 
ही नहीं है, किन्तु सबका समान कर्मं तो होता नही, यदि जन्मान्तरीय दुरदषटते 
किसी सुसुश्चको फिर रागकी अनुवृत्ति हो जाय, तो ब्रह्मज्ञानोत्पत्तिम सन्देह नं 
कर रागादिकी प्रतिक्रियामँ ही उसे तत्पर होना चाहिए, इसीलिए पुनःपुनः 
राङ्का ओर समाधान करते है--दोषदृष्टि °” इत्यादिसे । 

विषयदोषददन ओौर ब्रह्मनिष्ठा ये दोनों इसके महौषध है । यदि प्रारञ्ध 
कमेसि भोगमिं उपयुक्त रागादिकी अनुदृत्ति हो, तो वह भोग ही से निृत्त होगी, 
क्योकि भोगजनक अदृष्ट सवसे प्रनरु होता है। उसकी प्रतिक्रिया नहीं हो 
सकती, अतएव -- ` | 

अवदहयभाविभावानां मरतीकारो भवेद्यदि । 
तदा दुःखेन किप्येरन्ररूरामयुधिष्ठिराः ॥ 

इत्यादि महानुभावोके वचन हँ । 

उक्त अथको दी ्थूणानिखननः न्यायसे चड़ करनेके किए कहते दै - 
कादा चित्कम्‌" इत्यादिसे ॥२२१॥ 

ब्रह्मचिन्तनके समय राग आदि कदाचित्‌ उत्पन्न हों ओौर उनकी प्रतिक्रिया 
न करता हज यदि कोद ब्रहमबोध हीमे सन्देह करता रहे अर्थात्‌ बहाज्ञान 
होगा या नही, एेसा सन्देह करता रहे तो सन्देह होनेसे प्रवृत्ति शिभिकरूहो 


१६४ बहदारण्यकैवोर्तिकसारं 1. 
अन्ञश्वाऽश्रदधानश्च सशयात्मा विनङयति । 

इत्युक्ताः प्रतिबन्धस्य छचकाः संशयाद्यः ।॥ २३२ ॥ 
यो जानाति अदधाति निथिनोति च शासतः । 

प्रतिबन्धो न तस्याऽस्ति मादृशस्य कदाचन ।। २२४ ॥ 
प्रतिबन्धविहीनस्य ज्ञानेनाऽज्ञाननाखशनम्‌ । 

दृष्ठं फं विजानीयाचुपिर्भोजनतो' यथा ॥ २२५ ॥ 
लभ्यमाने दृष्टफले छृत्स्नकमानसुष्ठितेः । 

नाऽधिकारो निवार्योऽत्र जिज्ञासोयक्तिकामिनः ॥ २३६ ।। 
नव॒ मानादविज्ञाता वियुक्तः काम्यते नहि 

ज्ञातायां स्वात्मरूपत्वात्‌ सुतरां नास्ति कामना ।॥ २२७ ॥। 


जमनी, किर उ कन जह्यका निन्य सेना जरत्‌ कमी नही, जतः सन्देह ` 
सर्वथा हेय है, उसकी निवृत्तिके किए अवदय यत्न करना चाहिए ॥ २२२ ॥ 

अज्ञ, श्द्धाद्रूत्य ओौर संखरयरीरु नष्ट॒दो जाता है अर्थात्‌ परमपुरूषाथ 
भमृतसे वश्चित हो जातादहै। अनज्ञानसे संशय, संदायसे अश्रद्धा, ओर 
अश्रद्धासे ब्ह्मज्ञानमें परवृत्ति नहीं होती; इसकिए अज्ञान, अश्रद्धा ओर संदाय ये 
तीनों उक्त प्रवृत्ति पराचीन दैवदुर्विपाकरूप प्रतिबन्धके सूचक दें २२३ ॥ 

'यो जानातिः इत्यादि । आलमतत्वको जो जानता है, अद्धा करता है ओर शाख्रसे 
उसे निश्चित कर लेता हे; मेरे सदर उसके ज्ञानका कमी भतिबन्ध नहीं है ॥२२४॥ 

श्रतिबन्ध ° इत्यादि । प्रतिबन्धडूल्यका आत्मन्ञानसे आके अज्ञानका 
नाश्य दृष्ट फर जानो, जैसे कि भोजनक्रा दष्ट फर है- तसि ॥ २३५ ॥ 

लभ्यमाने" इत्यादि । जिसका अज्ञाननाशरूप दष्ट फरु देखते , सक्र 
विहित कर्मोका अनुष्ठान न करनेपर उस मोक्षकामी जिन्ञायुकी ज्ञानाधिकारमें रोक 
नहीं है ॥ २३६ ॥ 

अच्छा ज्ञानाधिकारी मोक्षकामना यदि विदोषण है, तो अज्ञात अथवा ज्ञातं 
मोक्षम कामना होती हे; यदी राङ्का करते दै -“नचु' इत्यादिसे । 

यदि ममाणसे युक्ति अज्ञात दहै, तो उसमे कामना नदी हो सकती, क्योकि 
क्ञानजन्या भवेदिच्छा' इस न्यायसे इच्छा ज्ञानसे उत्पल होती है । यदि ज्ञान दी 


नहीं हो, तो इच्छा केसे हो सकती हे ? ओर यदि ज्ञात तो | 
स्वात्मस्वरूप होनेसे उसमे कामना नीं हयो सकती ॥ २३ ध ॥ 
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न युक्तं कामना युक्तौ पंसां नास्तीति भाषितम्‌ । 
देशकालानवच्छिननसुखाद्यथित्वद शनात्‌ ॥ २३८ ॥ 
प्रीत्युत्कषो नरेकोकि काम्यमानोऽभिवीक्ष्यते । 
दृष्टादृष्टाथसम्बन्धिविषयेष्वविरोषतः ॥ २२३९ ॥ 





अप्राप्त विषयकी इच्छा होती है प्राप्त की नदीं । आत्मस्वखूप दहोनेसे सदा 
मुक्ति प्रास्त दी है, तो फिर उसकी इच्छा कैसे £ इस राङ्ाका समाधान करते दै-- 
(न युक्तं" इत्यादिसे । 

यद्यपि मुक्ति स्वप्रकारा आत्मस्वरूप दहै, अतएव अज्ञात नहीं हो सकती । 
ओर ज्ञानोदयसे पहले प्रमाणान्तरसे वह ज्ञात है, यह मी नहीं कह सकते, क्योकि 
स्वासस्वखू्प होनेसे वह मानान्तरकी विषय नहीं है, तथापि सामान्यसे ज्ञात दै 
जौर विरोषरूपसे अज्ञात है, अतएव कामनाकी विषय है, इस अमिप्रायसे कहते 
है युक्तिमे पुरुषकी कामना नहीं है, यह नदीं कह सकते, क्योकि देरकारानव- 
च्छिन्न सुखके अर्थित्वके देखनेसे युक्तिकामनाकी स्पष्ट प्रतीति होती है । “निरवधिकं 
सुखं मे स्यात्‌ कदापि दुख मा भूत्‌, यही देराकाखनवच्छिनन सुखकी प्राना 
हे, यह प्रार्थना सर्वानर्थोच्छेदस्वरूप आत्मस्वरूप मोक्ष ही मेँ प्यवसन्न होती दै । 

अव यह शका होती है किं प्रीदयत्कर्षं मोक्ष नहींहै, किन्तु स्वग है, 
्सरिए प्ीद्युतकर्षकाम मोक्षकाम है, यह कैसे निश्यय करते दे ? 

उत्तर-दष्ट हेतु पुत्रादिसे ओर अदृष्ट हेतु यागादिसे सम्बद्ध प्रीटयुर्कषसे अति 
रिक्त सुस मे स्थात्‌" इस प्राथनाका विषय प्रीद्युकरषे निर्विशेष होनेसे स्वगं नदी 
ह, स्वर्ग तो क्रियाजन्य दोनेसे सविदोष है । ओर विद्धान्‌ रोग अपवगेसे अतिरिक्त 
परथेनाका विषय निरतिशय प्रीदयुत्करष दसरा है नदी, देसा मानते ह, क्योकि 
स्वगादिुख कर्मजन्य होनेसे ृष्यादिके समान अनित्य ओौर सातिशय है ओर मोक्ष- 
साध्य नद्य है, किन्तु अभिव्यज्य हे, अतएव नित्य ओर निरतिरयरूप दै ॥२३८॥ 
यदि प्रीदयुक्कर्ष मोक्ष नही, किन्तु स्वदे, तो स्वरीकाम मोक्षकाम 
कैसे हो सकता है, ओर काण्डद्वयका प्रामाण्य कैसे हो सकता दै £ इसङिए कहते 
दै--श्रीत्युतकर्षो ° इत्यादिसे । | 

पुत्रादि. दष्ट हेवुसे ओर यागादि अद्ठ हेुसे सम्बद्ध प्रीदयुत्कर्ष सविरोष 
दृष्ट दै ओर मोक्षम प्ीदयुत्कर्ष निर्विदोष है । “मा न भूवं भूयासं यह प्रेमातिदाय 


१६६ बृहेदारण्यकवार्तिंकसार [ १ अध्याय 


,_ ,_ ,_ ,_-----~-------------------------- ~ ~ ~` ~ 1 
[क व क, व 0 च 1 (मिष 











नानाऽन्यत्र परमानन्दादुत्कर्षः पयवस्यति । 
परमानन्दरूपा हि वियुक्तिः श्चतिसम्मता । २४० ॥ 
आत्यन्तिकसुखप्रा्षिदुःखविच्छेदकाष्धिणः । 
अर्थतो ुक्तिमेवाऽमी कामयन्तेऽखिला जनाः ।। २४१ ॥ 
स्वगीदिकाम्यपि जनो युक्ति कामयते खट । 
क्ति कामयमानोऽन्यत्कटाक्षेणाऽपि नेक्षते ॥ २४२ ॥ । 
अत्मा ही दृष्ट है। पुत्रविषयक भरेम पुत्र विदोपित है, तथा स्वर 
विषयक परेम स्वरसे विदोषित दै ओर मोक्ष विषयविरोषसे अविरोषित है । हम 
खी रहे, यह इच्छा, हम युत्रसे खखी रहँ, स्वग॑से खसी रहं, इन इच्छाजसि 
विलक्षण है, अतः परमानन्दमोक्ष निरतिशय ओौर निर्विोषित खस दै, यही स्पष्टाथ 
सूचित होता है ।२३९॥ | 
(नाजन्यत्र' इत्यादि । परमानन्द मोक्षसे अतिरिक्तमे प्रीद्युकरषका पर्यवसानं 
नहीं षै अर्थात्‌ निःसीम प्री्युत्करष मोक्षम ही है, परमानन्दस्वरूप मोक्ष ही दै, यहं 
ध्रुतिभरमाणसे सिद्ध है ॥२४०॥ 
यदि स्वगीकाम भी सुमुश्च दहो तो कर्म ओौर ज्ञानम अधिकारीके मेद 
केसे होगा, क्योकि स्वगीकाम कर्माधिकारी है, ओौर अपवगैकाम ज्ञानाधिकारी ह 
इस प्रकार अधिकारीका मेद तथा ज्ञानकाण्ड, कमेकाण्डका मेद ओौर अधिकारी 
परूषक भेदरसे काण्डद्वयमे प्रामाण्य भी सिद्ध होता है, परन्तु बह कैसे होगा, इस 
दाङ्काकी निचृक्तिके छिए कहते हे “आवत्यन्तिक ०” इत्यादिसे । 
स्वरीकामना मोक्षविषयक होनेपर भी सुयुक्ष स्वभैको चाहता दी नीं 
आत्यन्तिक सुखकी प्राप्ति ओर आत्यन्तिक दुःखकी निवृत्ति चाहनेवाखा पुरूष अथतः 
अथेसिद्ध मोक्ष ही चाहता दै, क्योकि स्वर्ग आदिमे आत्यन्तिक सखुखकी प्राभि तथा 
॥ दु ५ ष तो है नही, ओौर चाहता है यदी दोनों, तो फरूतः 
क्ष हौ चाहता हय द्र होता । यही 
1. हे। यदी स्पष्ट अथेके किए फिर कते 
स्वगोदिकी कामनावाङा मी युक्तिकी कामना करता है ओौर स॒क्तिकी 
कामनावाखा पुरूष स्वगोदिको अनास्थासे भी नहीं देखता अर्थात्‌ यदि स्वर्गादितसे 


विरक्त होकर ही मुमुश्चु होता है, तो फिर 
सम्भावनां १ ॥२४२॥ ् द फिर  स्वगौदिकी स्प्रहाकी उते क्या 
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यन्न दुःखेन सम्मिन्नं न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । 
अभिलाषोपनीतश्च सुखं स्वगेषदास्पदम्‌ ।॥ २४६ ॥ 
तस्मात्‌ स्वगस्य मोक्षत्वादभिरोत्रादिकमणाम्‌ । 
मोक्ष्राधनतेवेति मतं चेत्तन्न युज्यते ।। २४७ ॥ 
सप्नरजन्म भवेदिभ्रो धनाद्यो वेदपारगः । 

इत्यादिश्चा खतः कमफलेयत्ताऽवधार्यते । १४८ ॥। 


भगिनिका मनिकनिोनेनेविवननेकोयोनाेयेोषिेणयणोोेेनेयिेयेकनष्वयननः 


इयत्तासे परिच्छिन्न सुखविरोष ही स्वग हे, इससे अधिक सुखविरोष स्वर्ग नही है, 
यदि एसा कोई नियम होता, तो स्वगैसे अधिक ग्ुखातमक होनेसे म्वर्गपद- 
वाच्य अपवग नहीं है, यह क सकते, परन्तु यह है नहीं, किन्तु भविरोषित सुखको 
स्वग कहते हैः । अविदोषित सुख अपवर्ग भी हे, अतः स्वर्भके समान अपवर्ग भी 
स्वगदाब्दका अथं हे, इस तादयर्यसे कहते दै "परमामन्द' इत्यादिसे । 

परमानन्दख्प होनेसे मोक्षको भी स्वगेदाब्दसे कहते ह ॥२४५॥ 

अर्थवाद वाक्य्मे रहनेवाले स्वगगशब्दके अथैके स्वरूपके पर्स्यालोचनसे भी 
स्वगीराब्द मोक्षवाची है, यह प्रतीति होती है, उसेद्टी कहते है भ्यश्च 
दुःखेन" इत्यादिसे । 

जो दुःखसे मिश्रित नदीं हे, विनाशी नही है, जो सबकी भभिलापाक्रा विषय 
है वही युलविरोष स्वर्गशब्दका वाच्य दै । पुत्र, पञ्च, धन॒ आदिको कोई चाहता 
है, कोरे नहीं चाहता दै । किन्तु स्वरीको स चाहते ष्क, हसी तात्पर्ये “स स्वः 
सवान्‌ प्रत्यविरिष्टत्वात्‌, पेसा जेमिनि आचायैका सूत्र है ॥२४६॥ 

“तस्मात्‌! इत्यादि । स्वर्गशब्द इयत्ताविरोषविशिष्ट॒सखुस्रविरोषका वाचक 
नहीं है, किन्तु अविरोषित सुखविरोषका वाचक होनेसे मोका मी वाचक ट, 
दसङिए स्वगेसाधन अभिहोत्रादि करम मोक्षसाधन ही ष, यही मानना चाहिए । 
यदि स्वगे जौर अपवगैमे मेद नहीं है, तो तत्साधने मी मेद नहीं ह, इसका 
निराकरण करते दै तन्न युज्यते इत्यादिसे । 

भाव यह दै कि कमैवाचिपदमात्रकां इयत्तानवच्च्छिस मुख विरषं मर्थ 
दै या स्वगीरब्दका ही द्वितीय पक्ष तो युक्त नही दै, क्योकि कर्मफ निरोषमे 


ह्यन्ताका श्रवण हैः । यदी कहते दै सप्त इत्यादिसे । 
पथम पक्षका निराकरण करते द्वै ---(८मन्यतनि? == , 


आओषिकातिरक्षि ) भाषानुवादसदहिते १६९ 


ज ते चा 
1 ण ~ ५ -५ ५ भ ण ण पवना भकः 


यत्रापि स्वगशब्देन न विेषोऽवधारितः । 
दराख्रान्तरेण तत्रापि सविरोषोऽबधायताम्‌ ॥ २४९ ॥ 














“चित्रया यजेत पञ्चुकामः' इत्यादि वाक्यम यद्यपि पड आदि पद है, तथापि 
पड्यु स्वयं पुरुषार्थं नीं है, किन्तु पञ्युकी प्रापि हदोनेपर दधसे उत्पन्न दोनेवाखा सुख 
पुरषाथ है, यतः उसके द्वारा पञ्यु भी पुरुषा है, इसर्िए पड्ुपदका पञ्यप्रा्षिजन्य- 
श्षीरपानसुखविशोष अथे होनेसे खुखविशेष यदि मोक्षस्वूप दहै, तो चित्रादि यागका 
भी मोक्ष ही फर है, इसी तरह अथिष्टोमका भी स्वग फर होनेसे चित्रा ओौर अयिष्टोम 
आदि यागोकिं फलम सांकय हो जायगा, इसङिए पुत्र, पशु आदिसे हदोनेवाखा सुख- 
विदहोष चित्नादि यागका फर हे, इससे बिरिष्ट प्रीति स्वगशंब्दका अथे हे । अच्छातो 
विशिष्ट प्रीति भी किसी उपाधिसे विशिष्ट है या अनवच्छिन्न हे £ अर्थात्‌ समस्त 
उपाधियोँसे शून्य £ प्रथम पक्षम वह मोक्ष नदीं हो सकता । द्वितीय पक्षम तादर- 
सुखविरहोष स्वगेराब्दका प्रवृत्तिनिमित्त ज्ञात नहीं है, ऋ्योकि ज्ञापक कोई वचन नहीं 
दहै, मौर न वह स्वयपकारा दी है । यदि वह स्वतःपरकाश माना जाय, तो ताद्य 
सुखके छिए यागका अनुष्ठान ही नहीं हो सकेगा, क्योकि स्वयंपकारा स्वतःसिद्ध है, 
केवर अज्ञानमानत्र व्यवधायक है, उसकी निदृत्तिके ङ्िए ज्ञानकी दी आवदइ्यकता दै । 
उससे भिन्न यागादि साधनकी आवदयकता नहीं हे । इन कार्णोसे स्वगेराब्द मोक्षवाची 
नदीं हो सकता दै, किन्तु रोकविोषमे होनेवाख सखुखविरोष ही स्वर्गराब्दका अथ 
है मौर यदी शस्वगैकामो यजेतः इस वाक्यम विवक्षित है । ओौर यर्होपर यह भी 
दोष हे--यदि काम्य कर्मोका फर भी सुक्ति हे, तो सायं तथा प्रातःकालमे आइति- 
मानसे मोक्षफरकी प्रापि हो जायगी, फिर नित्याभिदोत्र ही व्यथे हो जायगा । मुक्ति 
निरतिशययस्वख्प है, इसरिए फलखधिक्रय भी नहीं कह सक्ते , इसङिए कर्मफर- 
व्राची पदमात्रका मोक्ष अथे है, यह नहीं कह सकते । 

श्ोकाथ- किसी किसी कर्मका फर यह बतलाया गया दहै किं उसके 
अनुष्ठानसे सात जन्म ब्राह्मण, धनाढ्यं तथा वेदपारग होता है, इस प्रकार इयत्ता- 
परिच्छिन्न होनेसे कर्मफरु मोक्च नहीं कहा जा सकता ॥ २४८ ॥ 

द्वितीय पक्षके निराकरणार्थं कहते दँ '्यत्रापि" इत्यादिसे । 

 . जहां इयत्ताविदोषका अवधारण नहीं है, केवरु स्वगशब्दमात्रका अवण ` 
दै, वहां मी शाखरान्तरसे सविदोषका--इयत्ताविदोषका-- निश्चय कर्‌ छेनां चाहिए धुण्य 
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तृष्णया साधकः भ्रीतिखवमन्यत्र वाञ्छति ।. 
पशब्रष्ट्यादिकामानां भूयसामिह दर्शनात्‌ ।॥ २५० ॥ 
अनथेकोऽन्यथा चित्राकारीर्यादिविधिर्भवेत्‌ । 
 स्वगेरक्षणमप्यस्ति सोमरोकादिभूमिषु ॥ २५१ ॥ 
जर पापका फर क्रमशः सुख जौर दुःख दै, यह निर्विवाद है ओर मनुष्यरोकरसे 
लेकर ब्रह्मरोक तक सुखम तारतम्य है अथात्‌ उत्तरोत्तर शतगुण अधिक आनन्द 
ह--मनुष्यकी अपेक्षा देवतारमे शतगुण आनन्द अधिक है, इसी तरह दुःख- 
तारतम्य भी है--मनुष्यरखोकसे ठेकर अवीचि--नरक- खोक तक उत्तरोत्तर 
दुःखका उत्कषे मी शतगुण है । साधनक उत्कर्षं ओौर अपकर्षसे फरुका उत्कर्ष जौर 
अपकरषे होता है, क्योकि काष्ठके उत्करषं ओर अपकर्षसे ज्वालाका उककर्षं ओर 
अपकर्ष सवीनुमूत है, अतः स्वग सातिराय होनेसे मोक्षपदवाच्य नहीं षै ॥२४९॥ 
यदि स्वर्गादि सुख सातिराय दै, तो प्रीतिर्वमात्र है ओर तृष्णासे भ्रीतिके 
साधनम भवृत्त पुरुष पूणं भीति चाहता है, इसरिए प्रीतिख्वके साषन कर्मभे प्रत्त 
ही नहीं होगा, इस राङ्काकी निवृ्तिके छिए कहते है "तृष्णया" इत्यादिसे ! 
मोक्षातिरिक्त विषयमे प्रीतिरुवकी मनुष्य इच्छा करता द्यी है, अतणएव 
“उद्धिदा यजेत पड्युकामः', “कारीयो यजेत वृष्टिकामः! इत्यादि पड्यु, बृष्टि आदि फर्क 
ठिएु विधायक वाक्य वेदर्मे श्रुत दँ । यदि प्रीतिरुवकी इच्छा साधकको न होगी, 
तो उक्त वाक्य व्यथं हो जार्येगे, इसङ्एि तत्‌-त्‌ फएरुकी इच्छासे ही तत्‌-तत्‌ श्रौत 
जर स्माच्ै क्मोकि बोधक वाक्य साथक होते है ॥२५०॥ 
 (अनथेको' इत्यादि । पय, बृष्टि आदि फक्के रि चित्रा, कारीरी आदि 
यार्गोका विधान है । उक्त फरु प्रीतिख्वस्वरूप है, अतः यदि उसमे किंसीकी पचति 
नहो,तो उक्त विधि व्यथे हो जायगी । ओौर सोम आदि रोकका सुख भी 
स्वगेशाब्दका वाच्य अथ है । यदि कटो फि सोमरोक आदिका खुख अनित्य है 
जौर स्वगे शब्दका अथे “न च अस्तमनन्तरम्‌" के अनुसार अविनादी है, . इसर्िए 
सोम आदि. खोर्कोका खुख स्वगीपदका वाच्य नदीं `, तो इसका उत्तर यह है किं 
मोक्षातिरिक्त निखिरु कमेफरु स्वगीदिः अनित्य हँ । (न च म्स्तमनन्तरम्‌' का यहं 
ताद्य है किं सोमादि रोकका सुख ॒मनुष्यखोकके सखुखके सदश क्षणिक नहीं 
है । इस प्रकार उस वाक्यका तात्य स्तुति है, नित्यतके प्रतिपादने उसका 
त्तात्मयं नहीं है.॥२५१॥ ~ 


अधिकारिपरक्ा । भाषाुवादसदितं । १७९१ 


कृष्यादिवत्कमेजन्यस्वगेस्य श्षयसं भवात्‌ । 

न मोश्षरूपता तस्मात्‌ कमं त्याज्यं ञुुश्चुणा ॥ २५२ ॥ 
प्रत्यक्षश्चुतिविभ्यन्तविहितानामकारणात्‌ । 

त्यागेऽतिसादसं मन्ये नु यागादिकर्मणाम्‌ ॥ २५३ ॥ 
प्रत्यक्षोपनिषदाक्यविहितायास्ततोऽपि च । 
एेकात्म्यज्ञाननिष्ठायास्त्यागोऽतीव हि साहसम्‌ । २५४ ॥ 


कृषि आदि फर्क समान याग आदि क्रियास्े जन्य स्वरी मी अनित्य ही हे, यह 
कहते दै--(कूष्यादि' इत्यादिसे । 

कृष्यादिके सदशय स्वग भी कर्मजन्य हे, अतएव विनाशी है, मोक्षस्वरूप 
नहीं दो सकता, इसरिए सुयुश्चु कर्मका त्याग करे । अतएव “छवा एते" इत्यादि 
श्रतिसे यज्ञानुष्ठानशीरु यजमान आदि छव कह रते हँ, छवन्ते-नशयन्ति-इति वाः 
अर्थात्‌ यज्ञादि दृद नहीं दै । “अक्षय्यम्‌” इत्यादि वाक्य स्तावक हे, क्योकि 
८एवमसुत्र पुण्यचितो रोकः क्षीयते, “नास्त्यक्ृतः कृतेन" इत्यादि वाक्येके विरोधसे 
“अक्षय्यम्‌, इत्यादि वाक्यका स्वाम तात्प नदी हो सकता हे । इसङिए सुसुशचुके 
किए विनाशी फरुके साधन कर्मका त्याग करना ही. अ्रयस्कर है ॥२५२॥ 

अथेवाद्रवाक्यसे विधिवाक्य बरूवान्‌ होता है, अतः कर्मसे भी सक्ति 
होती हे, एेसी शङ्का करते है--श्रत्यक्षु' इत्यादिसे । 

 स्वान्तशब्दके सदश विध्यन्तराब्द विधिके तात्प्यैसे प्रयुक्त है, (यावञ्जीवं- 
मभिदोत्रे जुहुयात्‌ इत्यादि विधि प्रत्यक्ष ह । अपौरुषेय होनेसे मूरुप्रमाणकी अपेक्षा 
नहीं हे, किन्तु स्वयंप्रमाण है । इन वचनोँसे विहित अभिहोत्र आदि अयःसाघन 
कर्मा निष्कारण त्याग करना साहसमात्र है, अतः अग्निहोत्र आदि कर्मसमुचित 
 ज्ञानसे युक्ति माननी चाहिए ॥२५३॥ 

“शान्तो दान्त उपरतस्तितिश्चुः' इत्यादि वाक्यसे विरक्तके किए सन्यास (कम- 
त्याग) विहित है “श्रोतव्यो मन्तव्यः? इत्यादि वाक्यम विरक्त संन्यासीके ्एिदी 
श्रवणायात्मक ब्रह्मनिष्ठा भी शास्रे कदी गई है। समुच्चय पक्षक माननेसे तो उसका 
स्याग करना पड़ेगा ओौर अनेक उपनिषद्वाक्योसि निर्णत अथका भी त्याग करना 
ठीक नहीं है, क्योकि कर्मक स्यागके साहस कीं अपेक्षासे भी संन्यासका त्याग करने 
अधिक साहस हे, इसलिए केवर रेकाल्मयज्ञान दी मोक्षका हेतु हे, कर्मसघचित 
ज्ञान मोक्षका साधन नदीं है, यह सिद्धान्त करते दै--्रत्यक्षोप' ० {इत्यादिसे । 
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न्न्य 


विचार्यमाणे यज्ञेन कमेत्यागस्य सम्भवात्‌ । 
न॒ किचित्साहसं त्वस्ति प्रत्यक्षश्रुतिवाक्यतः ॥ २५५ ॥। 


“शान्तो दान्तः इत्यादि साक्षात्‌ उपनिषट्वाक्योसे विहित सन्यासस्वरूप 
रेकार्म्यज्ञाननिष्ठके त्यागमें कर्मके त्यागसे भी अधिक साहस है अर्थात्‌ असश्च 
कर्मत्यागपुरःसर श्रवणादिकी इत्तिम परायण हो जर ज्ञानसे दी सक्ति होती दै, 
शेसी भावनाको दृढ़ कर ज्ञानसाधनमे दी सदा तत्पर रहे ॥२५४॥ 


यदि यह किए कि कर्मके विधायक वाक्य ओर कर्मके संन्यासबोधक 
धाक्यौँका परस्पर विरोध होनेसे कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड इन दोनो अम्रामाण्य ह्यो 
जायगा; क्यौकि 'तदप्रामाण्यमनृतन्याघातपुनरुक्तदोषेभ्यः इस न्यायसूत्रसे व्याह 
तोथेके ८ विरुद्धं अथेके ) बोधक वाक्य अभरमाण होते है यदह निशित किया 
गया ह । त्यागवोधक वाक्यसे कर्मानुष्ठान व्याहत है, मौर कर्मबोधक वाक्यसे 
कर्मोका त्याग व्याहत है, अतः कर्म तथा उसके त्यागके परस्पर अ्याहत होनेसे 
तत्‌-तत्‌ वाक्थमें प्रामाण्य हो ही नहीं सकता है, इत्यादि दकाकीं निदचिके छण 
कहते है--"विचाय्य॑माणो" इत्यादिसे । 

^त्यागेनेके ऽृतत्वमानञ्ुः,, श्नाह्णो निर्वेदमायात्‌", '्यदि वेतरथा बह्मचर्यादेव 
मरन॑जेत्‌" इत्यादि सेक श्तियोमे सेन्यासका-- करम त्यागका- विधान हे, इसरिए 
अधिकारि्यकि मेदसे दोनकी अर्थात्‌ कर्म॑ ओौर संन्यासकी व्यवस्था रीक 
हीहे, क्थौकि जो स्वगीदि फल्से विरक्त य॒खुश्चु है, उनके किए कर्मसन्यास- 
विधि ओर जो स्वर्गादि फरोमे अनुरक्त है, उनके ङ्एि जीवनपर््यन्त 
जनुं्ानकी बोधक कर्मविधि दै, इस प्रकारकी व्यवस्थाके माननेपर कर्म- 
स्यागके साहसकी शङ्का दी नहीं दे, क्योकि यसे पूर्वं गौर मपर प्रकरणे 
अनुसंधानके द्वारा विचार करनेपर कर्मका त्याग ही निर्विरोध दयो सकता द, 
सङि उनके त्यागमे साहस दै ही नदीं, भक्ष शरुतिसे अर्थात्‌ “शान्तो दान्तः 
इत्यादि शतिसे त्यागका विधान त्यक्षसिद्ध दै, “एतावान्‌ वै कामः” इस श्चतिसे 
अविरक्त कमकाण्डमे अभिकार है । उसको आरस्य, ममाद आद्धितते 
कृभेका त्याग नहीं करना चाहिए । ब्राह्मणो निर्वेदमायात्‌ इत्यादि श्चतिसे 
विरक्त सन्यासीका ज्ञानकाण्डमे धिकार है, इस ` प्रकार मधिक्रारोक्ा किमाग 


कल "क¬ क 
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तस्मात्सिद्रोऽधिकारोऽत्र ब्रह्मकूपं विविक्तः । 
जिज्ञासोरेव कततस्तु न सिषाधयिषोरिति ॥ २५६ ॥ 


हृति भरीविधयारण्यमुनिविराचैते वार्तिकसारेऽधिकारिपरक्षानामक 
प्रथमं प्रकरणं समाप्तम्‌ । 





्रतिते सिद्ध ही दै, अतः कर्मकाण्ड ओर्‌ ज्ञानकाण्डमे विरोधकी संभावना नहीं है, 
इसर्एि दोर्नमिं प्रामाण्य व्यवस्थित है ॥२५५॥ 

कृतका उपसंहार करते ६ “तस्मात्‌ इत्यादिसे । 

दोनों काण्डम अधिकारीका मेद दुर्वार दहै, त्रहमहटप सदानन्द संवित्स्रभावमे 
प्रवेश कटनेकी इच्छावलि मुष्का ज्ञानकाण्ड अधिकार है ओर कमकाण्डमे 
स्वगादिफलरगियोका अधिकार है । येकत्यज्ञान ही मोक्षका साधन है, कमे 
नहीं है, रेकात्य ज्ञानम जिज्ञायुका दी अधिकार दहै, पिषाधयिषुका नहीं ! युक्ति 
निस्य दै, क्योकि वह कार्यं नहीं है; यह निष्कपै है ॥ २५६ ॥ 


इति म० मण० पण्डितपरवर श्रीहरिहरङृषाटुद्िपेरि विचरित वा्तिकतारकं ` 
माषानुवादमं अधिकारिपरीक्षा नामका प्रथम मरफरण समाप्त । 
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अथ सम्बन्धपरीक्षा 


सिद्धेऽधिकारे वेदान्तसम्बन्धोऽथाऽभिधीयते । 
असम्बन्धे त॒ लालेऽस्मिन्नधिकायेप्रबृ्तितः ॥ १ ॥ 


जञानकाण्डके साथ कर्मकाण्डकी संगति बतकनेके छिए कहते द- 
भसिद्धेऽधिकारे" इत्यादिसे । 

अधिकारके सिद्ध होनेपर वेदान्तके- कर्मकाण्डके साथ सम्बन्धा अभिधा 
करते ै, क्योकि सम्बन्ध के बिना अधिकारीकी राखमे भव्ति नहीं होगी 
अधिकारीके विचारके बाद सम्बन्धके विचारे हेतु यह दै किर्या 
कर्मकाण्ड ओौर ज्ञानकाण्डका परस्पर सम्बन्ध न होता, तो कमकरि अनुष्ठान 
अनन्तर दी अधिकारीकी ज्ञानम प्रवृति होनी चाहिए, पेसा नियम नह 
होता ओर शाखका नियम ेसा ही है । इसङिए पूरव ओर उत्तर काण्डका अवदः 
सम्बन्ध कहना चाहिए ओर पूर्वोत्तरभाव सम्बन्धहेतुक ही होता दै, जिसकः 
जिसके साथ सम्बन्ध नदीं होता है, उसका उसके साथ पूर्वोत्तरभाव मी नहीं होता 
न्माय ओर मीमांसा स्वतन्र दै इसङ्िए उनम पूर्वोत्तरिमाव नदीं दे 
ज्ञानकोण्ड ओौर कमकाण्डका पूर्वोत्तरभाव हैः इसङिए उनका सम्बन्ध अवः 
कहना होगा, अन्यथा कमीनुष्ठानके बाद ज्ञानम प्रवृत्ति नहीं होगी ॥ १ ॥ 

शङ्का-^तस्यास्य कर्मकाण्डेन सम्बन्धोऽमिधीयते" इस भाष्यसे विहोष सम्बन्धाः 
मिधानकी मतिन्ञा होनेपर भी ‹सर्वोऽप्ययं वेदः पमरव्यक्षानुमानाभ्यामनवगतेष्टानिष्ट- 
प्राप्तिपरिहारोपायप्रकाद्यनपरः इस अभरिम माष्यसे सम्बन्धविरोषका अभिधान नं 
कर वेदम इष्ट ओौर अनिष्ट की प्राप्ति ओौर परिहारके उपायरूप अथान्तरक] 
अभिधान दै, जिसकी जिक्ञासा पूरव॑माष्यसे प्रतीत नहीं होती हे, इसं अजिज्ञा- 
सिताभिधानका तार्य क्या है ? 

समाधान-- यद्यपि संबन्धविदोषके अभिधानकी प्रतिज्ञा कीदहै, तौ भी 
सम्बन्धविदरोष न कहकर प्रथम वेदान्तका प्रामाण्य दही कते हे; इसका तात्पर्य 
यह हे कि यदि वेदान्तशास्त्र प्रमाण है, तो कर्मकाण्डके साथ उसका सम्बन्ध बतसना 
ठीक होगा, अन्यथा सम्बम्ध कहमां ही व्यथ है, क्योकि प्रामाणिकका अप्रामाणिकके 
साथ वास्तविक सम्बन्ध हो नदीं सकता । जधिकारीकी प्रदृत्तिके किए पूरवोत्तरका 
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सम्बन्ध अपेक्षित होता हे, सो यदि उत्तरम प्रामाण्य दी नदीं होगा, तो अप्रमाण- 
जञानसे भरडत्ति तो होगी नहीं फिर सम्बन्धके कटनेसे क्या फर £ इस तात्ययसे पटे 
 वेदान्तरमे परामाण्यका प्रतिपादन करके पश्चात्‌ सम्बन्ध कहना उपयुक्त होगा । 
चोदनासू्नमे विधिवाक्ये ही प्रामाण्य माना गया दै, वेदान्तमे विधि है नर्हीः 
 इसख्िए वेदान्त स्वतः प्रमाण नदीं हो सकता, किन्तु कतोके स्वरूपके प्रतिपादन 
द्वारा कर्मका अङ्ग ही ्ै, एसी परिस्थितिमे एक शास्त्र दनेसे पूर्वोत्तरमाव ही 
नहीं है, तो संबन्धामिधानकी चचा ही कैसे हो सकती, इसकिए पहले वेदान्त- 
प्रामाण्यका ही माष्यकार प्रतिपादन करते हे--सर्वोऽप्ययं वेदः" इत्यादिसे । 


अथवा (तस्यास्य कर्मकाण्डेन संबन्धोऽभिधीयतेः यह भाष्य सबन्धविदोषके 
अभिधानके किए नहीं है, क्योकि कर्मकाण्डेन यह तृतीयान्त नदीं हैः 
(कमकाण्ड यह सपम्यन्त पद्‌ है, "नः यह अमावार्थक है, विभक्ति नदीं है । 
भतः अर्थ यह हआ कि वेदान्तका कर्मकाण्डे संबन्ध नदीं कहते, किन्तु वेदान्तं 
परामाण्यका ्रतिपादन करते है; इस तरह “अमिधीयते' ओौर सर्वोऽप्ययं वेदं 
यह दोनों भाष्य संगत हो जाते द । 


सम्बन्धको न कहने तात्प क्या है £ तार्प्यं यह ्ै किं कर्मकाण्ड ओौरं 
ज्ञानकाण्ड ये दोनों भिन्ना्थक दँ या असिनाथक £ दोनों प्रकारसे उनका परस्पर 
सम्बन्ध नदी हो सकता, क्योकि प्रथम पक्षम भिन्नाथक न्याय, मीमांसा आदिर्मे क्या 
 -सम्बन्ध है ? कुछ नहीं, क्योकि अनपेक्षित अभवे दो शास्त्रोकी उभयाकांश्चासे 
अथवा अन्यतराकाक्षासे भी सम्बन्ध नहीं हो सकता, द्वितीय पक्षम एकाथक 
होनेसे एक दी वाक्यै, जो दो वाक्य दी नहीं दँ, तो उनका पूर्वोत्तर सम्बन्ध 
केसा 2 सम्बन्ध दोका होता है, एकका नहीं होता । 


शाङ्का--जौर यह मी राङ्का होती है कि दोनों काण्ड अप्रमाण हैया प्रमाण ९ 
प्रथम पश्चमे विपररम्भक वाक्योकि सदा सङ्गति कहना ही ठीक नदीं है, दवितीय 
पक्षे दोनों प्रमाणे या एक कोई £ दोनों प्रकारसे सम्बन्ध नहीं हो सकता, 
क्योकि यदि दोनों स्वतन्त्र प्रमाण है, तो परस्पर बातीनभिज्ञ दयोनेसे सम्बन्ध दी 
नही हो सकता, अगर एक प्रमाण है जौर दूसरा अप्रमाण है, तो भ्रमाण ओर 
अघ्रमाणकी क्या सङ्गति हो सकती है £ एक हीके प्रमाण माननेसे साधनादिमेद 
मी नदी सिद्ध दो सक्ता? छ 
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तस्यास्य कर्मकाण्डेन सम्बन्धं श्ुतिरवीत्‌ । 


तमेतमिति वाक्येन साध्यसाधनलक्षणम्‌ ॥ २॥। 

बेदासुवच्न यज्ञस्तपो दानमनाशकम्‌ । 
 आत्मतचवे विविदिषां जनयन्तीति हि श्रुतम्‌ ॥ ३ ॥। 

षेदाुवचनादीनामेकारम्यज्ञानवाञ्छने । 

नित्यानां विधिरित्येवमेकं तावदिदं मतम्‌ । ४ ॥ 


- समाधान--सम्बन्धविदहोषके जिज्ञासित होनेसे (अन्नामिधीयते इस भाष्यसे 
सम्बन्धविरोषाभिधानकी प्रतिज्ञा भी माष्यकारने की है, किन्तु "तमेतं चेदाुव चनेन 
ब्राह्मणा विविदिषन्ति इस वाक्यसे सम्बन्धविरोषका अभिधान है ही, तथा यह मानकर 
कि वेदाध्ययन करमैके वाद्‌ पदपदाथेसम्बन्धका ज्ञान होनेसे वेदान्तर्मे साधारण ज्ञान 
ह्ोनेपर यह सम्बन्धविरोष स्वयं प्रतीत हो जायगा, इसिए स्वय नदीं कष्टा, 
भथवा सम्बन्धविशेषामिधानकी प्रतिज्ञा माष्यकारने नहीं की, किन्तु (तमेतमरः 
इस्यादि अ्रतिसिद्ध कर्मे वि विदिषाषवुत्वकी प्रत्यभिज्ञा करके वेदान्त ही प्रमाण नदीं 
तो वेदान्तज्ञानर्मे विविदिषा द्वारा भी कर्म कारण नहीं है, अतः कर्म्म ज्ञानहेतुत्व 
परम्परया मी नहीं है, इस आक्षेपको वेदान्तके प्रामाप्यका समथन कर सम्बन्धविरोष 
छटा, एेसा माननेसे भाष्य सुसङ्कत हो जाता हे । 

` इसी तात्य से कहते ईदै--^तस्याऽस्यः इत्यादिसे । 

(तमेतस्‌” इत्यादिश्ुतिने ज्ञानकाण्डका क्मकाण्डके साथ साध्यसाधनशख्प 
सम्बन्ध कहा दै, अतः सपक्षार्थक होनेसे दोनों काण्डोमे पूर्वोत्तरभाव सज्गत ह ॥२॥ 
किसीका मत है कि नित्य नैमित्तिक कर्मे ही विविदिषा द्वारा ज्ञानक हेतु 
र, काम्य कर्म हेतु नहीं दै, क्योकि काम्य क्मोकि पुत्र, पडा आदि तच्चत्फर नियत 
दै, इसकिए क्ेकाण्डके एक देका ज्ञानकाण्डके साथ सम्बन्ध दै, संपूण कर्म- 
काण्डका नही, इस तात्प्ैसे कहते द बिदाजुबचनम्‌' इत्यादिसे । 
वेवानुवचन-वेवाघ्ययन, यज्ञ, दान, तप- च्छर्‌, चान्द्रायण आदि अनायक 
आत्मततत्वविषयक विविदिषाके जनक ह, यह शचुतिर्योमिं श्रुत ह । एक मत यद्‌ 
है कि नित्य कमै जौर नैमित्तिक कर्मका दी विविदिषामे उपयोग है, काम्य 
 कर्मोका नही, काम्य कर्मोका तत्‌-तत्‌ फर श्रतिमे भरसिद्ध ही है, उसका 
त्याग करनेसे तत्‌-तत्‌ फरूबोधक शति अप्रमाण दहो जायगी ॥ ३, £ ॥ 
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यशा मि न ्द्यक्यलुन्यहुकर युका दु गार्य हुहु यन 


काम्यान्यपि विधीयन्ते विधिभिर्मित्यकमवत्‌ । 
काम्येश्ाऽतोऽस्ति धीष्यद्धिः फरासक्तिस्त निन्दते ॥ ७ ॥ 


करनेके किए नही की जाती, किन्तु निन्यके त्यागके किए की जाती दै 
अन्यथा निन्दामात्रसे तो कोई भी पुरुषार्थं होता न्दी, इसलिए निन्दावाक्य ही 
भसङ्गत हो जार्यैगे, अतएव निन्दा सुननेसे निषेधकी कल्पना करनी चाहिए १ 

अच्छा तो यह किये किं निन्दा कर्मके स्वरूपकी है या उसमे फराभि- 
सन्धिकी £ प्रथम पक्ष ठीक नदीं है, क्योकि "चित्रया यजेत॒ प्युकामः इत्यादि 
श्रतिर्योसि काम्य कर्मं कायखकी दी प्रतीति होती हेः इसलिए तद्धिरुद्ध 
निषेधकी कल्पना नदीं हो सकती । अन्यथा निन्दा द्वारा कल्पित निषेधका भी 
स्वरूपे पस्थवसान होनेसे विधि ओौर निषेधका एकत्र समावेदा होनेसे परवृत्ति ओौर 
निवृ्तिका सांकर्यं हो जायगा । द्वितीय पक्षम फरासङ्ग्मे निषेध इष्ट ही है, स्वरूपमें 
तो विधि है ही, अतः फठेच्छाके निना अनुष्ठित चित्रा याग आदि काम्य कम भी 
आत्मज्ञानके देतु ही दै, इस तरह सभी कम परम्परासे ज्ञानके हेतु दँ । यदि फरुकी अभि- 
रखाषा नहीं है, तो चित्रादि काम्य कैसे कहस्र्पगे, स॒सुक्षकी फलेच्छा न होनेपर मी 
सांसारिक पुरुषोंकी उक्त फरक कामना रहेगी दी, इसङ्एि उन खोर्गोकी अपेक्षा 
काम्य कहने बाधा नहीं है । यदि रङ्काहो किं मुमुश्चुके प्रति वे काम्य कैसे 
हो सकते हैँ £ क्योकि नित्य कर्मकी तरह काम्यम मी उनकी फलखाभिसन्धि नदीं हे, 
तो यह भी युक्त नहीं हे, कारण कि विधायक वाक्यम फटश्चुतिके रहने तथा 
न रहनेसे काम्य ओौर नित्यका मेद्‌ माना जाता हे । 

शछछोकाथे--छवन्ते-- गच्छन्ति -- नयन्ति इति छवा विनश्चराः अर्थाच यज्ञादि 
विनाश्ची दँ । अतएव अदृदाः--अस्थिर दै, इत्यादि निन्दासे काम्य कर्मसे विविदिषा 
नहीं हो सकती, यह आक्षेप ठीक नहीं दहै, क्योकरिं विविदिषाकै उदेरयसे 
ध्यज्ञेन' इत्यादि वाक्यसे उनका विघान दहै, अतः विरोधसे निन्दा द्वारा स्वरूपम 
निषेधकी कल्पना नहीं कर सकते ॥६॥ 

यदि स्वरूपम निषेधकी कल्पना नदीं कर सकते दै, तो निन्दावाक्यकी क्या गति 
होगी जौर वह कैसे सार्थक होगा १ इसका उत्तर कहते दै--“काम्यान्यपि' इत्यादिसे। 

नित्य कर्मके सदृदा काम्य कर्मोका भी ^ तमेतं वेदानुवचनेन" इत्यादि श्रुतिसे 
विधान है, इसकिए फलकाभिसन्धिरहित काम्यकमकि अनुष्ठानसे भी चित्तकी युद्धि 
होती है, केवर फरसक्तिकी निन्दा है, उसका त्याग करना चाहिए ॥\७॥ 
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सम्बन्धपर्रा्षि ] भाषानुवादसहितं १७९. 
कमेण्येवाऽधिकारस्ते मा फठेषु कदाचन । 
इत्यादि कृष्णगीतायायुक्तमासक्तिवजेनम्‌ ॥ < 
आसक्त्या दुष्टचित्तस्य कमजा छद्धिरप्यसौ । 
भोगायेवोपयुक्ता स्यान्न विवेकाय कर्हिचित्‌ ॥ ९ ॥। 
विदवरादहाविदेहेन न्येन्द्र अज्यते पदम्‌ । 
अतो भोगोऽपि तां द्धि स्वसिद्धथयथेमपेक्षते ॥ १० ॥। 


(कमेण्येवाऽधिकारस्ते' इत्यादि । उम्हारा कर्मे ही अधिकार है अथात्‌ 
जिनका अन्तःकरण अद्युद्ध-- तत्त्वन्ञानोद्पत्तिके योग्य नही-- है, उनका अन्तः- 
करणकी ड्ुद्धिके क्एि ही कर्मभे अधिकार है, वेदान्तवाक्योके विचारमें 
नहीं । किसी अवस्थामे अथात्‌ क्मानुष्ठानसे पे या वाद मथवा कमीनुष्टानकारूमे 
स्वगादि फर्म अधिकार याने हमीको उसका फर भोगना होगा, एेसी इच्छा 
कमी न होनी चाहिए । यदि यह कहिए कि वैसी इच्छाके न होनेपर भी कर्मका 
फरु तो अवदय दी होगा, तो उसका उत्तर यही है कि कर्मफरुकी हेतु कामना 
है। यदि तादा कामना न होगी तोकर्मफरु भीन दहोगा। कामनादही 
` फरोत्पादके है, निष्काम कर्म फर नहीं देता । भगवदर्षणवुद्धिसे जो निष्काम कर्म 
किया जाता हे, वह फलप्रद नदीं होता हे, किन्तु चित्तश्युद्धिकारक होता है, इस 
तास्पर्यसे "कर्म में ही तुम्हारा अधिकार दहै, कमी भी फरूकी कामना मत करो 
इत्यादि फखासक्तिका प्रतिषेध श्रीकृष्ण भगवानने गीताम किया है ॥ ८ ॥ 

आसक्तिपूवैक कमानुषठान करनेसे मी चित्तकी शुद्धि होती है, इस आदोकाकी 
निडृतिके छ्िएि कहते दै--आसक्त्या' इत्यादिसे । 

फरके रागसे जिसका चित्त दुष्ट है अथौत्‌ तत्वज्ञानोत्पत्तिके छिए अयोग्य 
हे, उस पुरुषके उपभोगम ही यह कमजा शुद्धि भी हेतु होती है, विवेककी उत्पत्चिके 
रए नहीं ॥ ९ ॥ | 

यदि विवेकोत्यत्ति न होगी; तो कमजा शुद्धि निष्प्रयोजन हो जायगी ? इस 
विडवराहा ० इत्यादिसे । 

विड्वरादादिकी देहसे अथात्‌ सूकरादि निकृष्ट रारीरसे स्वाराज्यका उपभोग 
मदी दहो सकता, इसङ्एि भोग॒ भी अपनी सिदधिके रए कर्मजन्य ्युद्धिकी 
अपेक्षा करता है ॥१०॥ 
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अनासक्तौ तु मोगोऽययं प्रासोति न विरुध्यते । 
नित्यकमेस्विवैतेषु शछद्धिप्राधान्यसम्भवात्‌ ॥ ११ ॥ 
निव्येषु छयुद्धेः प्राधान्याद्धोगोऽप्यग्रतिबन्धकः। 

भोग भङ्करमीक्षन्ते बुदधिद्यद्धधयुरोधतः ॥ १२ ॥। 
कर्मणा पित॒रोकः स्यादित्येवं नित्यकर्मणाम्‌ । 

फर श्तं तथाप्येतैर्वेदनेच्छाऽपि जायते ॥ १३ ॥। 


अनासक्तिसे किये गये काम्य कर्म भोगके देतु होनेपर भी चित्तकी युद्धिके 
देव होते दै, इसे कहते दै -अनासक्तौ' इत्यादिसे । 

फरासक्तिश्ूल्य काम्य कर्मोकिं अनुष्ठानसे मोग ओौर तत्त्वज्ञान दोनों प्राप्त 
होते दै इनमें कोई विरोध दहै नहीं। जनक तथा अजात भभूति 
महारार्जोको भोग ओौर ज्ञान दोनोकी पापि शाख द्वारा ज्ञात दही है, क्योक्रि 
नित्य कर्मके सदा काम्य कर्मोमिं भी डुद्धिमाधान्यका सम्भव है । शुद्धि ओौर मोगरमे 
जब विरोध ही नही, तो भोग होनेपर मी डद्धि होनेमे कोई रुकावर नदीं दे 
आसक्ति ही वास्तविक प्रतिबन्धक हे ॥११॥ 

नित्यक्मके सदश, इस उप्यक्त दष्टान्तको स्फुट करनेके रए कहते दै-- 
“नित्येषु इत्यादिसे । 

नित्य कर्मोका फर ही नीं हे, अतः आसक्ति नदीं हो सकती, फिर भी 
चित्तशुद्धिके उदेक्यसे जसे सुश्च उनका अनुष्ठान करता हे, वैसे ही काम्य कर्मोका 
फक होनेपर भी आसक्तिका त्याग करनेसे नित्य ओौर काम्य दोनो कर्म आसक्तिद्युल्य 
इए जतः नित्य कर्भकी तरह काम्य क्मका भी युद्धि दी प्रधानरूपसे उदेद्य है । 
दसकिए भोग जसे नित्यकमनिष्ठान दारा जायमान चित्तडद्धिमे भतिबन्धक 
नदीं हैः वैसे दी काम्यकमाुष्ठान द्वारा जायमान छद्धिमे मोग भतिबन्धक नदं ह । 
मोग॒विनर्वर है, इस दृष्टिसे भोगे आसक्ति नहीं होती, फिर मी काम्य कर्मक 
अनुष्ठान इसर् करते दँ किः चित्त ब्ह्ज्ञानोत्रिके छिए योग्य हो जाय । इस तरद्‌ 
कार्म्योका भधान उदेश्य चित्तकी इद्धि दी है, इसङ्एि उनसे वही होती है ॥ १२॥ 
कमणा पित°' इत्यादि । नित्य कर्मसे मी पितरृरोकरूप फरकी आपि श्त दे, 
कमणा पित्ररोकः स्यात्‌" यह श्चति नित्य कर्मोका उक्त फल बोधन करती हे,फिर भी 
निनश्वरबुद्धेसे उसमे अनास्था कर केवर चिचशुद्धिके उदेदयसेः अनुष्ठान करनेपर जिस 
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यस्याऽद्रतौ प्रत्यवायस्तसनित्य काम्यमन्यथा । 
हत्थं सकाम्यनित्यानां ज्ञानेच्छाहेतता स्थिता।। १४ ॥ 
अभिचारादिकाम्य तु विहितत्वेऽपि निन्दितम्‌ 
फलदोषेण दु्त्वाञ्ज्ञानाथ॑त्वं न तस्य हि ॥ १५॥ 
काम्यं ससङ्क ज्ञानाय यदि नाऽर तथापि च । 
पुंसां वेराग्यहेतुत्वादुपकार्यैव तन्मतम्‌ ॥ १६ ॥ 





तरह उनका फर चित्तद्यद्धि मानते हो, उसी तरह काम्य कर्मोका अनुष्ठान करनेसे 
चित्त्द्धि होती है, तदद्वारा ब्रह्मज्ञानकी इच्छा भी होती है ॥ १३॥ 

यदि आसक्तिके बिना किये गये सब कर्म ज्ञानके देतु दै, यद मानते 
हो, तो नित्य ओौर काम्यका विभाग कैसे होगा 2 इसका उच्तर देनेके छिएु कहते 
ह "यस्याऽङृतौ" इत्यादिसे । 

जिस कर्मके न करनेपर प्रत्यवाय होता है, वह कर्म॒नित्य है, जेसे सन्ध्या, 
पश्च महायज्ञ आदि । तत्‌-तत्‌ फर्क साघन कर्म काम्य कर्म ह जेसे याग, दान, होम 
आदि । निमित्तके आनेपर ही जिनका अनुष्ठान करिया जाय, वे नैमित्तिक कमं कहराते 
ह । “यस्य आहितभिर्िगरहान्‌ दहति सोऽमये क्षामवते अष्टाकपारं निवेवेत्‌' इत्यादि 
श्चुतिनोषित गृहदाहनिमित्तक अष्टाकपारुनिवीप नैमित्तिक है । इस तरह ज्ञानदेतु 
माननेपर मी नित्य जओौर काम्य आदिके विभागक्छी अनुपपत्ति नर्ही है ॥ १४ ॥ 

नित्य, काम्य आदि सब कर्मोको यदि आत्मज्ञानके दे मानते हो, तो निषिद्ध 
इयेनयाग आदि मी काम्य ह, अतः वे ज्ञानके हेतु हँ या नहीं यह किए न्दी; 
णेसा कहते दै--“अभिचारादि" इत्यादिसे । 

अभिचार आदिके ८ शञ्जवधके उदेदयसे अनुष्ठीयमान इयेनयाग आदिक ) 
निहित होनेपर भीवे निन्दित दै, इसकिए वे ज्ञानके हेतु नदीं देँ । यद्यपि 
दयेनयाग स्वयं निन्दित नहींहै, तथापि उस्के ईिसारूप फर्के प्रतिषिद्धं 
होनेसे वह निन्दित हे, इसरिए्‌ "फरूदोषेण' इत्यादि का है । सयेनके स्वयं दुष्ट 
न होनेपर मी वह फट द्वारा दष्ट है, इसकिए वह तच्ज्ञानोपयोगी नदीं ह ॥१५५॥ 

अनिषिद्ध नित्यादि कर्मोमिं ज्ञानहेतुत्वके माननेपर भी संपूण कमेकाण्डकी 

ज्ञानकाण्डके साभ संगति सिद्ध नदीं होती दहै? इस द्काकी निदृष्धिके ङ्िए कदते 

है-- काम्यम्‌" इत्यादिसे 
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असद्यदुःखफरुतः स्वकायैविनिव्रततिषृत्‌ । 

विरक्तिहेतः कमं स्यात्‌ प्रतिषिद्धं यथा तथा ॥ १७ ॥ 
अपि काम्यं कृतं स्वं दुःखात्मकफर्त्वतः । 
आविरिज्च्यात्‌ स्वकार्यैभ्यः स्यादेव विनिष्त्तये ॥ १८ ॥ 





यद्यपि ससग तथा दुष्टफख्क इयेन आदि काम्य कम॒ज्ञानोत्यत्ति्मे मले दी 
कारण नहीं ह, तथापि पुरुषके ज्ञानोपयोगी वैराग्यके सम्पादक होनेसे तत्त्व- 
ज्ञानोत्पत्तिमे मी उपयोगी है ॥ १६ ॥ 

असह्य ० इत्यादि । भमा ्हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि' इत्यादि श्चतिसे निषिद्ध किये गये 
पराणिर्योके हनन आदिकाः दुःखवहुरु सख-सूकरादिनिक्ृष्टयोनिभापक होनेसे, निषेव 
ास्त्रके अथको जाननेवाखा मनुष्य त्याग करता है जौर हननादि क्मोमिं बन्धनादि 
दोरषोके देनसे धीरे-धीरे वैराग्यसोपानके आरोहणमें प्रवृत्त होता डे । फिर निषिद्ध सम्पूण 
कममिं दोष मतीत होते दै, इसछिए अरोष निषिद्ध कर्मोपि उपरत होनेषर सृष््म 
विचार द्वारा विहित कर्मोमिं भी दोषदृष्टि होने ख्गती है, इस भणारीसे सन कर्मेति 
तथा उनके फकोसि विरक्ति होनेपर॒तत््वज्ञानका अधिकारी सुखश्च होता है, 
इस तात्पय्येसे ^तत्वज्ञानोपयोगीः का है ॥ १७ ॥ 

नित्य ओर नैमित्तिक ही करम मोक्षज्ञानके हेतु टै, काम्यकर्म नही, इस मतके 
नुतार काम्य कम वैरागयोतादन द्वारा उपयोगी है, यह कहते दै- अपि काम्यम्‌" 
इत्यादिसे । | 

संपूण काम्य कमै दुःखफरुक दै, अतः साधेनपरतन््र तथा क्षयी होनेत्ते 
परिणामे वे विरस द, इस कारण मनुष्यसे छेकर बह्म पर्यन्त सब विवेकिर्योको ` 
मपने-जपने कारयेसि निदृत्त करा ही देगा । विवेके पूर्व कर्मोसि उत्यन्न जिन-जिन 
अधिकार प्राप्त सुरखोको अत्यन्त उपादेय समक्ता है, वे ही विवेक होनेपर त्यन्त 
हेय प्रतीत होते दै, इसकिए स्वाधिकार सुखकी उपेक्लाकर नित्य॒ निरतिशय 
खखरूप॒मोक्षकी माघके छि तत्साधने प्रवृत्त दोनेकी चेष्टा मचुष्यसे 
लेकर नक्मातक करते है ॥ १८ ॥ 

भिन्न मकरणमं उक्त नित्य आदि सम्पू कम चित्तकी शद्धिके दवारा नह्म- 
कानके देतु दै, यह विवेचन हुआ, किन्तु विद्यापकरणस्य सगुणोपासना ओौर 
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उपासनं त॒ यत्किञ्चिद्‌ विद्याप्रकरणे श्रुतम्‌ । 
तदप्यैकात्म्यविज्ञानयोग्यत्वायेव करप्यते ॥ १९ ॥ 


तत्वज्ञान ये दोनों मिखकर मोक्षके हेतु हे, यद रोका अवतक वनी ही रही, इसकी 

निवृत्तिके रिण कहते हैँ उपासन तु इत्यादिसे । 

उपासना तीन प्रकारकी होती है कर्मसग्द्धिके किए, अभ्युदयके ङिए तथा क्रम- 
मुक्तिके छिए । इन तीनों उपासनाओंका संग्रह करनेके छिए यत्‌किंश्चित्पद्‌ कदा है 
अर्थात्‌ ये तीनां उपासना, जिनको विद्यामिराषाकौ उत्पत्तिके प्रतिबन्धक पापोसे 
विद्याकी अभिरखषा उत्पन्न नहीं हुई दे, उनके उन प्रतिवन्धक पार्पोका उच्छेद कर 
जह्यवियछोरपत्तिकी दहेतु हैँ । प्रकरण ही इस अथर्मे विनियोजक है, इसख्पि 
विनियोजक वचनका अन्वेषण व्यर्थं है । सगुणोपासनाका तत्‌-तत्‌ फरु तत्‌-तत्‌ 
विधायक वाक्योरमे श्रत दै । उसका स्यागकर अश्रुत ब्रह्मवियोत्यत्ति फक केसे 
मान ? जैसे काम्य कर्मोको, श्त तन्तत्फर्का स्याग कर निरतिशय मोक्ष फर्क छिणए्‌ 
विद्यारोष मानते दे, वसे ही (तमेतम्‌' इत्यादि विविदिषावाक्य सवेकमसाधारण दै; 
अतः काम्य कर्मके समान उपासना कम भी विद्यारोष ही हे। 

छोकाथ--विद्याके प्रकरणम उपासनास्मक जो कर्म श्चुत ह, वे एेकात्म्यज्ञानो- 
त्पत्तिकी योग्यताके सम्पादक दी हँ । पूर्वोक्तं “संयोगणएथकूष्व" नयायसे उपासनाओंके 
दोनों फर. दँ । तपःश्ब्दसे उपासना भी विवक्षित है । तत्त्वन्ञानके समान 
उपासना साक्षात्‌ मोक्षकी साधिका नहीं है, क्योंकि “विसुच्यमानः क गमिष्यसि" 
इस प्रभरसे उपास्कोंका गन्तव्य मारौविद्रोष ज्ञात होता दै । तदनन्तर अर्चिरादि 
मागैविरोषका शुतिर्मे निखूपण भी है। (न तस्य प्राणाः उत्रामन्ति इहेव 
समवलीयन्ते इत्यादि श्रतिसे सक्त यहीं बक्मरूपापन्न दहो जातादहै, क्योकि 
“ब्रह्म वेद्‌ ब्रह्मेव भवतिः यह भी श्वति हे । इसि उसको मार्विदोष अपेक्षित 
नहीं है जौर उपासनाका फरु सत्यरोकादिकी म्राप्ि है, यह्‌ श्चतिर्योमे तथा 
स्मृतिर्मे प्रसिद्ध॒ । वहांपर चिन्तच्युदध दहोनेसे जक्षाके साथ उपासक भी 
मुक्त हो जाते दँ । श्रह्मणा सह सुच्यन्ते सम्भरास्ते मतिसंचरेः इत्यादि वचनेसे यदी 
अथ स्फुट होता है । करम चित्तद्ुद्धि द्वारा ज्ञानका कारण है । उपनिषत्‌-त्रह्मविद्ा- 
साक्षात्‌ मोक्षका साधन है ओौर कर्म ज्ञानकी उत्पत्ति द्वारा मोक्षके साधन द, अतः 
पवकाण्डका उत्तरकाण्डके साथ भाष्याभिप्रेत मोक्षसाधनतव ही संबन्ध है ॥ १९॥ 
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काना 


चित्तस्थैकाग्यजननाद्‌ बह्मलोकाितोऽथवा। 

ज्ञान एबोपासनानि पर्यवस्यन्ति स्वेथा ॥ २० ॥ 
एवं चाऽखिरूवेदस्य वेदनाथत्वकारणात्‌ । 

रुतं विविदिषाथत्वं यज्ञदानादिकमेणाम्‌ ॥ २१ ॥ 
यद्वा कर्माणि पुरुषं संस्छुवेन्ति स्मृतेवकात्‌ । 
अष्टाचत्वाररिशदिति स्मृतिः संस्कारवादिनी ।॥ २२ ॥ 





चित्तस्यैका ० इत्यादि । उपासना चाहे चित्तिकाग्रयकी दे हो अथवा 
ब्रह्मलोकमापिकी, दोनों तरसे उसका बह्यज्ञान मेँ यी पर्यवसान दहै । सारा 
यह है कि उपासना करनेसे रजोगुणकी निदचि दारा चित्त दुद्धं द्ोता द 
ओौर चित्ती शद्धि होनेपर वेदान्तवाक्य द्वारा आत्मश्रवण;, मननं तथा उपासना 
आदि होते ै, तदनन्तर आत्मज्ञान दहदोता दे। यद्यपि उपासनाका 
फार ब्ह्मरोककी प्रापि है, तो मी बह्मरोकमें रहकर सात्विक भावनाके भ्रकेसे 
रजोगुण ओौर तमोगुणका अपचय होता है, अतः वह उपासक्र त्रद्माके उपदेरासे 
आत्मज्ञानी होकर प्रख्यावस्थाके पूर्वं॒॑ब्रह्मके साथ मुक्त हो जातादह्ै। इस 
मकारसे सर्वथा उपासनाओंका प्यवसान ज्ञानम ही है, अन्यत्र नदीं है ॥२०॥ 
“एवं चाऽखिट ० इत्यादि । पूर्वोक्त प्रकारसे वेदम विहित संपूण कमक 
ज्ञानाथैक होनेसे (तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा- 
नाशकेनः इत्यादि श्रुतिसे श्च॒त यज्ञ, दान आदि सम्पूण कर्म ब्रह्मज्ञानकी इच्छाकी 
उत्पत्तिके कारण हँ, यह भरी-मोति उपपन्न होता है ॥२१॥ 

विविदिषा द्वारा कर्म ज्ञानके हेतु दै, इस मतका उपपादन कर अव संस्कार- 
द्वारा कमं बरहमज्ञानके हेतु ह, इस मतका उपपादन करते “यद्वा काणि इत्यादिसे । 

गमोधानसे लेकर सहधर्मचारिणीसंयोगपर्य्यन्त चौदह, पांच महायज्ञ, 
सात होमसंस्था, सात हविःसंस्था तथा सात पाकसंस्था, ये सब मिलकर चाटीस 
संस्कार होते द । जौर अनदन्‌. संहिताध्ययन, परायण, क्मजप, उक्रामण, 
देहिक, मप्मसमूहन, अस्थिसंचय ओर श्राद्ध, इन आट संश्काररोको पूर्वोक्त 
सस्कारोके साथ मिलनेसे अडतारीस संस्कार माने जाते है । जिसके ये संस्कार 
होते हँ, वह ब्रह्मसायुज्य तथा जक्षसारोक्य पाता ड । 

शोकाय --जथवा स्ण्तिमामाण्यसे करम, पुरुषके प्प्कारक द्वै, क्योकि 
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यस्येतदुक्तसंस्काराः सम्पद्यन्ते यथाविधि । 

स ब्रह्मणः सलोकत्वं सायुज्य बा समाप्नुयात्‌ ॥ २३ ॥ 

विशेषः को विविदिषौ संस्कृते वेति चेच्छृणु । 

अवश्यं भाविनी सिद्धिराद्ेऽन्यत्र तु पाक्षिकी ॥ २४॥ 

जाता विविदिषाऽवश्य सम्पाद्याखिकसाधनम्‌ । 

स्वफठं जनयेदान्च वबुथक्षादि्यथा तथा ॥ २५॥ 
म्रतिबन्धकयपाप्मा्न नारयेचित्तसंस्कृतिः । 

साधनानि तु बोधस्य सम्पाद्यानि ग्रयललतः ।। २६ ॥ 





“यस्येतेऽष्टाचत्वारिंखत्‌ संस्काराः इत्यादि स्मृति चित्तसंस्कारकत्वरूपसे उक्त 

संस्कारोका अनुवाद करती हे ॥२२॥ 

ध्यस्येत ° * इत्यादि । शास््रविधिके अनुसार जिसके ये अड़ताठीस संस्कार सम्पन्न 
होते है, वह पुरुष ब्रह्मके साथ समानरोकरव तथा सायुज्य प्राप्त करता है ॥२३॥ 

कमे विविदिषोत्पत्ति द्वारा ज्ञानका देतु है, िवा संस्कार द्वारा ज्ञानका हेव 
ह £ इन दोनों विरोष कनेके छ्ए कहते है-- विदोषः को" इत्यादिसे । 

विविदिषु ओौर संस्कृतचित्त इन दोर्नोर्मे क्या विदोष द £ यदि नक्षन्ञानोत्यत्तिरूप 
फर समान दी है, तो संस्कारम क्म कारण है, अथवा विविदिषामे, इस विचारक 
क्या आवक्यकता है £ आवर्यकता यह दहै कि विविदिषुको ब्रह्मज्ञान अवदय 
होता है ओौर संस्कृतचित्त पुरुषको पाक्षिक हे ॥ २४ ॥ 

प्रथम पक्का उपपादन करते दै-- “जाताः इत्यादिसे । 

उत्पन्न इई विविदिषा सम्पूणं अपने साघन-श्रवण, मनन जओौर गुरु प्रभृति-का 
सम्पादन करके स्वफरको--त्रह्मज्ञानको-- अवङ्य उरपन्न कराती है, जसे बुमुक्षा 
उत्पन्न होती है, तो आदार आदि साधनक सम्पादन द्वारा स्वफरु तृिका अवदय 
उत्पादन करती है । बुखुक्षाके बिना मोजनसाममरीके रहनेपर भी भोजनम प्दृत्ति नही 
होती । ओर बुयक्षा होनेपर यदि सामभ्री उपस्थित न मी हो, तो भी पुरुष सामभ्रीका 
सपादन करके .मोजन करता है, तदनन्तर ही तृसिरूप फर सवीनुभवसिद्ध है ॥२५॥ 

संस्कारपक्षमे फलग्राप्ति पाक्षिक दहै, इसका समर्थन करते है-- 

प्रतिबन्ध ० इत्यादिसे । 
चित्तका संस्कार तत््वज्ञानोप्यत्तिपमरतिबन्धक पापका नाद्चमात्र करता, साधनका 
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व्णांश्रमादिन्ञाखरे प्ररितोऽकरणे भयम्‌ । 

परयन्‌ करोति यत्कमं तत्सस्कारकच्यते ॥ २७ ॥ 
तमेतमिति वाक्येन प्रेरितो बोधवाञ्छया । 
अन्तर्यामिण्यपैयेवत्तत्स्याद्धिविदिषाकरम्‌ ॥। २८ ॥ 
यत्‌ करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तक्छुरुष्व मदर्पणम्‌ ॥ २९ ॥ 


संपादन नही करता, साधनोकि संपादनके किए पमरयलान्तर अपेक्चित है । यदि 
प्रयलान्तर इञा तो तस्वज्ञान होगा ओर न हभ तो तत्वज्ञान नहीं 
होगा, अतः संस्कार पाक्षिकं फरुमद्‌ है, विविदिषा नियत फरप्रद दहै, यदी 
दोनोंमें अन्तर है ॥ २६॥ 


'वर्णाश्रमादि” इत्यादि । "याबस्नीवमभिदहोत्रं जुहुयात्‌, यह नित्य कर्मकी 
श्चत विधि प्रतिदिन अभिहोत्र कर्मे मेरी प्रेरणा करती है। यदि प्रतिदिन 
उक्त कमं न करूगा, तो विधिके उछछषनसे प्रत्यवाय अवश्य होगा, इस भये 
जो जभिहोत्र आदि नित्य क्म करि जाते दह, वे ही कर्म संस्कारकं ॥ २७ ॥ 


'तमेतमिति' इत्यादि । (तमेतम्‌' इत्यादि विविदिषावाक्य द्वारा प्रेरित होकर 
रह्मज्ञानकौ उत्पत्तिकी कामनासे बद्यापेणवुद्धिसे . फखान्तरके रोके निना जिस 
नित्य कमकरो सुसुष्ु करता है, वह नित्य कर्म बद्मविविदिषाको उत्पन्न करता ्ै, 
अतः दोनोँमें प्रयुक्ति भिन्न-मिन्न हे ॥ २८ ॥ 


देरापणवुद्धिसे कर्मानुष्ठान भमाण कते दै-- “यत्‌ करोषि! इत्यादिसे । 


“यावज्ीवमः इत्यादि वाक्योँसे विहित आश्रमार्थं सम्पूण अभिहोत्रादि कर्मको 
जह्मापणं करना चादि, यह न हो किं आश्रमां कर्म करके ईश्वरा्षण बुद्धिसे 
फिर अभिहोत्र कमान्तर करना श्यत्‌ करोषि, तत्‌, इस वाक्यसे जिस कर्मको 
आश्रमाथं करते हो, उसीको मेरे अर्पण करो, दृसरेको नदी, नित्यकर्मविधिसें 
श्त फरुके कामना मत करो, क्योकि फरुकामनासे साभिसन्वि कर्म हो जायगा, ` 
जो तत्त्वज्ञानोत्पत्तिका प्रतिबन्धक है ॥२९॥ 


ताना 


वाक्यादेदनसरौन्दयबोधादिविदिषाजनिः । 
यद्यप्यथाप्यात्मबोधे सम्पाद्या कमेणा रुचिः ॥ ३२ ॥ 


किया जाता कि जो विद्याकी कामना नहीं करता है अर्थात्‌ सुसुश्चु नदीं 
षै, केवर आश्वमनिष्ठ है, वह नित्य अभिहोत्रादि कम करेया नहीं? यह 
सशय होता | 'तमेतम्‌" इत्यादि वाक्यसे विद्याके साधन अभिहोत्रादि 
कृ्मका विधान है । जब विदारूप फलकी कामना ही उसे नहीं दै, तो फिर 
साधनकी क्या आवदयकता £ इसङिए नहीं करना ही ठीक है । यदि वह अमुसुक्ष 
अमुष्ठान करेगा, तो अभिष्यत्रादि वि्याके साधन दी नहीं रगे, क्योकि एक कभ 
नित्यत्व ओर अनित्यखका संयोग विरुद्ध है, अथात्‌ अवदयानुष्ठेयत्व ओौर अवद्यानुष्टेय- ` 
स्वामावरूप विरुद्ध ध्म एक दी अभिहोत्नादि नित्य कर्म्म नहीं रह सकते । णेसी 
परिस्थिति आश्रममात्रनिष्ठ असुसुश्चुको मी निय कम करना चाहिए, क्योकि ।याव- 
ज्लीवमभिहोत्रम्‌ इत्यादि वाक्यसे नित्याभिषहोच्रक्रा भी विधान हे, अर्थात्‌ सिद्धम विरोध 
होता है, साध्यम नहीं, जसे षोडखीके हण ओर अग्रहणका काम विधिके अधीन 
§, मतः दो वावयोके प्रामाण्यकी रक्षाके र्षि दोनोका विकल्प माना जाता है, वैसे दी 
यावज्ीवश्चुतितसे नैमित्तिक एक अभिहोत्रका पापक्षयाथे विधान है, जर विदयाङ्ग कादा- 
चित्क द्वितीय अभिहोत्रका (तमेतम्‌ः इस वाक्यसे विधान है । अतः पूर्वोक्त 'सयोग- 
प्रंथक्रव' न्यायसे एकमे निव्यानित्यसयोग विरुद्ध नदीहे । 
ञ्जी यह दाङ्का थी किं नित्य होनेसे अमिहोत्रादि विद्यासाधन नदीं होगे ? वहं 
. भी ठीक नदी है, क्योकि (तमेतम्‌' इत्यादि वचनसे विद्यासाधनत्वका विधान है | 
हसर्एठ वे विच्यासाधन भी ह, ञेसे एक दी खादिरमें नित्यसंयोगसे क्रत्वथेत्व हे 
अनित्यसयोगसे पुरुषां है, वैसे दी दो वचनोँसे नित्याथत्व ओौर विद्याथत्वका 
भी समावेद्य है । 
शछोकाथै- जो आश्रामाथ नित्य कर्मका अनुष्ठान होता है, वही कर्म 
ईृश्वरापणं बुद्धिसे युथुष्चु करे, एरथक्‌ नही, यह ॒वेदान्तसूत्रकार श्रीवेदव्यास 
भगवाम्‌ने कहा दै ॥ ३१ ॥ 
इच्छा बिषयसौन्दस्यके क्ञानसे होती दै, कसे कैसे होगी £ इस जक्षेपके 
निरासके छिए कहते दै--"वाकयादे °' इत्यादिसे । 
यह ठीक है कि कर्मसे इच्छा न्दी होती, किन्तु विषयकरे सौन्दर्थके ज्ञानसे ही 
होती. है, किन्तुं पले कर्मसे 'तरति शोकमात्मवित्‌ इत्यादि बाक्यबोधित आस्म- 
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दुग्धे पित्तवतोऽस्तीच्छा रुचिनांस्ति ततोऽनयोः । 
रुचीच्छयोमेहान्मेदो रुचिर्विविदिषाऽत्र हि ।॥ ३३ ॥ 
महापापवतां व्रणं ज्ञानयज्ञो नरोचते । 
ति पौराणिकाः प्राहुः पुण्यसाध्या ततो रुचिः ॥ ३४ ॥ 
रुचिद्वारोपक्बेन्ति कर्माण्यात्मविययुक्तये । 
अज्ञानस्याऽविरोधित्वान साक्षादात्मबोधवत्‌ । ३५ ॥ 
अविद्याया न चोच्छित्तौ ज्ञानादन्यदपेक्ष्यते । 
ज्ञानोत्पत्तौ न चेवाऽन्यच्छमादिभ्यो ह्यपेक्ष्यते ॥ ३६ ॥ 





ज्ञाने सौन्दयज्ञान होता है, तदनन्तर उसमे रचि होती हे, इस पणाछीसे कर्म ॒विवि- 
दिषाका देतु है ॥ ३२ ॥ 

रुचि जौर इच्छाम मेदक प्रदनके किए कहते हे “दुग्धे पित्त ०! इत्यादिसे । 

पित्तदोषसे जिसकी रसनेन्द्रिय दूषित हुदै दहे, उस पुरूषको दूध पीनेकी ` 
इच्छा रहती देः किन्तु दूष ॒पीनेमे रुचि नदीं होती, इसरिए रुचि इच्छासे अति- 
रिक्त पदाथ है । भक्ृतमे विविदिषाका तार्प्यं रुचिमें है । दष्टान्त द्वारा इच्छा ओर 
रुचिका मेद स्फुर ही कर दिया है ॥ ३२ ॥ 

महापापवताम्‌' इत्यादि । महापातकी पुरुषोंको ज्ञानयज्ञ अर्थात्‌ अध्यालराश्च 
श्रवण, मनन आदि नहीं भाता है, पुराणपारायणच्चीर्छोका यह कथन बहुत दीक ह, 
कारण कि बद्मज्ञानकी रुचि पुण्यसे होती है, अतएव (श्वणायाऽपि बहुभिर्यो न 
भ्यः” इत्यादि वचन भी सगत होते षै ॥ ३४ ॥ 

कमे साक्षात्‌ मोक्षका साधन है, इस पक्षम दोष देनेके र्ण कहते है-- 
रुचिद्धारो °` इव्यादिपसे । 

कमे रुचिसम्पादन द्वारा मोक्षम उपकारी है, क्योकि अज्ञानकी निदत्तिके बिना 
मोक्ष नहीं होता जौर अज्ञानकी निदत्ति कर्मसे नहीं हयो सकती, क्योकि कर्मका अज्ञानके 
साथ विरोध दी नहीं है ओर विरोधके विना निवत्थनिवर्सकभाव नदी होता, किन्तु 
ज्ञानके साथ अज्ञानका विरोध दै, अतः आतमनोध जैसे अविद्याका निवतक होनेसे 
साक्षात्‌ मोक्षका साधन दै, वेसा कर्म नहीं है ॥ ३५ ॥ 

“अविद्यायाः इत्यादि । अविद्याकरे विनामे ज्ञानसे अतिरिक्त 
अपेक्षा नर्हीं दे ओर ज्ञानकी उत्पत्ति शम, दम भादिसे अतिरिक्तकी अपेक्षा 
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शमाद्युत्यत्तये नाऽन्यद्‌ बुद्ि्यद्धेरपेकष्यते । 

बुद्धिश्यद्धौ च नित्यादिकमेम्यो नाऽन्यदिष्यते ॥ ३७॥ 
पारम्पर्येण कर्मैव बेदनायोपयुल्यते । 

साधनं कम तेनैतत्साध्यं ब्रह्मात्मवेदनम्‌ ॥ ३८ ॥ 
इत्येवमभिसम्बन्धः कमेविज्ञानकाण्डयोः । 
इतोऽन्यथाऽभिसम्बन्धे न किञिन्मानमीक्ष्यते ॥ ३९ ॥ 
अन्ये त्वाहुनं शक्रोति कामसन्द्षिताश्चयः । 

द्रष्टं परममद्वैतं सर्वकामासमाितः ॥ ४० ॥ 





नहीं है जथोत्‌ राम, दम आदिसे ज्ञानकी उत्पत्ति ज्ञानकीं उत्पत्तिसे मविच्याकी निवृत्ति 
ओर अविकी निदरतिसे मोक्ष होता है, यह वेदान्तसिद्धान्त है ॥२६॥ 

श्मादयु्पत्तयेः इत्यादि । चमः, दम आदिकी उत्पत्तिं जुद्धिकी शुद्धिसे 
अतिरिक्तकी अपेक्षा नही है ओर बुद्धिकी शुद्धिकी उत्पत्ति नित्य आदि कर्मसे 
अतिरिक्तकी अपेक्षा नहीं हे ॥ ३७ ॥ 

“पारम्पर्य्यण" इत्यादि । कर्म पूर्वोक्त परम्परासे ही बह्यज्ञानमे उपयोगी है, 
इसकिए कर्म भी साधन माने जाते हँ ओर आतमनज्ञान कर्मसाध्य है ॥ ३८ ॥ 

“इत्येवम्‌! इत्यादि । उक्तरीतिसे ज्ञानकाण्डका कर्मकाण्डके साथ परम्परया 
साध्यसाधनत्र ही संबन्ध दै, इससे अतिरिक्त कामप्रविर्यन, भ्रपश्चविरयन, 
सोपानमागगति; ज्ञानकमसयुचय आदि उक्त काण्डद्वयके संबन्ध ह, यह मानने- 
वाकोकि मतमें कोर प्रमाण नहीं देखते ॥ ३९ ॥ 

उक्त मर्तो अपामाणिकत्वको दिखसखनेके छिए प्रथम पक्षम कहते है - 
(अन्ये त्वाहुः” इत्यादिसे । | 

फलकी कामनासे जिसका अन्तःकरण वृषित है, वह पुरूष अद्वैत परत्रह्का 
देन नीं कर सकता; अतः .तत्तदविहित कर्मानुष्ठानसे वक्तत्फलोपभोग होनेपर 
कामनाके ध्वंस द्वारां कमं ज्ञानोपकारक दहै, यह किसीका मत हे, वह ठीक नहीं है, 
क्योकि अन्वय सौर व्यतिरेकसे काभनाके ध्वंसका हेतु आसन्ञान ही हे । आतमन्ञानके 
बिना कामनाका ध्वंस नहीं देखते दँ जौर आत्मज्ञान होनेपर कामनाका ध्वंस देखते दै, 
इसि कामनाके ध्वंसका कारण आत्मज्ञान ही है, दूसरा नहीं । प्रथम कामनके ध्वंसे 
ज्ञानर्मं अधिकार कहना असङ्गत है, क्योकि सर्वकाम-स्वर्गादि-के उपभोगके निना 
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कमभिर्धिविधैर्धीमास्‌ सतिराडाद्यपासनेः | 

वंराजान्त फट युक््वा वदेकारम्य प्रप्ते} ४९ ॥ 
सर्व मोमोपमोजेन दछर्खकामल्याध्वना । 

यान्ति अुकेराचुगण्यं कर्माणि निखिखान्यपि |! ४२ \! 
बद्मानन्दः श्चुतोऽप्यत्र साक्षाद विषयीकृतः । 


टश्टानन्दाभिखाषं स न मन्दीकन्चमप्यरम्‌ | ४३ ॥ 
क 


भ्बनाका ध्वंस नहीं हो सकता, इसशिए स्वगीदिसकरूफरोपमोग होने- 
च्छो नित्ति हयो सकती है, यत्‌किंञ्ित्फरोपभोगसे नदीं ।॥ ४० ॥ | 
"= नुपमुक्त पर्का राग निवृत्त नहीं हो सकता जौर सकरूफरूमोग होना 
` है! संभव दहोनेपर मी मोगसे रागकी व्द्धि दही होगी, इस शङ्कद्धी 
बऽ ङि कहते दै--“कर्मभिर्विविधेः" इत्यादिसे । 
{ ऋहिमसे लेकर विराट्सूतच्रकी उपासना सहित सत्रान्त कर्मोको करके मनुष्यत्वसे 
त जान्तके फर्का करमसे भोगकर तत्तदेद्ासिमानी उससे अतिरिक्त अनुपयुक्त 
लतञ्य कर्मपरुके अभावसे स्वतः निच्रततकाम होकर बह्मामेक्यज्ञानका सधिकारी 
ताहै। सारा यह है कि छोटे तथा बड़े सब शाख्विहित कर्मोका अनुष्ठान 
दप्यदेटसे केकर विराट्‌ शरीर तक सरीरघारण कर निखिरू क्मफरोका उप- 
ऋ जनेपरं यदि शरीरान्तरसे उपभोगयोग्य कोई फर ही नहीं रहा, तो 
मना किसकी होगी 2 यदि कोड मोगरेसा हो ओर उसके भोगनेके छप 
चरारीरका धारण करना पड़े, तो तादश अपूव शरीरके धारण द्धारा 
स्रोम्य फर्की कामना होती, सोतोदहै न्दी, इसरिए विराट्पदकी प्राप्ति 
सन क्राम निवत्त हो सकता दहै, यह भी एक मतद्दे॥ ४१॥ 
स्तर्वभोमो ० इत्यादि । प्राजापस्यपदकी प्राप्ति होनेपर सब कर्मोका निखिर 
सपमोग हो जायगा, इसकिए सब कामका ख्य होनेसे निखिर कम-श्रौत- 
उ-क्िके अनुगुण हो जाते हैँ -सुक्सयुपकारक हो जाते हैँ । इसमे दोष यद 
ष्कररुमोगसे कामध्वंसकी संभावना नर्द है, मोग रागका प्रवतैक दै, 
> नदीं डे; किन्तु विषयदोषदशन दी कामका निवत्तकदहै॥ ४२॥ 
च्छा तो कर्म रागविरोधी न सदी, चत जह्मानन्द दी तदितर रागका 
दोगा, य ह कहते दै--“चद्मानन्द्‌ः' इत्यादिसे । ५ 
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कफामप्रविङयायाऽतो विधयः कमकाण्डगाः । 
प्रलीनकामो विज्ञानकाण्डेऽधिक्रियते पुमान्‌ ॥ ४४ ॥ 
नैवं न कामसम्प्राप्त्या तन्नाश्लोऽब्द्चतैरपि । 
तत्सेवातो विबरुद्धिः स्यालिदत्तिर्दोषदस्नात्‌ ।॥ ४५ ॥ 
न जातु कामः कामानाग्रुपमोगेन शाम्यति । 

हविषा ङृष्णवरत्मैव भूय एवाऽभिवद्ध॑ते ।॥ ४६ ॥ 








ब्रह्मानन्द श्रत परोक्षज्ञानका विषय होनेपर मी अपरोक्ष अमुभवका विषय 
नदीं है, इसङिए अनुभूत फरघुखविरोषके सजातीय सुखानुरागभवाहको नदी 
रोकं सकता । अननुभूत ह्मानन्दर्मे असुराग नहीं हे, वेषयिक सुख अनुभूत दै, 
अतएव उसमे अभिराषातिशय है, इसको रिथिरु भी नहीं कर॒ सकता, तो ष्ठि 
रोकना तो बहुत कठिन है | ४६ | 

कामप्रविट °' इत्यादि । 

क्मकाण्डकी विधियां कामप्रविरुयाथ दहै, अतः तदनुष्ठान द्वारा प्रीन- 
काम पुरुष विज्ञानकाण्डका अधिकारी है । पूर्वोक्त रीतिसे तत्ततफख्जनक निखिर- 
क्मोकि अनुष्ठानसे अदोषफरुका उपभोग हो जायगा, दूसरा कोई फर अवरिष्ट रहा 
नही, अतः भुत्त मोर्गोमे फिर इच्छा न होगी, इसि प्रङीनकाम पुरूष 
मोक्षका अधिकारी है ॥४४॥ 

विषर्योके उपभोग रागके ध्वसक नहीं है, किन्तु उनकी ब्ृद्धिके कारण, 
इस अभिम्रायसे पूर्वोक्त कथनका निराकरण करते है “नैवम्‌” इत्यादिसे । 

कामके उपभोगसे सो वधैर्मे भी उसकी निवृत्ति नहीं हो सकती । सौ वर्षं उप- 
लक्षण दहै, कमी भी निड्त्ति नदीं हो सकती । कामके सेवनसे कामकी उत्तरोत्तर ब्रद्धि 
ही होती है, विषयदोषदर्खनसे ही कामकी निद्रत्ति होती हे । काम्यकर्म फरूराग 
प्रकषेके कारण दोनेसे निवर्क नहीं हो सकते, किन्तु नित्यकमे तो अफक दैः 
अतः वे रागनिवतेक हो सकते दँ यह मी कहना रीक नहीं है; क्योकि "कर्मणा 
पितृखोकः' इत्यादि श्चुविर्योसे उनका मी फर श्रत है, इसङ्िए ये भी काम्यक्के 
सहदा निवतेक नहीं है, किन्तु रागप्रकषके हेतु ही है ॥ ४५ ॥ 


न जातु कामः" इत्यादि । कामोपभोगसे कभी भी कामकी शान्ति नदीं होती 
म्सयुत षीसे अभिज्वाखकी तरह उसकी अधिक. दद्धि दी होत्री हे.॥ ४६॥. ` 


मरि कि + क +य | 
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गुणस्याऽदश्चैनादोषदृष्टेवा श्षीणकामनः । 
सवङ्धेश्लोपशान्त्यथमात्मज्ञानं समाश्रयेत्‌ ।। ४७ ॥ 
कामाभ्ितो विधिः काम दोषवन्न विरापयेत्‌ । 
काकः सच्‌ प्रवर्तेत नाऽऽत्मज्ञाने कथञ्चन । ४८ ॥ 
उदिजेताऽथवा ज्ञानात्‌ स्पुम्मोगषस्मरात्‌ । 

तथा च रागिगीतायां पठ्यते वचनं विदम्‌ ।॥ ४९ ॥ 
अपि बन्दावने शल्ये श्रगालस्वं स इच्छति । 

न तु निर्विषयं मोक्ष कदाचिदपि गौतम! ॥ ५० ॥ 
वैराजान्तं फलं थक्त्वा युच्येतेति यदीरितम्‌ । 
क्रमयुक्तौ तत्तथाऽस्तु न तु सद्यो विमोचने ॥ ५१ ॥ 


“गुणस्याऽ०' इत्यादि । विषयोपमोगम गुणके न देखनेसे तथा दोषोकिं 
देखनेसे संपूण कामनार्प क्षीण हो जाती दै, अतः संपूर्णं छ्ैोकी शान्तिके ङिष्‌ 
मुसुध्ु आत्मन्ञानका दी अवरूम्बनं करे ॥ ४७ ॥ 

कामाभितो०' इत्यादि । कामाधित विधि--स्वगैकामो यजेतः इत्यादि 
विधि--दोषकी तरह [व्यतिरेकी दृष्टान्त ] दै, जसे दोषदशन कामनाका निवतैक 
ह, वैसे ही कामनाश्चित विचि भी निवर्तक नहीं है, प्रत्युत आत्मजानर्मे भरतिवन्धक 


है, क्योकि कासुक-कामनावान्‌--आत्मज्ञानमे किसी तरह प्रवृत्त नहीं दो 
सकता ॥ ४८ ॥ 


(उदहिजेताऽथवाः इत्यादि । भोगानुरागीका केवरु ज्ञानम परवत्यभाव दी नहीं 
है, किन्तु वैषयिक भोगोके नारक तच्वज्ञानसे उसे उद्वेग मी हो सकता हे ॥४९॥ 
इसी तात्ययसे विषयवासनाओंसे आङृ्टचि्चोँका वचन है-- “अपि 
बृन्दा इत्यादि । | 
, विषयी शाट्य इन्दावनमें शगार होनेकी इच्छा करता है, किन्तु हे गौतम ! 
निर्विषय मोष्षकी इच्छा कभी नहीं करता ॥ ५५० ॥ ध 
 ^वैराजान्तम्‌ इत्यादि । भाजापत्यपदकी पासि तत्त्वज्ञानका द्वार दहै, यह 
युक्तिबरुसे कते हँ या श्ुतिनर्से £ युक्ति यह है कि प्रजापति सर्वात्मा द, 
सवदारीर दवारा सब मोग हो जानेसे अवरिष्ट भोक्तव्य फरुके न रहनेके कारण काम- 
 नाकी निड्त्ति हो जायगी, सो ठीक नहीं है, क्योकि उक्त न्यायसे विषयका सेवन 
विषयरागका वद्धंक होता है, नाश्चक नहीं होता । विषर्योमिं दोषदर्शनसे विषर्योँसे 
` अपरक्त होकर . सगुण ब्रक्षोपासनासे ब्रस्मखोक-माप्ति होती ह . तदनन्तर तत्वज्ञान 
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दारं न नियतं युक्तेः प्राजापत्यं पदं भवेत्‌ । 

नद्युपाधिषु बन्स्य विदोषः कथिदीष्यते । ५२ ॥ 

नाऽऽकाशस्याऽविशेषोऽस्ति कम्मद्रोण्याद्युपाधिषु । 

 दृरान्तिकादिभिननेषु कल्पिताकरिपतेष्वपि ।॥ ५३ ॥ 

अतः प्रजापतौ त्वं कृमौ वा न विरिष्यते । 

तकोदागमतश्वाऽपि तद्यो य इति दीद्शात्‌ ॥ ५४ ॥ 
दोनेषर ज्ञानी खृष्टिके अन्तमें बह्मके साथ मुक्त हो जाता है, इस प्रकार क्रमसुक्तिका 
साधन वेराजपदकी भासि हो सकती है, किन्तु यह्‌ नियम नहीं है किं वैराजपदकी 
प्राप्ति दी सुक्तिका साधन है, क्योफि उक्त पदकी प्रा्िके बिना मी (तद्योयो देवानां 
प्रत्यबुध्यत इत्यादि श्वुति्मे देव, मनुष्य आदिके शरीरम तच्वज्ञान होनेपर भुक्ति 
टिली है । इसलिए वैराजपदकी प्रापि नियतं सुक्तिसाधन नदीं है । सद्ोखुक्तिमे 
उक्त पदकी मापि हेतु नदीं है ॥ ५१ ॥ 

द्वारं न नियतम्‌" इत्यादि. । प्राजापत्यपद उक्त रीतिसे मुक्तिका नियत द्वार 
गदी है, क्योकि उपाषियोम कुक भी तत््व-विरोष-नहीं देखते । मनुष्य, देवता, जद 
आदिकी सभी उपाधिरयं एक ही समान द, क्योकि अनात्म पदाथ ही तो उपाधि 
ह, सो सन्मे समान हे । इसी तरह उत्पन्न, उत्पयमान तथा उत्पत्स्यमान मी उपाधि 
समान दयी है जथौत्‌ कच्िपित दी है, अतः उपाधिकर मेदसे उपहित आत्मामेँ भेद 
नहीं हो सकता है । जेसे घट, करक आदि उपाधिके मेदसे आकारे कुछ अन्तर 
नहीं आता, सवम आकार एकस्वभावसे हयी है, वैसे ही आत्मा मी सन उपाधियोमिं 
एकरस षे ॥ ५२ ॥ 
^ इसीको स्फुट करनेके छि कहते दै "नाऽऽकाश्चस्य" इत्यादिसे । 
कुम्भ-घड़ा--, द्ोणी-- दोन अथात्‌ नौकाकार काष्ठनििंतजरुतेचन पात्र 

--इन उपाधियोर्मे विरोष होनेपर भी उनके आकादामे कुछ विरोष नहीं है, 
एवं दूर, निकर उत्यन्न जौर उत्यत्स्यमान उपाधिर्योमिं आकाश ॒एकस्वभाव दयी 


रहता है तथा रदेगा, `इसी तरह मनुष्य आदि ब्रह्मन्तोपाधिम आत्मा एकरस 
दीदहै॥ ५२. ॥ 

द्वितीय पक्का निराकरण करते है-- “अतः प्रजा ०” इत्यादिसे । 

सब उपाधि्योरमे आत्मा एकरस है, इस सिद्धान्ते प्रजापतिँ तथा कमि- 
कीटँ कोई विदोष नहीं , दोनों आत्मा एकरस है, तर्क- युक्ति-- तथा आगम 


- जथोत्‌ शाखरसे उमयत्र आत्मा सम दैः कुछ मी विदोष सिद्ध नही दता दे ॥५४॥ 
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प्रत्यद्ुध्यत देवानां मध्ये योऽयं स एव तत्‌ । 
अभवन्नान्य इत्याह शुतिर्वेषम्यवारिणी ॥ ५५ ॥ 
एको देवः स्व॑भूतेष्विति चाऽऽहाऽपरा श्रुतिः । 
अतश्योपाधिवेरोष्यान्नाऽऽत्मतत्त्वं विशिष्यते । ५६ ॥ 

पूर्वमे युक्ति कह चुके दै, अब आगम कहते दै -श्रत्यबुध्यत' इत्यादिसे । 

देवानाम्‌-- देवताओं, ऋषियों तथा मनष्योमेँ जो जो प्रबुद्ध हआ अथात्‌ 
ब्रह्मज्ञानी हुआ, वह ब्रह्म हआ, इस कथनसे तच्वक्ञानोत्पत्ति देव, मनुष्य ओर 
प्रजापति्म साधारण है । तत्वज्ञानोत्पत्तिमें वैराजपदकी प्राति . विदोषरूपसे नियत 
कारण नहीं है, किन्तु साधनसम्पत्ति जितत उपाधि उत्पन्न होती है, उसी उपाभिमें 
तत्वज्ञान तथा मोक्षकी प्रापि होती है । तच्वज्ञानके बिना बह्म प्रापि नदीं होती, 
अतएव ^नान्यः' कहा है । इससे देव, मनुष्य आदिकी आत्मामं कुछ विरोष नदीं है, 
दसी तात्प्से कहा है--“वैषम्यवारिणौ ' । विराट्की भी सुक्ति तत्वज्ञानसे ही 
होती हे, अन्यथा नहीं ॥ ५५ ॥ 

(एको देवः" इत्यादि । 

'एको देवः सर्वभूतेषु गूढः सर्वव्यापी सर्वभूतान्तरात्मा । 
कमाष्यक्षः सवैभूताधिवासः साक्षी चेता केवरो निर्गुणश्च ॥' 

पुराणमसिद्ध ब्रह्मा; विष्णु, महेश आदिके मेदक वारणके छिर्‌ “एको देवः" का 
है। आगे करगे हरिजरह्या पिनाकी ति बहुधेकोऽपि गीयते । अखण्ड जाञ्यके निवारणके 
ङिए देव, एेसा कटा हे । स्के समान तरस्थताके वारणके किए सर्वभूतेषु कहा है । 
तव आत्मा एक ही प्रतीत क्यो नहीं होता, इसपर कहते “गूढः । आधा- 
राघेयभावसे प्रतीयमान भेदके निराकरणके छिए (सवैव्यापी' कहा है । सब ब्रह्मकी 
स्वरूपसत्तासे ही “सत्‌” इत्याकारक पतीतिके विषय ह, सदन्तरकी स्पर्सिं न होनेसे 
व॑स्तुक्कत परिच्छेद भी नहीं है । नियम्यनियाकत्वप्रयुक्त मेदक निरासके छिए ^सर्व- 
मूतान्तरात्मा' कदा दै । द्मादि स्तम्बान्तका यदी अन्तरात्मा है । "तत्छष््वा तदेवानु 
पाविदत्‌, इस श्रतिसे खष्टा दी स्वदष्टमे अविक्ृतरूपसे प्रविष्ट हु, अतः आत्मा- 
न्तर नदीं है । ` यदि ब्रह्म ही अन्तरात्मा ह, तो उसमे कर्त आदिकी प्रसक्ति हो 
जायगी, क्योकि अन्तरात्मा कतौ है, अतएव शखभाद्युभफरूभोक्ता दै, अतः 
“कमाध्यक्षः कहा हे । फिर भी जगत्‌ल्यापारका साक्षी होनेसे भेदका प्रसङ्ग होगा, इसि 
'सवेभूताधिवास' कहा हे । सन मूर्तोका अधिवास याने अधिष्ठान है । अधिष्ठाने 
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सद्योञुक्ति वाज्छतोऽतो दोषद्ष्य्या विलीयते । 

कामोऽतः कमकाण्डस्य तात्पर्यं नैव तद्ये ॥ ५७ ॥ 
अन्ये तु मन्वते केचिद्धम्भीरन्यायवादिनः । 

भेदस्य विरख्यो वेदे गम्यते कस्यचित्‌ चित्‌ ॥ ५८ ॥ 
देदात्मभावविखयः स्वर्गकामपदे खलु । | 
देहाद्‌ भिननोऽधिकायत्न स्वगैभोग्यवगम्यते ॥ ५९ ॥ 


बिना आरोपितका स्वरूप नही हो सकता, इसङिए वस्तुपरिच्छेद नहीं । वयक समान 
दय होनेसे मिथ्यात्वकी मसक्तिके वारणके किए कहते ै- “साक्षी । षट, पट आदि 
जड़ हयनेसे मिथ्या हँ, आत्मा साक्षी है, अतः घटके समान मिथ्या नहीं हे । ईक्षणका 
कती होनेसे अत्मा परिच्छिन्न हो जायगा, इसङिए कहते है श्वेता" । द्रष्टा होनेषर 
लोकिकं ब्रष्टके सदश सविकार हो जायगा, इसङिए कते है- केवलः | 
सन्निधानमात्रसे विशवम्यवहारका देख होनेसे चिन्मात्रत्व हयी द्रष्टृत्व है, आनन्दादि 
गुण दँ इस भ्रमके वारणके रए “नि्यणः' एेसा कहा है । सब विरो्षोसे शुन्य 
एकरस ब्रह्म है, यह 'च' रान्दका तात्ययार्थ हे ॥ ५६ ॥ 

'सद्योयुक्तिम्‌" इत्यादि । सः युक्ति चाहनेवारोकी दोषदृष्टिसे कामना 
रीन हो जाती हे, यही तात्प कर्मकाण्डका है । मोगसे कर्मका ख्य होता है इसमे 
असका तात्प नदीं हे ।-उक्त रीतिसे विषयसेवन रागका वद्धैक है । जो जिसका 
साधक है, वही उसका निवर्तक नहीं हो सकता ॥ ५७ ॥ ` 

पपश्चके विख्य द्वारा कमकाण्ड ज्ञानकाण्डका रोष है, इसके माननेवारूकि 
मैतका उर्लेख करते ईै-- (अन्ये तु" इत्यादिसे । 
 भपञ्चके विर्य द्वारा कर्मकाण्ड ज्ञानकाण्डका रोष दै, यह मत अननि्थूर दै । 
अनायास ही इसका निराकरण हो सकता &, यह सूचित क॑रनेके किए उपहास 
करते है--"गम्भीरन्यायवादिनः' इत्यादि । यदि शालका परपञ्चाभावसे तात्य 
होता, तो (न मपञ्चोऽस्ति' इतना कहनेसे अभिमत अर्थकी सिद्धि हो जाती, फिर 
उसके र्षि विपुरु कंमविधिबोधक वाक्य ही व्यर्थं हो जार्येगे, इस आक्षेपका 
यह्‌ उत्तरः है कि प्रतिषेष्यके बाहुस्यसे भरतिवेधककी बहुरूता ह । 

दरोकाथ--दूसरे गहनन्यायवादी वेवम कहीपर किसी भेदका विर्यं 
भतीत ्टोता है, यह मानते रै ॥ ५८ ॥ | | 

तत्‌-तत्‌ काय कि बोधक कर्मविधि हे, मपञ्छमावकी बोधक नही टे, इस 
शङ्काकी निदृत्तिके ङि कदते दै-- दिद्वात्म ०” इत्यादिसे । 
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लोकेऽपि  क्कजपि चाऽनमिगरतात्‌ पथः साश्ानिवारणम्‌ । = ` साक्षानिवारणम्‌ । 
मार्गान्तरोपदेश्चाद्वा बेदेऽप्येवं प्रतीयताम्‌ ॥ ६१ ॥ 


` एवं रागादिहेतूत्थप्रब्रत्तिखयवत्मेना । 
आत्मज्ञानाधिकारार्था निःशेषविधयः स्थिताः ॥ &२॥ 





धन हन्यात्‌), "न पिबेत्‌” इत्यादि निषेध जओौर विधिवाक्य रागादिसे उत्पन्न हनन 
जर पान आदिमे परृत्तिके ख्यपरक हैँ । इसी प्रकार नित्य ओर काम्यकी विधिर्यो 
भी कारयान्तरके विधान द्वारा स्वाभाविक प्रदृतच्तिकी र्यपरक ह, यह जानना चादिए । 
सायं प्रातरभिहोत्रं जुह्यात्‌” यह नित्य विधि है । उक्त समयमे अग्निहोत्र कर्म 
करनेसे स्वाभाविक कायौन्तरकी निवृत्ति होती है, क्योकि विरुद्ध दो कार्यं एक 
समयमे एक पुरुष नदीं कर सकता । अतः कार्यान्तररमे अवसरके अभावके आपादन 
द्वारा का्यन्तराभावमें नित्य विपि पर्यवसन्न होती है, एेसी ही काम्य विधि भी समञ्चनी 
चाहिए । "गोदोहनेन पड्ुकामस्यापः प्रणयेत्‌ यदह वाक्य दराौधिकारर्मे पठित दहे, 
इसरिए यह वाक्य भी दशौधिकारीसे अतिरिक्त स्वतन्त्र अधिकारीका ख्य-अभाव- 
परक हे । जो स्वगेकामी द्ाधिक्ृत है, वही पञ्चुकामना होनेपर गोदोहनसे अपःप्रणयन' 
करे, स्वतन्त्र स्वगैकामी न करे, इसङिए गोदोहन वाक्य भी र्यपरक है ॥६०॥ 

यदि नित्यादि कभेविधिर्योका कायौन्तर-विधान द्वारा ख्ये ही तात्प, तो 
वे साक्षात्‌ ही अभावाभिधान क्यों नदीं करतीं, इस राक्काकी निच््तिके ङिए कहते 
द-- लोकेऽपि" इत्यादिसे । 

स्वयं मागेको न. जानकर आमान्तरमे जनेकी इच्छा करनेवाखा जिज्ञासु 
किसी आप्तसे पूता है--किस मार्ग॑से जाऊँ £ परन्तु मागैदर्हाक आस पुरुष जिस 
मागेसे जाना अमीष्ट नहीं है, उसका परिदार दो प्रकारसे करता है, एक तो साक्षान्नि- 
वारण अयात्‌ इस मागैसे मत जाजो ओर दूसरा प्रकार यह दै.कि उस मार्गसै 
जाओ, इसका तात्यथ इधरसे मत जा, इसमे मी है । जैसे रोके दोनों 
प्रकारका उपदेश होता हे, वैसे दी वेदम मी दोनों प्रकारका उपदेश है । रोकानुसार 
वेदम मी गौरव आदि दोष नहीं है । पञ्चके र्य द्वारा कर्मकाण्डका ज्ञानकाण्डके 
साथ दोषशोषिभावं सम्बन्ध है ॥ ६१ ॥ | 

दसीके निगमनके किए कहते दै ^एवं रागादि ० इत्यादि । 

नित्य, नेमििक, कम्य ओर निषेष्ी सन विधिर्यो रागादिदेव॒क मदृततिके अभावक 
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मेवं कि मेद विरुयो विधीनां फएलकाङ्म्या । 
तात्पयादात्मबोधस्य हेतुत्वाद्वाऽत्र कल्प्यते ॥ ६२ ॥ 
नाऽऽदस्तावयतोऽशेषा न कमेविधयः फरात्‌ । 
स्ववाक्यावगतात्‌ किञिदपेश्षन्ते फलान्तरम्‌ ।। ६४ ।, 
तात्पय च विधीनां स्यात्‌ कर्माचुष्ठान एव हि । ` 
अन्तरेण त्वनुष्टान स्वगेपश्वाययसम्भवात्‌ ॥ ६५ ॥ 
्रुतेर्विख्यतात्पयै फलमाकस्मिकं भवेत्‌ । 

फलार्थे चेदयो न स्यानोभयं वाक्यभेदतः ॥ && ॥ 





द्वारा आत्मनज्ञानाधिकारके र्िए्‌ दँ अर्थात्‌ तत्‌-तत्‌ कर्मबोधन द्वारा कर्मान्तराभावः 
तात्पर्यं दोनेसे सब कर्भविषिर्यो ज्ञानके रङ्एिदी दहं ।! ६२॥ 

कर्मकाण्ड मेदख्यके द्वारा ज्ञानविधिका रोष है, इस पक्ष्म दोष कटः 
है-- मेवं किः" इत्यादिसे । 

क्या विवक्षित अविनारी फलकी सिद्धिके किए भेदके रुयकी विधिकाण्डके रूप 
कल्पनाकी जाती है अथवा विधि ही र्यपरक दै किं वार्य आत्मज्ञानका हेतु 
इसरिए £ सारांश यह है कि कर्मविधि क्या मोक्षार्थकि रिए है, अथवा स्वगार्थति 
किए है अथवा प्रपञ्चाभावार्थकि ङ्एिदहै॥ ६३ ॥ 

नाऽऽयस्तावद्‌' इत्यादि । यदि संपूर्णं कर्मविधि स्ववाक्यमें श्रुत स्वभैरूप 
फरुसे अतिरिक्त मोक्षफर्की अपेक्षा दी नहीं करती, तो फिर मोक्षाथे प्रपश्चवे 
अभावका बोधन कैसे करावेगी ॥ ६५ ॥ 

द्वितीय पक्षके निराकरण करनेके किए कहते दै "तात्पयं च' इत्यादिसे 

क्मकाण्डर्मे कहीं मी सेदका ख्य श्रुत नदीं हे, किन्तु कमैविधिर्योका कमौनु- 
छान तात्य्य है, प्रपश्चामाव्मे नही, अतः प्रपश्चाभाव स्व्गका हेतु नहीं है, किन्तु 
क्म हीह, इसङिए स्वर्गार्थकि प्रति कर्मविधि पपश्चमावका बोधन नहीं करा 
सकती, स्वग, पड्यु आदि फरुकी उत्पत्ति कमौनुष्ठानके निना नहीं होती, इसि 
स्ववाक्यमेँ श्रुत फरुकी प्राप्तिके छिए स्वविदित कमौनुष्ठानर्मँ दी विधिर्योका तादपर्य है, 
अन्यत्र नहीं हे ॥ ६५ ॥ 
ख्यपरकत्वमे बाधक कहते हे--ुतेर्विंखयतात्पय' इत्यादिसे । 
श्रति्योका तात्य यद्वि विरूयरमे हो, तो स्वगे, पड आदि श्चुत फर आकस्मिक 
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श्रुतेऽपि स्वगेतात्पय कल्पना चेद्धयेऽथतः । 

तन्न॒ प्रत्यश्षवचनादेदादिख्यसिद्धितः ।॥ &७ ॥ 
साक्षाद्धस्तिनि च्ष्टेऽपि न हि हस्तिपदाुमा । 
अस्थुलादिव चः साक्षादेहादिप्रतिषेधटत्‌ । ६८ ॥ 
नात्मबोधोऽपि भेदस्य याद्धवति तचत्‌ । 
अरयेऽष्युपपन्नव्वाष्छये सुप्नावनीश्चणात्‌ ॥ ६९ ॥। 


हो जार्येगे, क्योकि तत्तत्फरुके साधनम श्रुतिर्योका ताप्य दी नही है । यवि 
श्चुत फरू्मे दी शुतिर्योका तात्पय मानै; तो ख्य तात्पयं सिद्ध नदीं दो सकेगा, 
दोनो तात्य माननेसे वाक्यभेद दहो जायगा । ओर प्रपश्चविख्यो न साध्यः, 
अमावत्वात्‌ , छ्ूमैरोमवत्‌, इस अनुमानसे पुत्र पड आदिके अभावकी तरह 
प्रपञ्चाभाव मी पुरुषाथे नहीं हो सकेगा, इसरिए प्रपश्चाभावकी इच्छा भी नदीं 
हो सकती, अतः उसका विधान व्यथे है ॥६६॥ 

“श्रतेऽपिः इत्यादि । कमविधिर्योका वस्तुतः तत्‌-तत्‌ फलम ही ताप्यं है, 
भेदका विकर्य तो अथतः सिद्ध होता है, देदात्मभावके विख्यके बिना स्वगादिके 
छिए कर्मे प्रबृत्ति दी नदीं दहो सकती, यह भी ठीक नहीं हे, क्योकि प्रस्थक्ष 
प्रमाणसे दी देहादिका विल्य सिद्ध है, इसके किए ॒राब्दप्रमाणकी अपेक्षा नही 
है । (अनन्यरुभ्यो हि शब्दार्थः इस न्यायसे जो अन्य प्रमाणसे रुब्धन दहो 
सके, वदी शब्दाथं माना जाता है, जो भमाणान्तरसे रुन्ध ह, वही अथीत्‌-रुढ्ध 
कदराता दै, वह शब्दां नहीं कहराता ह ॥ ६७ ॥ 

यदि देहादिका चाब्द हो सकतादहे, तो उसे अथतः मानना टीक नदीं 
हे, इसे कहते दै-- "साक्षाद्‌ ०” इत्यादिसे । 
साक्षात्‌ हा्थीके दिखाई देनेपर उसके पेरका चिद्व देखकर उसका 
अनुमान नदीं किया जाता, क्योकि सिद्धि अनुमितिकी प्रतिबन्धक है । जब हाथी 
दष्ट न हो; तबं उसका अनुमान दोता है, किन्तु देखनेपर नहीं होता । जब 
न 9 वचनसे साक्षात्‌ ही देहादिका प्रतिषेध प्रमित दै, तब 
रिरि काम्य क श्रुत साक्षात्‌ प्वादि फरुका त्याग कर 
उथिकी कर्पना व्यथे है, यह तास्पर्य है ॥ ६८ ॥ | | 9 

तृतीय पक्षम यह विकल्प होता है कि भेदस्य साक्षात्‌ मोक्षज्ञानफा हेतु है, 
कि व्रा भेदकारणनिवतेन द्वारा, अन्वय ओर व्यतिरेक व्यभिचारं देखनेते प्रथम 
पक्ष टीक नदीं यदी कहते ईद--“आत्मबोधेऽपि' इत्मादिसे । 
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गुरुशाखायविलये बोधोऽयञ्ुपपदयते । 
छयमात्रेण चेद्धोधः सुरौ केन निवायंते ।॥ ७० ॥। 
सर्पाभासख्येऽपीय रज्ज॒स्तमसि नेष्यते । 
प्रत्युताभाससर्पोऽयं लीयते रज्ज्ववेक्षणात्‌ । ७१ ॥ 

मेदके ख्यसे आत्मज्ञान कदी नहीं होता ओौर भेदके ख्यकते बिना भी आत्म- 
ज्ञान होता है, इसख्िए आसज्ञानमे मेदर्य कारण नहीं हो सकता । सुषि 
सवस्था मेदका विख्य होनेपर मी मुक्ति नदीं देखी जाती हे ॥ ६९ ॥ 

उक्ताथका दी स्पष्टीकरण करनेके लिए. कहते हँ--“गुरुश्ा ०” इत्यादिसे । 

गुरु, शास्र आदि मेदके ख्यक बिना मी आत्मज्ञान दोता है । यदि ख्यमात्रसे 
मुक्ति होती, तो सषठसिदश्चामे भी मुक्ति कौन रोक सकता ? सुषुप्ति अवस्था सुक्तिके 
न देखनेसे ख्य सुक्तिका कारण नहीं हो सकता, यदह स्पष्ट निश्चय होता हे ॥.७०॥ 

जामत्‌-जवस्थामे अन्वय-व्यभिचार कहते दै--'सपीभास ० इत्यादिसे । 

रस्सीरसे सर्पञ्रम होनेके बाद अन्धकारं सपौभासका ख्य होनेपर भी रस्सीका 
साक्षाकार नदीं होता है, इससे अध्यस्तका ख्य अविष्ठानके तच्वके साक्षात्कारका 
कारण नहीं होता है, किन्तु अधिष्ठानसाक्षात्कतार दी अध्यस्तका निवर्तक होता 
हे, यद्दी कहते दैँ--श्रत्युत" इत्यादिसे । अथीव्‌ रज्जुदशन ही आभास सर्षका 
निवर्तक है । तात्य यह है कि ज्ञानका साधन प्रपश्चका ख्य नहीं है, अतः चहु 
विधिका विषय नहीं हो सकता | | 

अन यह कहना है कि म्रपश्च अनादिद्ै या सादि १ प्रथम पक्षम आत्मके 
सहर अनादि भावभूत प्रपश्चकी निवृत्ति नहीं हो सकती; द्वितीय पक्षम कारणक 
निबत्तिसे कायकी निदृत्ति हो सकती है, अन्यथा नदीं । कारण हे अज्ञान, वह ज्ञानके 
बिना निदत्त नर्हीं हो सकता । यदि प्रपञ्चके ष्वंससे ज्ञानोत्यत्ति, ज्ञानसे 
अज्ञानकी निच्रत्ति ओौर उससे प्रपश्चका ध्वंस, ेसा मानो, तो अन्योन्याश्रय दी होगा | 
 ओौर यह भी शङ्का हेः कि निखिरु मपश्चका ध्वंस ज्ञानका कारण है £ किंवा प्रपञ्चक 
एकदेशका ध्वंस ज्ञानका कारण दै प्रथम पश्चमे ज्ञानके चिना केवर कमविधियोसे 
सम्पूण पभरप्चका ध्वंस असंभव है । हां, ईश्वर निखिरुमपश्चका ध्वंस करते दै, किन्त 
वे ज्ञानविषिक नियोज्य---अपिकारी- नहीं हैँ । एकदेगापक्षमे मी यदि यक्किश्चित्‌ 
एकदेश अभिमत ह्यो, तो मपञ्चका प्कदेड घट मी है, अतः उसका ध्वंस मी 
लञानका कारण होगा । . परन्तु घरके फोड्नेमा्रसे ज्ञान नदीं .दोता | 
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स 
अथ प्रपश्चनाशेन नाइयते मदकारणम्‌ । 
सैवं न कार्यनाहेन कारण नश्यति कचित्‌ । ७२ ॥ 


यदि एकदेशसे आध्यासिक शरीर, इन्द्रिय आदि अभीष्ट हो, तो स्वमावस्थार्मे 
इन्द्रिय आदिका ख्य स्वामाविक होनेसे शाखसे विहित पुरुषके व्यापारकी अपेक्षा नहीं 
होगी, क्योकि जो स्वतः उत्पन्न होता है, वह शाखविधिका विषय नहीं होता । 
यदि कटो कि स्वमदशमें इन्द्रिय आदिका ख्य तो अवदय होता है, किन्तु जागनेपर 
फिर इन्द्रिय आदि देखे जाते ्ै, इसङिए उस अवस्था उनका क्य आत्यन्तिक 
नहीं है । ध्वस्तका पुनः अनुत्पाद ही आत्यन्तिकं ल्य कदा जाता है, अतः 
आत्यस्तिक लखयकी सिद्धिके छिए्‌ उसको विधिका विषय मानते है ? 

जच्छा तो यह किए कि स्वरसे पहले जो इन्यादि थे, वे दही जागनेपर 
फिर देख पडते दै £ या तज्जातीय | 

यदिवेदही, तोजो स्वभावस्थामेयेवे हीये, टेसा अव्य मानना 
होगा । अब यह बतखाहए कि क्या अभिव्यक्तरूपसे वे ये या अनमिव्यक्तरूपसे 2 
प्रथम पक्षम स्वापकी व्याहति ओर जाम्रदवस्थाकी आपत्ति होगी । यदि दवितीय 
पक्ष कहिए तो अनभिव्यक्तरूपसे शरीर, इन्द्रिय आदि जसे स्वावस्था रहते है, 
वैसे दी ज्ञाननिधिके निषयमूत शरीर आदिक यमे मी अनमिव्यक्तरूपसे शरीर आदि 
रहैगे ही, अतः रारीर, इन्द्रिय आदिके उच्छेदर्मे ही शङ्का होनेसे मोक्ष सिद्ध नदीं हो 
सकता । यदि यह किए कि स्वमावस्थार्मे शरीर आदिक हेतुका ख्य नहीं होता, . 
दइसङिए फिर उत्पत्ति हो जाती है ओर ज्ञानके देतु प्रपश्चके ख्ये शरीर आदिके 
हेतुका र्य होनेसे फिर उनकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, तो इस कथने भरमाणा भावसे 
विश्वास ही नहीं हो सकता । द्वितीय पक्षम रारीर, इन्द्रिय आदिके नाशका हेतु परपश्चनादा 
दै या ज्ञाननियोग ? प्रथम पञ्च अयुक्त है, क्योकि का्यनादरा कारणका नादाक नीं 
होता, इसलिए पपश्चनारा रारीर आदि देतुक्ा नाशक नहीं हो सकता, दवितीय पश्च 
मी ठीक नहीं है, क्योकि ज्ञाननियोग रदारीर आदिके हेतुका नारक नहीं है, क्योकि 
ज्ञाननियोग प्रपञ्चस्य द्वारा अन्ञानका निवर्तक है ! इसरिए रारीरादिके हेतु अन्ञानकी 
निवृत्ति मानोगे, तो यह मी नहीं होता, क्योँकिं अज्ञानके नारके श्एि वास्तविक 
ज्ञान ही यपेक्षित होता है, दूसरा नहीं, इसलिए म्रपश्चका स्य निष्फरु षै, अतः; 
वह विधिका विषय नही हो सकता ॥७१॥ 

उक्त जअथको ही अभिम शछोकेसि कहतेष्रै-- ` - 

मपश्चके नाशंसे सेदके कारण अथीत्‌ प्रपश्चके उपादान अन्ञानका नाद्य 
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कारण किमविद्या स्यादस्तु वा तखबोधतः । 
अविद्यानाश्लन तत्रे प्रपश्चविलयोऽफरः ॥ ७२ ।॥ 
वास्तवोऽयं प्रपञ्चथत्स विराप्यो न केनचित्‌ । 
अन्यथा स्वात्मतत्वस्य विख्यो नैव वार्यते ॥ ७४ ॥ 
किञ्च कृत्स्नस्य विख्यः कतं शक्यो न जन्मभिः । 
रयस्तु जायते स्वापे स्वत एव न शासतः ॥ ५५ ॥ 
किथ्च भावी न चोच्छेद्यो भूतोऽप्युपरतः स्वतः । 
प्रपश्चो वत्तमानस्तु का्यत्वा्श्यति स्वतः ॥ ७६ ॥। 
द्योता है, यह मानना ठीक नहीं ह, क्योकि काका ना कारणका नारक नही कारणका नाशक नी 
होता, किन्तु कारणका नाडा कार्यका नाशक होता है ॥ ७२ ॥ 
तिकल्पपूवेक कारणकी जिज्ञासा करते दै-- “कारणम्‌” इत्यादिसे । 
प्रपश्चकी कारण अविदा है अथवा उससे भिन्न दूसरा पदार्थं प्रथम पक्षम तच- 
ज्ञान ही अविद्ाका नाशक हो सकता है, दूसरा न्दी, क्योकि अज्ञानका विरो 
ज्ञानके साथ है, पदाथोन्तरके साथ नहीं है, अतः पूर्वोक्त रीतिसे प्रपञ्चविङ्य 
निष्फरु हे, इसखिए वह विधिका विषय नदीं हो सकता ॥ ७३ ॥ 
यदि अविद्यासे अतिरिक्तं पारमार्थिक कोई कारण दै, तो पपञ्चका विख्य हो 
दी नदी सकता, इसे कहते है-- वास्तवोऽयम्‌ इत्यादिसे । 
यदि प्रपञ्च अविदाहेतुक नदी है, किन्तु पारमार्थिकदेतुक है, तो प्रपञ्च भी 
आत्माके समान पारमार्थिक दी होगा, अतः आत्माके समान वहः निचरत्त ही नहीं 
हो सकता । यदि पारमार्थिककी मी निवृत्ति मानोगे, तो अपनी आत्माकी निवृच्तिका 
वारण कौन करेगा £ ओौर प्रपञ्चकी तरह यदि आत्माकी निवृत्ति होगी, तो 
द्ूत्यवादकी आपत्ति हो जायगी तथा आत्माके नित्यत्व आदिकी बोधक श्रतिके 
साथ विरोध भी होगा ॥ ७४ ॥ 
सम्पूणं भपश्चका विख्य अनेक जन्मोंसे भी साध्य नहीं है, इसे कहते दै-- 
"किञ्च इत्यादिसे । 
अनेकों जन्म होनेपर भी संपूण ॒प्रपश्चका विख्य नहीं हो सकता है । ओौर 
एकदेश शरीरादिका ख्य तो शास्रके बिना स्वतः ही स्वम्मावस्थाम होता है, अतएव 
वह शास्रविधिका विषय नहीं है ॥ ५७५ ॥ ` । 
किञ्च भावी' इत्यादि । भावी, भूत तथा वर्तमान प्रपञ्चा ध्वंस ज्ञाननियोगका 
त्रिषय नहीं हो सकता, क्योकि भाती तो प्रप्र दी नहीं दै, अनुत्यन्षका ध्वंस असम्भव 


=+ ~+ 
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किञ्च मेदख्येनैव सवानथेप्रहाणतः । 
पुरुषा्स्य संसिदधर्विद्या नैष्फस्यमापयेत्‌ ॥ ७७ ॥ 
अत एेकात्म्ययाथास्म्यज्ञानादज्ञानहानतः । 
सिद्धे पुम विख्यकल्पना निष्प्रयोजना ।। ७८ ॥ 
इष्टसाधनता बोध्या विधिभिः सकठेरपि । 
अनिष्टसाधनत्वं तु निषेधेरिति हि स्थितिः ॥ ७९ ॥ 


ही है जौर भूत तो निवृत्त हो ही चुका है, अतः निदृत्तकीं निवृत्ति क्या होगी ? 
वसेमान प्रपश्च तो कार्य दही है, अतः मूत प्रपश्चकी निद्त्तिके समान नियोगके 
निना भी वह निवृत्त हो ही जायगा, फिर उसमे नियोग मानना व्यथ ही ह ॥७६॥ 
“किञ्च मेद्‌ ०” इत्यादि । कमविधि यदि प्रपच-ध्वंसपरक दहो, तो यह भी दोष 
होगा कि प्रपचके ष्वंस्से ही मोक्ष द्यो जायगा; फिर अंघ्यातविद्याकी क्या 
आओआवरहयकता है £ अथीत्‌ फरान्तरके जमावसे विद्या ही व्यथ हो जायगी ॥७७॥ 
“अत एेक{०” इत्यादि । यदि एेकात््यके ज्ञानसे अज्ञानका नार मारन, तो 
विया सफरु होगी ओर अज्ञानका नारा होनेपर सवौनथकी निदृत्ति होगी ओर इसीसे 
अनौपाधिक आत्माका राभ होनेषपर तो प्रपचका ध्वंस निष्फरु है एवं पूर्वोक्तं अन्यो- ` 
न्याश्रय दोषसे भी मपचका ध्वस ज्ञानका- कारण नहीं हो सकता ॥ ७८ ॥ 
“इष्टसाधनता इत्यादि । | 
राङ्का--यदि कर्मविधिर्योका भेदख्यमें तात्पर्य नदीं हे, तो उनका तार्य कौ हे 
समाधान-सब कमे विधिर्योका इष्टसाधनत्व्म तात्य हे ओौर निषिधोँका अनिष्ट- 
साधनव्वर्मे तात्प हे; यह रसाखरका सिद्धान्त दै; अतएव कर्मकाण्ड ओौर ज्ञानकाण्डर्मे 
एकवाक्यता नदीं हे, कारण कि स्व-स्ववाक्योपात्त फरुके साधक होनेसे दोनों वाक्य 
साथैक दहै, अतः परस्पर अपेक्षा भी नदीं है, क्योकि निरपेक्ष वाकर्योक्ी एकवाक्यता 
स्वौनुभवविरुद्धं है । एकवाक्यता अङ्ग ओौर प्रधान वाक्योमिं होती दै । अङ्ग वाक््योको 
फरुकी आकांक्षा होती हदे ओर प्रधान वाक्योको इतिकतैव्यताकी . आकांक्षा दोती है । 
उनके परस्पर साकांक्च होनेसे दशंपूणमासमे अधित पुरुष ही पभरयाजादिका अधिकारी 
होता है, 'उद्धिदा यजेत पञ्युकामः” “दघ्नेन्द्रियकामस्य जुह्यात्‌, इन स्वतन्त्र वाक्योकि 
समान स्वतन्त्र अधिकारी नदीं होता है । ओौर यह मी दोष ह कि विधि ओौर निषेध 
वाक्योको नामरूपकमीरमक भपञ्के अभावपरक माननेपर “तस्वमसि' यह वाक्य मी 
तो वेद ही हे, अतः इसे भी प्रपश्चाभावपरक -मानना दही होगा, फिर भवणादि 
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सोपानपङक्तिगत्येव हम्यपृष्ठाधिरोहणम्‌ । 
अरोषकमेक्रमतोऽधिकारं केचिदुचिरे ॥ ८० ॥ 
संध्यावन्दनमारभ्य क्रमायुष्ठितकमभिः । 
सहस्रव्षसत्रान्तेज्ञानितामधिरोदति ॥ ८१ ॥ 

यथेव नगराष्वस्थग्रामगस्युपदेखनम्‌ । ` 
नगराध्वोपदेश्चस्य रोषत्वं प्रतिपद्यते ॥ ८२ ॥ 

तथेव मोक्षमागस्थस्वगोदिगतिभाषणम्‌ । 
मोक्षमार्गोपदेशस्य शेषत्वं फ न गच्छति १ ॥ ८३ ॥) 


विधायक वाक्य दी नहीं रहेगा, अविहितका अनुष्ठान नदीं होता हे, अतः स्वर्गकी 
तरह अपवग भी आकस्मिक हो जायगा । हो जाय, क्या दोष है १ शास्रानथक्यकी 
आपत्तिरूप महा दोष हे ॥ ७९ ॥ 

"सोपान" इत्यादि । जेसे कोटेपर चट्नेवाखा पुरुष क्रमसे सीद्धियोंपर चड़ता 
है, वैसे ही सुमुश्चु भी स्वरी जादि द्वारा मोक्ष प्राप्त करता है, इसरिए स्वगौदि- 
हेतुक सक्ररु कमेकि अनुष्ठानके अनन्तर पुरूष ज्ञानका अधिकारी ह्येता है, यह भी 
मतान्तर है, [ परन्तु कमिक सोपानगमन पासादके प्रष्ठारोहणका रोषं दै, इसमे. क्या 
प्रमाण है? ] ॥८०॥ 

सन्ध्या इत्यादि । संध्यावन्दनसे लेकर हजार वेमे होनेवाठे सत्र पन्त 
विहित क्मोकि अनुष्ठान द्वारा ज्ञाने आरूढ होता हे ॥ ८१ ॥ 

धयथेव" इत्यादि । जिस तरह शहर जानेका मामे बताया जाता है . किं यह 
मागे असक आम जायगा, वहासि अमुक भ्राम जायगा, वहासि अमुक नगर. जायगा, 
इसी मागेसे सीधे चले जादये, जहां कई तरफ माम गया हो, वहां यदि अपने 
गन्तव्य भामर्मे जानेवाले मागैको पूछकर उसीसे जाता है, तो अभीष्ट नगरमे 
पहु च जाता है उसी तरह स्वगै, चन्द्ररोक, सूयैरोक, ब्रह्मरोक होकर मोक्ष पदको 
प्रप्त हो जाता है । नगरगतिक्रा रोष जेते मामगति दहै, वैसे ही मोक्षकी प्राधिका 
रोष स्वगोदिगमन भी है ।॥ ८२॥ 

 :(तथेव मोक्षः इत्यादि । दा्टीन्तिकमे कहते दहै--उसी तरह स्वर्गादिगम्‌न 
भी मोक्षमागैका रेष क्यो नहीं होगा 2 ॥ ८२ ॥ 

दाङ्वा-- यदि किये किं नगरमार्मस्थ मरामगति तो शेष इसङ्ए है कि भ्राम 
गति फलबिरोष न दहोनेसे श्ट नहं है, किन्तु फर्विशोषंके लाभके दिप्‌ नगर- 
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यद्वोपच्छन्दनार्थानि स्वर्गादीनि वियुक्ते । 

नगराप्त्ये तदध्वस्थग्रामादिगुणगीरिव ॥ ८४ ॥ 

एवं च सति दृष्टेन द्ारेणेवोपकारिणः । 
आत्मन्ञानाधिकारस्य विधयः सकला अपि । ८ ॥ 
मेवं प्रामगतेः पुंसोऽन््यत्वादस्तु शेषता । 

स्वयमेव पुमथत्वात्‌ स्वगादेः शेषता कथम्‌ १ ॥ ८६ ॥ 
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प्राति दी अभीष्ट है, इसङिए भामगति रोष हो सकती दहै, स्वर्गादिमासि तो स्वयं 
पुरुषाथे होनेसे स्वतः इष्ट है, इसर्ए वह मोक्षरोष न्यं हो सकती । 

समाधान--स्वगादि फर विवक्षित नदी है, किन्तु केवर परोचना् दँ, इस 
तात्पयसे कहते हैँ --यद्रोपच्छन्द ०” इत्यादिसे । 

जञेसे नगरकी प्राभिके क्ण मममापिके गुणका कीर्वन किया जाता हे, वास्तविक 
माममापतिके गुण विवक्षित नहीं है, वैसे ही स्वर्गादि फलक विवक्षित नहीं 
केवर मोक्षपराक्तिके किए कर्मविधिवाक्योमे प्ररोचना फर्का कीन है अर्थात्‌ 
जो पुरुष सांसारिक घुखोसि विलक्षण मोक्ष फलकी कामना नदय करता, उस पुरुषकी 
मोक्षे मदृत्ति होनेके किए स्वर्गादिफर्के बोघक वाक्य प्ररोचना ह, उनका स्वार्थे 
तालयै नहीं है । अन यह शङ्का होती दै कि वस्तुतः उक्त कर्मोका स्वगीदि फक 
हैया नदीं? यदिहेतो वाक्य प्ररोचनार्थ नहींहो सकता, अतः उसको स्वाथपरक ही 
मानना चदिए । यदि नहीं है, तो शशविषाणके समान प्ररोचना्थ भी नह हो सकता, 
इसका उत्तर यह है कि जेसे बारुकको नगर ॐ जनेकी इच्छासे नगरमारीस्थ मामरमेँ 
अन्नः पान भादि खुरूम॒मोगकी सामभीका आरोप करके वर्णन किया जाता 
हे, भामम्राति होनेपर उससे मी विलक्षण ओर उपादेय नगरपराप्तिका फर वर्णन 
किया जाता है, जिससे मरामभािके फल्मे वैराग्य हो जाय ओर नगरप्रासि 
हो, वैसे दी सांसारिक फक्के वेराम्यके छिप स्वगादि विरोष फलका गुणगान कर 
पश्चाद्‌ उसे मी वैराग्य होनेके छिए वास्तविक मोक्ष फलक्रा वर्णन किया जाता 

, अतः कमविधिर्योका ज्ञाननियोग द्वारा मोक्षम हय प्यवसान है ॥ ८४ ॥ 

“एवं च" इत्यादि । इस तरह सब कर्मविधि्यो दथ द्वारा ही ज्ञानाधिकारकी 
` उपकारक द, कर्मफल्के भोगके अनन्तर फिर कर्मे मृति नहीं होगी ॥ ८५ ॥ 

भवं पराम ०' इत्यादि । भामगति पुरुषको इष्ट नही है, क्योकि उसमे कृ 
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दृष्टदारं च रागादिप्रव्त्तिप्रतिबन्धनम्‌ । 
यदि तर्हिं निषेधेषु दारं भवतु तत्तथा ।॥ ८९ ॥ 
विधयस्तु निरुन्धन्ति न राग रागहेतवः । 
वधेयन्ते मरत्युताऽमी रागं भोगप्रधानतः ॥ ९० ॥ 
अरोषकमालष्ठानमल्पायुषि न सम्भवेत्‌ । 
सोपानपङ्क्तिन्यायोऽतो मन्दब्ुद्धिमकदिपितः ॥ ९१ ॥ 
वमे यह जो का थां कि भवृचिके परतिवन्ध द्वारा कर्मविधि ज्ञानमें 
उपकारक दै, वह ठीक नदीं है, एेसा कहते है--दृषटद्वारम्‌' इत्यादिसे । 
विषयानुरागसे होनेवारी स्वाभाविकम्रवृत्तिके प्रतिबन्ध द्वारा कर्मविधि ज्ञानम 
उपकारक है, यह जो कटा था वह ठीक नहीं है, क्योकि निषेधविधि रागाधीन 
मरबृत्तिकी नित्त द्वारा ज्ञाननियोगकी उपकारक हो सकती डे, कर्मविधि तो, भवक्क 
ही हे, चाहे स्वाभाविक रागाधीन प्रवृत्ति हदो या स्वगादिरागवरा प्रवृत्ति हो, 
वृत्तिमात्रे ज्ञानका प्रतिर है । हा निषेधविधियां . कर्ममे प्रेरक नद्यं हे, इसपर 
वे ज्ञानोपकारक हो मी सकती दै ॥ ८९ ॥ | 
"विधयस्तु" इत्यादि । निषेधविधिके सदृश कमविधि मी रागादिमूरक 
स्वाभाविक प्रह्त्तिके वारण द्वारा ज्ञाननियोगकी रोष हो सकती है, यह 
कथनं भी ठीक नहीं हे, क्योकि परिसंख्या, नियम ओर अपूर्वं इस भेदसे विवि तीन 
प्रकारकी होती है । उभयप्रा्िस्थर्मे परिसंख्या विधि होती दै, जसे (इमामगृम्णन्‌ 
रदानाम्ृतस्येत्यश्चाभिधानीमादत्ते' । उसकी तरह कर्मविधि उम॑य-पाप्ति नहीं है, अतः 
अन्यनिवृत्ति फर्तः नहीं सिद्ध हो सकती । पाक्चिकमािमे नियमविधि है, जेसे 
 श्वाध्यायोऽध्येतव्यः' । इसकी तरह पक्रत्मे नियमविधि मी नहीं है, क्योकि पाक्षिकं- 
प्रापि नदीं है, इसलिए अन्यनिवतैक नहीं है, अपूर्वविषि तो अत्यन्त अप्राप्त 
अथकी बोधक होती है । र्खिा दै-- 
| °विधिरत्यन्तमप्राप्तौ नियमः पाक्षिके सति । 
। तत्र चान्यत्र च प्राप्तौ परिसंख्येति गीयते ॥' 
` ` -अपूैविधिमे केवर अप्राप्त अथेका विधान होता है, इतरकी निवृत्ति नही होती । 
इस परिस्थितिर्मे रागदेतु विधि रागकी निदृत्ति नहीं करती, किन्तु भोगकर प्राघान्यसे 
रामको बढ़ती. दी है, मोगासक्तिवरा तत्तत्‌ श्रते उक्त फरदेशसे दी कर्मे प्रवृत्ति 
दरोती है, इसर्ए उक्त विधिर्यो रागवर्धक है । उनसे निवृत्ति होना असभव है ॥९०॥१ 
अशेषकममा"' इत्यादि । थोड़ी आयुमे मनुष्य - सकल विहित .. कर्माका 
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अपरे मन्वते मोक्षे ज्ञानकमेसस्च्चयः । 
प्रधानगुणभावेन तिविधोऽसौ समुच्चयः ॥ ९२ ।॥ 
ज्ञानं प्रधानं केषाञ्िदन्येषां कमेय्ुख्यता । 
समप्राधान्यञ्चभयोरपरेषां मते स्थितम्‌ ।॥ ९३ ॥ 








अनुष्ठान नहीं कर सकता । अतएव सोपानपक्क्तिन्याय मन्दवुद्धियो द्वारा कलित 
है, प्रामाणिक नहीं है । अन्ततः सौ वर्षकी मनुष्योकी परम आयु डे, क्योकि 
“रताय पुरूषः" एेसी शति दै । ओौर एक सत्र हजार वर्षम सम्पन्न होता है, अतः 
सौ वषे तक जीनेवाखा भी सब कर्मोको नहीं कर सकता । हसख्िए उक्त न्याय 
मन्दबुद्धि पुरुषों द्वारा कल्ित है ॥ ९१ ॥ 

समुच्यपक्षमे दोष देनेके किए सयुचयका अवान्तर मेद कहते 
(अपरे इत्यादिसे । | 

कोडईै-कोई आचार्यं ज्ञानकर्मसयुचयको मोक्षका कारण मानते दै जौर वह ससुचय 
गुणप्रधानमावसे तीन प्रकारका होता है ॥ ९२ ॥ | 

 सख॒च्रयके साफ-साफ ज्ञानके किए वह तीन भकारका दोता है, यह कहते. 

दै ज्ञानं अ्रधानम्‌" इत्यादिसे । 

कोड रोग कहते हे किं विज्ञान--आसेकत्वविज्ञान-- प्रधान है ओौर कर्म गुण 
दै । दृसरोका कहना है कि कर्म ही मधान है ओौर ज्ञान गुण है । तीसरा मत यह है किं 
ान ओर कम दोनों समप्रधान दै गुण कोई नहीं है । इस त्रिविष ससुश्चयमे कर्मकाण्ड 
प्रमाण है अथवा ज्ञानकाण्ड £ प्रथम पक्ष ठीक नहींहै, कारण कि केवर कम- 
विधिर्योका स्वगोदिके साधनत्वे तात्य है । द्वितीय पश्च भी समीचीन नहीं हे, 
क्योकि उपनिषत्‌का तात्पय केवर रेकात्म्यज्ञानसे है--उपक्रमोपसंहारसे अपरोक्चकरस 
ह्मे दी उनके तात्पयका पयवसान होता है, इसकिए अमामाणिक होनेसे सञश्वय 
अयुक्त दै । तीनों समु्योमे यह दोष समान दै । ओौर विरोष दुष यह्‌ 
कि दशेपू्णमास प्रकरणम '्यदाभ्नेयोऽष्टाकपारोऽमावास्यायां पौणमास्यां बाऽच्युतो ` 
भवति' इत्यादि वाक्यसे आग्नेय आदि क्म दश आदि कारद्धयसंयुक्त पठित दे । 

य एवं विद्वान्‌. पौणमासीं यजते, य॒ एवं विद्धान्‌ अमावास्यां यजतेः यह 
मी शृत दै । वर्दोपर यह संशय होता है कि यह विद्धदूवाक्य प्रकृत आभमेयादि 
सखुदायका अनुवादक है या अपूर्वं कर्मान्तरका विधायक दै १. “समिधो यजतिः 
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इत्यादिकी तरह अभ्याससे कर्मान्तरकी विधि दै, एेसा पूर्वपक्ष कर दव्य ओौर 
देवता ये दोनों यागके स्वरूपे प्रकृतमै यागके स्वख्पका मेदक दन्य 
ओर देवताका मेद नहीं है, अतः पूर्वं वाक्यसे विहित कर्मोक्ा अनुवादक है, 
यदह सिद्धान्त किया गयादहै। जस्रा ध्य एवं विद्वान्‌ पौणमासीं यजतेः ध्य 
एवं विद्धान्‌ अमावास्यां यजते' इन वाक्यम पठित दो “यजतिः पदोद्धारा समुदाया- 
नुवादसे “दशपूणमासाभ्याम्‌ इत्यादि अधिकारी वाक्यम द्वित्वकी उपपत्ति 
होती है, अतएव आभेयादिका वाक्यके एकाधिकारिक होनेसे अपूर्व्म समप्रधान 
होनेसे समुचय होता हे, वैसे ही ज्ञानकर्मका समुच्चय नहीं हो सकता । 

एवं आग्नेय आदि यागर्मेँ भत्येकरमँ फरका सम्बन्ध है अथदा समुदाये £ यह 
सन्देह होनेपर परस्पर ॒निराका्क॒ उत्पत्तिविधिसे ज्ञात प्रधानम प्रथक्‌ फरुकी 
आकाङ्क्षा होनेसे तत्समीपरमे श्रुत फरुका प्रत्येकके साथ सम्बन्ध होना - चाहिए, 
यह प्राप्त होनेपर सिद्धान्त किया है कि ससुदायवाची ददी-पूणमासखान्दसे आभे- 
यादि कदा गया है, इसलिए जिस प्रकार फलका सञुदायमे सम्बन्ध है, अर्थात्‌ 
एथक्‌-ष्थक्‌ यागका फर्के साथ सम्बन्ध नहीं है, किन्तु यागससुदायका 
फरुके साथ सम्बन्ध है उसी भकार ज्ञान ओर कर्मका एक फल 
नहीं हैः जिससे कि सखुचय हो स्के। ज्ञानका फरु मोक्ष भ्रुव दे, 
जौर क्का फर स्वादि अश्रुव है, अतः यदि साध्य फर एक नहीं है, तो 
सञच्चयक्रा क्या संभव £ आरूण्य जौर एकहायनीका गुण जौर प्रधान भावसे 
सखुच्चय मानकर. जेसा क्रयणके साथ समन्वय होता है, वैसा ज्ञान ओर कर्मका 
गुण जर मधान भावसे मोक्षम सुच्चय नहीं हो सकता, कारण कि ज्योतिष्टोम 
करणभ "अरुणया एकहायन्या गवा सोमं॒क्रीणातिः यह वाक्य श्रत है । वहां पर 
आरण्यका सम्पूण प्रकरणमें सम्बन्धे या कयणमँ ही १ यह संदाय करके “अरुणया 
नभेणातिः इस वाक्यम तृतीया विभक्ति श्रत है, अतः वाक्य द्वारा ऋयका संबन्ध 
प्रतीत होनेपर मी आरुण्य गुण अमूत है, जतः वह साक्षात्‌ क्रियाका साधन नहीं हो 
सकता, इसछिए वाक्यभेद मानकर प्राकरणिक ्व्यमात्रके साथ होषरूपसे सम्बन्ध 
मानना उचित दै, यद्‌ पूरैपक्षकर "गवा क्रीणाति यहांपर यचपि अमू गोत्व साक्षात्‌ 
करयका साघन नदीं हे तो मी क्रयसाषनद्रन्यपरिच्छेद द्वारा उसमे कयान्वय हो सकता 
हैः अतः वाक्यभेद मी नहीं दोगा । अतः आरुण्य जौर एकहायनीके परस्यर नियमसे 
सरदित होनेसे जथीव्‌ गौ अरुणा दी हो, अरुणा गौ ही हो, इस भकार नियमवद्ध होनेसे 
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आरण्यका गौम निवेश होता दहै; आरूण्य गुण-अपरधान-आओौर गोरूप 
दरभ्य-- प्रधानका जेसे गुण ओर प्रधान मावसे समुचय मानकर क्रयण 
क्रियाम अन्वय होता है वेसे दी ज्ञान ओौर कर्मका मोक्षरूप एक कार्यम साधनरूपसे 
सञ्चय नहीं हो सकता, कारण कि वे दोनों मोक्षम साघनरूपसे श्रत नहीं है, 
अतः तीनों प्रकारका समुच्चय नहीं हो सकता । 

ओौर यह मी कारण हे कि सञ्चय परस्पर उपकार्यं ओर उपकारक मावसे व्याप्त 
होता दै, पकृतम क्रैत्वादिविभागके आधित क्म ओौर उससे रहित अद्वितीय आत्म- 
ज्ञानम उपकार्योपिकारकमभाव ही नहीं है, अतः व्थापकी मूतं उपकार्यं ओौर उपकारक 
अभावसे सखुच्चय दी नदीं हौ सकता । विमतं ज्ञानं कर्मसमुच्चयारहम्‌ , ज्ञानत्वात्‌ , 
देवतादिज्ञानवत्‌ , इस अनुमानसे मी ज्ञान ओर कर्मका सखुच्चय ठीक नहीं है, कारण 
किं द्रज्यदेवताका यथाथ ज्ञान कर्मके अन्तरीत होनेसे कमौरमक ही है, कर्मातिरिक्तं नही 
हे, इसलिए समुच्चय नहीं हो सकता । यदि यह कद्िये कि कत्यदेवताज्ञान कर्माम्तर्मत 
नहीं है, क्योकि द्रम्यदेवताज्ञानसे हीन पुरुष मी कर्मोका अनुष्ठान करता है तेनोभौ 
कुरुतः इत्यादि वचनसे ज्ञान कर्मान्तर्गत नहीं है, अतः सञुचयमें कोई बाधा नहं 
हे; तो यह्‌ कहना ठीक नहीं है, क्योकि "विद्धान्‌ यजते" न्ञात्वा कर्मसमारमेतः 
(जञात्वा शाखविधानोक्तं कम कदमिहार्हसि' इत्यादि श्रति ओर स्मरृतिसे ज्ञात द्रव्य 
जौर देवता ही कमै कह काते हँ इसकिए कर्मान्तभूत होनेसे ज्ञान कर्मात्मकं ही दै, 
उससे अतिरिक्त नद है । 

अज्ञातद्रग्यदेवताक कर्मके जयुष्ठानकी निन्दा है, “यो ह वा अविदितार्षेयच्छन्दो- 
देवतनब्राह्मणेन मन्त्रेण याजयत्ति वा अध्यापयति वा स्थाणु चति गस वा पयते" 
इत्यादि श्चुतिर्योमें श्रत हे, अतः द्रव्यदेवताज्ञानके कर्मान्तर्म॑त दहदोनेसे समुच्चयं 
नहीं बन सकता । 

यदि अज्ञातद्रव्यदेवताक क्का अनुष्ठान नदीं हो सकता, तो तेनोभौ कुरुतः 
इस श्चुतिसे अनज्ञातद्रव्यदेवताक कगेके अनुष्ठाका विधान कैसे हुआ £ द्रन्यदेवताके 
यथाथंज्ञानरूप अङ्गविदोषसे कम्मे भूयस्तव होता है ओौर उससे फकभूयसत्व होता ह, 
क्योकि “यदेव विद्यया करोतिः यह श्रुति है । जो कर्म द्रञ्यदेवताज्ञानपूर्वक किया 
जाता है, वह वीर्यवत्तर होता है" यहांपर (तरप्‌, प्रत्ययके निर्दैशसे यह सिद्ध दोता ई 
किं देवतादिके ज्ञानके बिना भी कर्मोक। अनुष्ठान दोता दै, किन्तु फरभूयस््व नही 
होता | फलातिशयविदिष्ट करभे अङ्गमूयस्त्व होनेपर भी देवताज्ञानका कर्मके साथ 
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समुच्चय होनेसे कर्मदेवताज्ञानसमुच्चयका एक फर है; इसर्िए रष्टान्त साध्य- 
दूत्य केसे है? यह भी ठीक नहीं द, क्योकि देवतादिका ज्ञान कमांज्ञ 
हे, अतः अङ्खोका अङ्गीके साथ ससुच्चय नहीं हो सकता, जैसे भयाजादि 
दरीपूर्णामासके अङ्गै, इसर्िएि अङ्गी दशोपूर्णमासके साथ प्रयाजादिका सस- 
च्चय नहीं है, प्रयाजादिविशिष्ट द्पूर्णमास ही स्वर्मका साधन है । इतिकते- 
व्यतासे युक्त याग दी करण होता है, केवर यागकरण नहीं होता । द्रल्यादिज्ञान 
क्मरोष होनेपर मी विशिष्टसे फराधिक्यका साधन है, इसरिए द्रन्यदेवतादिन्ञानका 
कके साथ समुच्चय नहीं है । 

उक्त अनुमाने सलसमतिपक्ष भी दहै, "विमतं न कर्मणा समुच्ीयते, तद्धिरोधि- 
स्वात्‌ , यत्‌ यद्धिरोधि न तत्‌ तेन सच्चीयते, यथा प्रकाराः तमसा । ज्ञानका कर्मके 
साथ समुचय नहीं है, क्योकि ज्ञान कर्मका विरोधी हे जि्षका जो विरोधी होता दे. 
उसका उसके साथ समुचय नहीं होता, जेसे प्रकारका तमके साथ विरोध दै, अतः 
दोनोका एक कायम समुचय नदीं होता । प्रकृतमे मी वैसा दी समञ्चना चाहिए । 
प्रका स्वकार्ये तमकी अपेक्षा नहीं करता; ज्ञान तो मोक्षम कर्मकी अपेक्षा करता 
हे, इससे ज्ञान क्का उपमदैन नहीं कर॒ सकता इस ज्ञानका विषय ब्ह्मालेक- 
स्वनामक मोक्ष है, उसमे कर्मकी अपेक्षा का £ यदि कर्ताको आत्मज्ञानका पश्च 
मान, तो सस्तिपक्ष न होनेपर मी सिद्धसाधन अवदय होगा । 

शुद्धो यज्ञेऽनवक्छृस्ः' इत्यादि श्रुतिसे यागम शुद्रका अधिकार तो है नही, 
अतं एव अनधिकारी शृद्रसे कत अभिहोत्रादि कम फर्हीन ह, इसलिए अभि- 
होत्र आदि फर्के उदेश्यसे बाक्यणादिका ज्ञान (्रद्यणो बृहस्पतिसवेन यजेत" इत्यादि 
वाक्यम जो दृष्ट है कर्मोपकारक है, उसमे कर्मससुशय कना ठीक दी दै । 

जञानका किस कर्मके साथ आप समुच्चय कहते दै, ज्ञानोत्पत्तिके बाद जो 
क्म होंगे उनके साथ सञ्च्चय है या पूर्वजन्मार्जित कमेकि साथ अथवा वसमान 
जन्मके कर्मकि साथ £ प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योकि ह्मालेक्यज्ञान होनेके 
नाद्‌ जात्यादिका बाध होनेसे कर्मोका अनुष्ठान नही हो सकता ओौर अनुष्ठानके न 
होनेसे भावी कमं दी नहीं दै, अतः तत्सयुच्चय दो ही नहीं सकता । द्वितीय पक्ष 
मी ठीक नहीं है, क्योकि भक्रिय आत्मा दै, यह निश्चय होनेपर जब सात्मा 
बास्तविक क्रिया ही नहीं दे ) तवं कमौदि मी कसि आवेगा ४ आत्माके अपरोश्छ ज्ानसै 
अज्ञानकी निदृत्ति होनेपर तन्मूलक निखिर कर्व आदि धर्मी मी निडृतति हो जाती 
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अन्तरङ्कः यथा वस्तु नित्यगप्राप्त मदाषछटम्‌ । 
एकरूपं च विज्ञानं कस्तस्याऽन्यसञ्ुचयः । ९४ ॥ 


यव 


हे । यदि श्ञानाभिः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरूते इत्यादि वाक्यसे प्राचीन कम 
ही नहीं षैः तो उनके साथ समुच्चय कैसे 

यदि यह किये कि अज्ञानकी निढृत्ति होनेपर अज्ञानका कायं ही निदत्त होगा 
कर्मं तो अज्ञानका कार्यं नहीं है, अतः कर्मके साथ समुच्चय हो सकता दैः तो 
इसक्रा यह उत्तर हे कि रज्जुमे सर्षज्ञान ज्ञान है, क्योकि जैसे रज्जु सपे कोद वास्त- 
विक पदार्थ नहीं है, वदी अज्ञान भागनेका कारण है । वास्तविक रज्जुज्ञान होनेपर 
रज्जु सर्पकरा ज्ञान, रज्जु का अज्ञान ओौर तन्निमित्तक पायन मादि कम निवृत्त हो 
जाते दै, यह सोकानुमव सिद्ध है वैसे ही आत्मज्ञान होनेपर आत्मके अज्ञान 
ओर तन्मृरक क्मीदिकी निवृत्ति हो जाती हे । अज्ञ मनुष्य तत्‌-तत्‌ फरुकी 
कामनासे तत्‌-तत्‌ क्मैका अनुष्ठान करता है, इसकिए क्मका मूरु अज्ञान ही हे । 
जिस जन्ममे ज्ञानोत्पचि होती है, उसी जन्मर्म ज्ञानोत्पत्तिसे पहले जो कर्म किये गये 
है, उनके साथ ज्ञानका समुच्चय है, यह तृतीय पश्च भी ठीक नहीं है, कारण 
कि रोकमे जेसे रस्सी दी है सर्पं नहीं है, यह निश्चय होनेपर विद्धान्‌ स्पज्ञानकी 
निद्रचिसे पहले अर्थात्‌ सर्पज्ञानकी अवरस्थामे भय, पलायन आदि काय॑ जो हो चुके रद 
उन्हीका अनुताप करता है, चैसे दी तत्त्वज्ञानी अज्ञानके निदत्त होनेपर इतना 
समय तक्र व्यथं ही कमै किया, इस प्रकार उन्हींका परिताप करता है, इसकिए ` 
ज्ञानोतपत्तिसे पहठे इसं जन्मर्मे अनुष्ठित कर्मके साथ मी ज्ञानका समुच्चय 
नहीं हो सकता । ओर ज्ञान ओौर कर्मका भी किसी प्रकार सखच्चय नहीं हो 
सकता । इसमे यह भी युक्तिदहै कि कमेका ससुच्चय होता यदि आप्त्यादि 
चतुर्विध कमेव्याप्यत्व मोक्षम होता किन्त मोक्ष अनाधेयाति्य स्वतःसिद्ध 
्रह्माैकत्वरूप है, इससे चतुर्विव कर्मव्यापारका वह विषय नहीं है | फिर 
समुखचयकी क्या सम्भावना £ शिद्यां चाविद्यां च यस्तद्वेदोभय सहः इत्यादि 
श्॒तिवाक्योंका तात्पयै कमसमुच्चयमें हे, . सहससुच्चय्मे नहीं अतः. प्रमाणा- 
भावसे ज्ञान ओौर कर्मका समुच्चय नहीं बन सकता ॥ ९३ ॥ 

'अन्तरज्गबहिरङ्गयोरन्तरङ्ग बरुवत्‌, इस न्यायसे प्ररु ज्ञान ओौर दुर्यरु कर्मेका 
ससुंच्चय नहीं हो सकता, यह कहते दँ अन्तरङ्गम्‌" इत्यादिसे । 
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अन्तरङ्गत्व, यथावस्तुत्व, नित्यपाप्तत्व, महापफरुत्व ओर एकरूपत्व हेतुक 
होनेसे ज्ञान बख्वान्‌ हे, यह क्रमसे कर्हेगे । ज्ञान अन्तरङ्ग है, ओौर कमं नदहिरङ्क 
हे, क्योकि चित्तदयद्धि द्वारा कर्मका मोक्षम उपयोग कह चुके दै, जौर परब 
ओौर दुर्बरुका समुच्चय नहीं होता, किन्तु समप्रधानका समुच्चय होता दै। 
अतः प्रधान ज्ञानका अन्यके साथ समुच्चय क्यादहै 2 कुछ नहीं हे। 
कायैवरा अन्तरङ्गको मी बहिरङ््की अपेक्षा होती है, जैसे राजाका अन्तरङ्ग 
सचिव होता दहै, किन्तु सचिवको पारुकीके उद्वहन कर्मके छ्िएि वाहककी 
अपेक्षा होती ह वैसे दी अन्तरङ्ग ज्ञानको बहिरङ्ग कर्मकी अपेक्षा दो सकती है । 
नही, पेसी बात नही दहै, क्योकि ज्ञानके समय कर्महेतु अज्ञानका नाडा 
होनेसे कर्म रहा दी नहीं, फिर ससुच्चय कैसा £ धिविका-वाहक अन्तरङ्ग 
सचिवके समयमे रहते दै, अतः उक्त काके किए अन्तरङ्ग बदहिरक्गकी अपेक्षा 
करता है । प्रक्ृतमँ अन्तरङ्गके समय बहिरङ्ग दै ही नहीं, इसलिए ससुच्चय 
नहीं बन सकता । कम मोक्षोपाय होनेके किए ज्ञानकी अपेक्षा करता दे, यह 
भी कहना ठीक नहीं है, क्योकि कर्मका वचित्तदयुद्धिमे विनियोग कह चुके दै, 
इसलिए बहिरङ्गको मी अन्तरज्ञकी अपेक्षा. नहीं कह सकते । ज्ञान मी पुरुष- 
संस्कारक है वैदिक उपाय होनेसे, कर्मके समान, यह कहना मी ठीक नहीं है, 
क्योकि "विमतम्‌ अज्ञाननिवत्तकम्‌ , तत््वज्ञानत्वाव्‌ ; रज्जुज्ञानवतः इस अनुमानसे 
आत्मयथाथेज्ञान अज्ञाननिवतैक दी है पुरुषसंस्कारक नहीं है । अच्छा तो कर्म 
अज्ञाननिवतेकेम्‌ , पुरुषार्थोपायत्वात्‌ , ज्ञानवत्‌ , इस अनुमानसे कमं मी अज्ञानका 
निवसैक है, यह भी नहीं कह सकते, वर्योकि इसमे तत्वज्ञानत्व उपाधि है 
भतः वह सनुमान आभास होनेसे साधक नहीं है। ओर मी “क्म न अज्ञान- 
निवत्तकम्‌ , अयथावस्त्वनुरोधित्वात्‌, रूप्यधीवत्‌ यह विपरीत सदमुमान दै । 
अच्छा तो केवरु क्म अज्ञानका निवर्तक नहीं है, न्यु ज्ञानसमुचिंत अज्ञानका 
निवतेक है, यदि एेसा माना जाय, तो क्या आपत्ति है £ तत््वज्ञानके समय कर्म 
रहता दी नदीं है, तो सानके साथ समुच्चय कैसां £ क्योकि अतीतका वर्तमानके 
साथ समुच्चयं नहीं दहो सकता । ज्ञानको कमनिवतैक . नष्ीं मानते, इसरिए 
श्लानके समय कमं क्यो नहीं रहेगा £ साक्षात्‌ कर्मका निवसेक ज्ञान नहीं है, 
किन्त कमेदेतु अन्ञानका निवतेक ज्ञान है, इसरङिए कारणनिदखि द्वारा कर्मरूप 
फायैका मी निवर्तक है, निनत्थं ओर निवर्तकका सञ्ुच्चय इष्ट नहीं है ॥९४॥ 
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अन्तरङ्ग हि विज्ञानं प्रत्यद्‌मात्रैकसंश्रयात्‌ । 

बहिरङ्क त॒ कम स्याद्‌ बाह्यद्रव्याश्रयत्वतः ।। ९५ ॥ 
सत्यन्तरङ्के विज्ञाने बहिरङ्ग न सिध्यति ¦ 

अरे चेन्मधु विन्देत किमर्थं प्तं व्रजेत्‌ ॥ ९६ ॥ 
यथावस्त्वात्मविज्ञान मोहमात्राश्रयाः क्रियाः । 
सम्यग्ज्ञाने कुतः कम कमहेतपमदेनात्‌ । ९७ ॥ 


कर्मैके सद्दा ज्ञान मी अज्ञानसे जन्य है, इसख्एि दोनों समानयोगक्षेम 9 
इस दाद्ाकी निद्चिके ङिए कहते है--“अन्तरङ्गम्‌' इत्यादिसे । 

ज्ञान आस्मस्वमाव बिख्मकादा है, अतएव नित्य होनेसे कर्मके समान 
नही है । सब देश॒ तथा कारम जस्मा स्वद्पसे रहता दै, अतः तदात्मक 
चितूपकादा नित्य दै । नित्य भी चिदृरूपक्ञान वाक्यजन्य ज्ञानक जनक सामभ्रीसे 
सहित होकर ही सदतु बन्धका निवतैक होता है, ओर ज्ञानक तरह कर्म भी नित्य 
ही है, अन्यथा संसार सादि हो जायगा । नही, णसा नहीं कह सकते; क्योकि 
अनुेयतया चिदित कमै नित्य नहीं हो सकता । कर्मके अनित्य होनेपर भी 
ुर्मप्रबाहमूक ज्ञानक अनादि. हदोनेसे प्रवादरूपसे केम तथा संसारके अनादि 
होने को$ बाधा नहीं षटे। नाना कारकके अधीन क्म है, अतएव अनित्य 
षै। ज्ञान नित्य ओौर कर्म अनित्य दहेः निष्मपश्वतरह्माकारवुद्धिचिविरोषसे सदित 
गात्मा, स्वविपरीतावभासका निमित्त जो अज्ञान हे, कार्यसदित उसका 
नारा कर देता, इसङ्ए विरक्षणस्वभाववाले ज्ञान जर कमका सञयच्चय 
नहीं हो सकता ॥ ९५ ॥ | 

आत्ममात्रके आश्चयणसे ज्ञान अन्तरंग है ओर बाद्य द्रन्यादिका साध्रित क्म 
बहिरंग 8 यह कहते है -- “सत्यन्तरङ्गे' इत्यादिसे । 

अन्तरंग ज्ञान होनेपर बहिरङ्ग द्वज्यायाससाध्य कर्म॑ कौन करेगा, पासके 
मन्दारब्रक्ष पर यदि मधु मिरु जाय, तो उसके रखनेके किए परिश्रमसाध्य पवैतका 
आरोहण कौन करेगा ए ॥ ९६ ॥  । 

'यथावस्त्वास्म < इत्यादि । उक्त रीतिसे ज्ञान ओर क मका समुच्चय नहीं 

हो सकता, क्योकि यथाथेवस्तुविषयक ज्ञान हैः जौर क्म अन्ञानमात्राश्चय 
ह । समीचीन अद्धितीय आत्मज्ञान दोनेपर कमं करना तो दूर रदा कर्मी 
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नित्यप्रा्चं च विज्ञानं प्रतीचः सनिघेः सदा । 
कर्माऽनित्य॒प्रथगरूपं नित्य चाऽनित्यचाघकम्‌ ।॥ ९८ ।\ 
क्षयी कमा्जितो रोकः स्वराड्‌ बह्मावघषोधतः । 

लब्धे त्रैलोक्यराज्ये तु भिक्षामाद्वियते कथम्‌ ॥ ९९ ॥ 


स्थिति मीनं दहो सकती, क्योकि कर्मके हेतु अन्ञानके नाद होमेपर कमं 
नहीं हौ सकता ॥९५७॥। 

“नित्यप्रास्षम्‌' इत्यादि । आत्मा सब देरा ओौर कारम स्वरूपसे रहता हैः 
अतएव नित्यघ्रा्त है । ओर कर्म प्रथक्‌-परथक््‌ तथा अनित्य है, नित्य 
ज्ञान अनित्य क्मैका बाघक दै ॥ ९८ ॥ 

“क्षयी कर्मालितो' इत्यादि । कर्मसाध्य रोक क्षयी है । जौर बह्म ज्ञान- 
मान्न स्वरूप होनेसे नित्य तथा स्वानन्दतुष्ट है । त्रैरोक्यका राज्य मिर्नेपर 
भिक्षामे कौन केसे आद्र करेगा £ विरुद्धफरुक ज्ञान ओर कर्मैके समुच्च 
यका चित्रायाग जओौर दर्शपूर्णमास यागके सखुच्चयकी तरह सम्भव नदीं है । 

ज्ञान जौर कर्मके प्रधानखूपसे ओौर समप्रधानरूपसे सुच्चयका विचार 
करके यह विचार करते हैँ कि अव कम प्रधान है ओौर ज्ञान गुण है, इस प्रकारके 
समुच्चयमे प्रकरण प्रमाण है या श्रुत्यादि ? प्रथम पक्ष दीक नहीं है, क्योकि कम- 
काण्ड ओर ज्ञानक।ण्डके मेदसे प्रकरण भिन्न दै, अतः कर्मकाण्डम्रकरणस्थ कभेको 
मिन्नप्रकरणस्थ ज्ञानकी अपेक्षा ही नहीं रहती £ द्वितीय पक्ष भी समुचित नदीं हैः 
क्योकि कम भिन्नप्रकरणस्थ ज्ञानकी अपेक्षा दी नदीं करता । एेसी दशाम सामान्य 
सम्बन्धे सिद्ध न हदोनेसे विदोष सम्बन्ध भी श्चत्यादिसे सिद्ध नदीं हो सकता । 
` असख उपकास्यको उपकारककी अपेक्षा होती हे । प्रकृतर्मे विरंद्धफर्क ज्ञान 
ओर कमि उपकार ओर उपकारकमाव दी नदीं है, फिर उनम अपेक्षा कैसे दो £ 
अतपव समुच्चय भी नहीं है । ज्ञान स्वन्तन्त्र है, गुण नदीं । ज्ञान मी स्वफङ 
मोक्षके भरति गुणमूत दही है स्वतन्त्र नदीं है, पेसी शङ्का नहीं कर॒ सकते, 
क्योकि ज्ञानका फर मोक्च ज्ञानस्वरूप दी दै, अतिरिक्त नदीं हैः इसषरिण 
मोक्षके परति भी वह गुणमूत नहीं है । 


ङाङ्गा- जेसे कम॑ कर्वपरतन्त्र दहै, चैसे दी ज्ञान भी ज्ञातृपरतन्त्र हैः तो 
फिर वह स्वतन्त्र कैसे £ |  „. . | 
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एकरूपस्य मोक्षस्य भिन्नरूप न साधनम्‌ । 

एकरूपस्य मोक्षस्य स्वेकरूप हि साधनम्‌ ।॥ १०१ ॥ 
एेकाठ्म्यवस्तुयाथात्म्यबोधे जात्यादिबाधनात्‌ । 

न कम करुते किन्तु र्तं प्रत्युत शोचति ॥ १०२ ॥ 
अयथावस्तसपीदिज्ञान दतः पलायने । 
रज्जुक्षानेऽदिधीष्वस्तौ कृतमप्यलुशोचति ॥ १०२ ॥ 
एवं च ज्ञानिनः कर्मासम्भवाज्ज्ञानकमणोः । 

न सम्भवति मोश्चाथखिविधोऽपि सयुच्चयः ॥ १०४ ॥ 








ढीक है, मोक्षका साधनज्ञान है, इसका ताप्य यह है कि मोक्ष नित्य 

होनेपर मी अज्ञानसे आदृत है, अतएव ॒ आवरक अज्ञानकी निवृत्तिका साधन 
ज्ञान है, इसङिए्‌ वह मोक्षका साधन कहरखता है, वास्तविकं साधन 
नहीं है ॥ १०० ॥ 

उक्त अथको ही स्पष्ट करनेके छिए फिर कते दै--^एकरूपस्यः इत्यादि । 

एकरूप मोक्षका भिन्नस्वख्प कर्म साधन नदीं है, किन्तु एकरूप आत्मज्ञान 
ही साधन हे ॥१०१॥ 

(ठेकारम्यवस्तु ०' इत्यादि । आत्मज्ञानके अनन्तर होनेवाठे कर्मोका समुच्चय 
मी नहीं हो सकता, कारण कि आआत्माका यथाथेज्ञान होनेपर अज्ञानकी निवृत्ति दहो 
जाती है, फिर अज्ञानसे कद्िपत ब्राह्मणत्व आदि जातिके अभिमानकी निवृत्ति दहो 
जानेसे कमका अधिकार ही छप दहो जाता दै, अतः यदि कर्मदहीनकरेगा, तो 
समुच्चय किसका होगा £ अतीत क्म॑तो हैँ नही, अतः उनके साथ ज्ञानके समु- 
चचयकी तो शङ्का मी नहीं हो सकती । इस जन्मे ज्ञानोपत्तिसे पहले जो कम हो 
चुके द, उनके विषयमे परिताप ही करता है कि इतने दिनों तक व्यथ दी क्म 
किया इत्यादि ॥ १०२ ॥. 

(अयथावस्तु °” . इत्यादि । अयथार्थ्तान--सपीभासक्ञान-- भय, परायन 
आदिमे हेत है .। रज्जुका यथाथ ज्ञान होनेसे सपीमासबुद्धि निवृत्त हो जाती है, तव 
आभाससमयर्मे जो मय, परायन आदि इए हैँ उनके किए परिताप दी करता दै 
किरम व्यथ ही भयमीत हआ, इत्यादि ॥ १०३ ॥ 

एवं चः. इत्यादि । त्रिविध समुच्चय मोक्षा नहीं ह, अतः ज्ञान र कर्मका 
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तस्मात्‌ कामरये भेदल्ये सोपानवत्मेनि । 
सयुच्चये च सम्बन्धो न युक्तः काण्डयोदेयोः ॥ १०५ ॥ 
परिशेषात्‌ पुरा प्रोक्तः साध्यसाधनलक्षणः । 
सम्बन्धोऽत्राऽवगन्तव्यो ज्ञानकर्माख्यकाण्डयोः ।॥ १०६ ॥। 


हति श्रीमदिदारण्यमुनिविरचिते बार्तिकसारे सम्बन्धपरीक्षा- 
नामकं दितिं पमकरणं समाप्तम्‌ ॥ 











समुच्चय मोक्षका साधन नहीं है । ज्ञान प्रधानः करम गुण; कर्म॒प्रषान, ज्ञान 
गुण; कर्म ओर ज्ञान दोनों समप्रघान हैः इस भकार यदि त्रिविध समुच्चय 
हो दी नहीं सकता, तो मोक्षका साधन समुच्चय हे, यह सम्भावना मी नहींदहो 
सकती ॥ १०४ ॥ 

"तस्मात्‌" इत्यादि । उक्त रीतिसे कामरुय द्वारा, परपश्चस्य दवारा ओर सोपाना- 
रोहणन्यायसे समुच्चय द्वारा कर्मकाण्डका ज्ञानकाण्डके साथ सम्बन्ध नदीं 
चन सकता ॥ ९०५ ॥ . 

"परिशेषात्‌" इत्यादि । उक्त प्रकारसे यदि दो कारण्डोका सम्बन्ध नहीं यी 
सकता, तो परिरोषसे साध्यसाधनभाव दही पूर्वकाण्डका उत्तरकाण्डके साथ 
सम्बन्ध दहै, दूसरा नदीं ॥ १०६ ॥ 


हति म० म० पण्डितप्रवर ओहरिहरङृपाटुदिकेदिःषिरचित वृहदारण्यक- 
वार्गिकसारके माषानुवादमं सम्बन्धपरीक्षा नामका 
दितीय प्रकरण समाप्त 
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अथ प्रामाण्यपरोक्चा 
(८6 %र5े 

सम्बन्धसिद्धौ वेदान्तभ्रामाण्यं चिन्त्यतेऽधुना । 
अप्रामाण्ये तु सम्बन्धः पूर्वोक्तः प्रविलीयते ।॥ १ ॥ 
केचित्‌ कार्यैकनिषठस्वं॑छृर्स्नवेदस्य मन्वते । 
ततो जह्मणि सिद्धार्थ बेदान्तानाममानता ॥ २॥ 
न प्रश््तिनिवृत्तिभ्यां शल्यस्य वचसो यतः । 
कचिदर्थोऽत्र दष्टोऽतो वस्तुनि स्यादमानता ॥ २ ॥ 

वेदान्तको प्रमाण मानकर कमकाण्डके साथ उसका साध्यसाधनमावर्प 
सम्बन्ध दर्शया गया है। अब वेदान्तके प्रामाण्यमें विप्रतिपन्नके प्रति वेदान्त-भामाण्य 
सिद्ध करनेके किए कहते दै- "सम्बन्धसिद्धौ' इत्यादि से । 

पूर्वोक्तं साध्यसाधनभावरूप सम्बन्धकी सिद्धि तब होगी जब वेदान्तौका भामाण्य 
सिद्ध होगा अन्यथा प्रमाणका अप्रमाणके साथ उक्त सम्बन्ध नहीं हो सकता, 
क्योकि अप्रमाण तो किसीका साधक या बाधक होता नीं, अतः उक्त सम्ब- 
न्घकी सिद्धिके छिए वेदान्तकें प्रामाण्यकी सिद्धि करना नितान्त आवर्यक है ॥१॥ 

मीमांसकोंका मत है कि कतेन्था्थबोधक वाक्य ही प्रमाण होता है, सिद्धाथक 
नहीं । आप रोग वेदान्तको स्वतःसिद्धं ब्रहमस्वखपमात्रका बोधक मानते दँ इसिः 
वेदान्तके भरामाण्यकी चिन्ताके छि पूर्वैपकष कहते द-- किचित्‌ कार्थं ०" इत्यादिसे । 

करै-एक मीमांसक कहते षँ कि सम्पूण वेद॒ करतैव्या्थबोधक दी दैः 
दंसङ्एि सिद्धन्रष्स्वरूप अथका बोधक वेदान्त अप्रमाण है| तात्पयं 
 वेदान्तके अप्रामाण्यके उथेवस्थापनमे नहीं हे, किन्तु उपासनाक्रियाविधिशेषमें 
है अन्यथा अप्रामाण्यकी आपत्ति होगी, क्योकि कोई भी वाक्य सिद्धाथमे प्रमाण 
नहीं माना जा सकता ।॥ २॥ 

(न प्रवर्ति" इत्यादि । वाक्यका प्रवृत्ति ओर निदृत्तिमोगसे भिन्न कोई अथै 
कटी मी इष्िगोचर नदीं है, इसङ्ए सिद्धाथे वस्तुमे को$ वाक्य परमाण नहीं हयो 
सकत, अत एव- 

“्रबृत्तिवो निषृत्तिवी नित्येन कृतकेन वा । 
पुंसां येनोपदिदयेत तच्छास्मममिधीयते ॥). 
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उत्तमप्रोक्तशब्दार्थ मध्यमव्यवदारतः । 
बालो व्युत्पद्यते तस्माड्‌ उयुत्पत्तिरपि कायगा ॥ 9 ॥, 


इत्यादि वचन सङ्गत होता है । उक्त वचनका यह अथेह कि जिन कतव्य या 
अकर्वव्य अथका नित्य अथोत्‌ अपौरुषेय वेद ओर अनित्य-- पौरुषेय 
मर्मराखादि- वाक्योसे पुरूषोको उपदेश दिया जाता दै, वे शास्र कराते ह । 
हितकी प्रापि ओर अदहितकी अप्राप्िके उपाय ओौर परिहारके अनुष्ठानके 
ङि शाख है । जैसे 'सोमेन यजेत स्वगैकामः' । जो स्वगं चाहता है, किन्तु 
उसका उपाय नहीं जानता ओर उपायान्वेषण्मँ प्रषच है, उसको शास्र बताता 
हे कि यदि स्वग चाहते हो तो याग करो अथौत्‌ स्वगैका साधन याग है । 

इसी प्रकार दुःखसे पीडित मनुष्य जन्मान्तर्म भी फिरणेसा दमखन दो, 
इस किए दःखकी निवृत्तिका उपाय जानना चाहता है तो शास्र उपदेश 
देता है--“मा र्दिस्यात्‌ सवौ भूतानि" इत्यादि । इस तरह प्रवर्तक ओौर निवर्तक 
वाक्य इष्टे प्रति ओर अनिष्टसे निवृत्ति करा कर ॒पुरुषाथेसाघन द्वारा पमाण 
माने जाते दँ ओर अनेर्व॑मृत, अथात्‌ “ससद्वीपा वदुमती' “राजाऽसौ गच्छति' 
एवं मदीयः स्वभ आसीत्‌”, इत्यादि सिद्धाथक वाक्य प्रमाण नहीं है, क्योकि 
सात द्वीपवारी प्रथिवी है, यह राजा जातादहे, मेरा स्वम एेसा था, इन वावर्मोको 
सुनकर न तो कोई किसी कमविरोषमे भदत्त होकर कुछ फ दही पराप्त 
कर सकता है ओौर न किसी कर्मविरोषसे निदत्त होकर अनिष्ट ही निवृत्तं कर 
सकता है । अतः यह वाक्य जैसे निष्प्रयोजन ओर अप्रमाण दै, वैसे ही 
'स्त्य॑ ज्ञानमनन्तं ब्म इत्यादिसे भी सत्य, ज्ञान ओौर अनन्त ब्रक्षदहै यह्‌ 
जान ठेनेपर क्या अभीष्ट सिद्ध होगा £ क्योकि कतव्य या अकतैव्यका तो को 
निर्देश है नदी, जिससे कि अयुष्ठान, परिजन आदि द्वारा किसी अथकी सिदि दो, 
अतः वेदान्तको उपासना विधिका शेष दही मानना चाहिए, अन्यथा उक्त 
रीतिसे सर्वथा अप्रमाण ही हो जायगा ॥३॥ 

वेदान्तके अपामाण्य दोनेमे दो कारण है एक तो सुंखपांि था दुःख 
नि्रत्ति के साधनका उपदेश न होनेसे निष्फर्त्व है ओौर दुसरा कारण है-- 
 अबोधकत्व । सर्वप्रथम भारुकको राक्तिम्रह कायीस्वित वाक्यार्थे दी. होता. ठै, 
जतः सिद्धाय यदि राक्ति्रहोपाय ही नही, तो फिर सिद्धार्थकं वाक्यं 
अथैका बोधक कैसे होगा 2 इस ताध्प्मसे कहते उत्तमः इत्यादिसे । 





~~~ ~ 
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नद्धां गामानयेत्युक्ते कञ्चिद्धोकर्भिकां क्रियाम्‌ । 
कुर्बाणमपि वीक््याऽज्ञ;ः रुते कारणाुमाम्‌ ।। ५ ॥ 
ज्ञातं॑श्ुवमनेनैतद्यद्धोकमंकमीक्त्यते । | 
तत एतस्य वाक्यस्य गवानयनबोधिता ॥ & ॥ 


उत्तम्‌ शब्दका तात्यैष्टै- गृदीतराक्तिक पेरकमें । जौर मध्यम शब्दका तात्पय्ये 
हे गृ्ीतशाक्तिक मेयम । प्रेरक पुरुषकेः वाक्यार्थ ज्ञानसे प्रयये पुरुषके गयवहारसे 
अगृहीतद्यक्तिक वारक रक्तिका अहण करता दहै, इसङ्ए शक्तिग्रह भी 
कायीर्थमे दी है, इसर्एि सिद्धा्थक वाक्यसे बोध दी नहीं होता, अतः जबोध- 
कृत्वरुक्षण अप्रामाण्य भी उनम हो जायगा ॥ 9 ॥ 

राक्तिगरहका प्रकार कहते दँ--छद्काम्‌' इत्यादिसे । 

प्रेरकने प्रय्यके प्रति कटा कि शुद्ध गौ ले आवो, अनन्तर श्ुङ्कगवानयन क्रिया 
करते हुए प्रेयैको देखकर अगृहीतशक्तिक बारुक कारणका अनुमान करता हे ॥*५।। 


ज्ञातम्‌” इत्यादि । शगामानयः इस वाक्यसे गवानयनविषयक बोध प्रय्यैको 
अवद्य हुआ । यदि इस वाक्यसे णेसा बोध न होता, तो इस वाक्यके श्रवणके 
अनन्तर इस कार्यम उसकी प्रवृत्ति न होती । उक्त कार्यम भ्रति हुदै देः 
मतः अवद्य इस ॒वाक्यसे उक्त बोघ हुआ है इस तरह गामानय! इस वाक्यका 
गोकमक आनयने राक्तिम्रह दोता है! तात्प यह है कि प्रयोजक पुरुषके 
ध्गामानयः इस वाक्यसे प्रयोज्य पुरुषकी गवानयनर्मे प्रडृत्ति देखकर बारुक 
यह निश्चय करता है कि चेतनकी प्रदत्तिमात्रम इष्टसाघनताज्ञान कारण 
सवर्य है, इसरिए यह प्रयोज्य पुरुषकी गवानयने प्रवर्ति भी इष्टसाधनता- 
ज्ञानजन्य दे, स्तनपान जादि मेरी मदत्तिकी तरह । उक्त भृत्तिके ज्ञानके 
चिना उक्त प्रवृत्ति इष्टसाधनतानुमिति नहीं दो सकती; क्योकि अनुमितिं 
पक्चज्ञान कारण दै, अतः गवानयनप्रवृचिज्ञान तो जरूर हुआ, पर 
किससे हआ £ पेसी जिज्ञासा  होनेपर, यदी निश्यय करता है कि यह 
ज्ञान “गामानय इस वाक्यसे ही हआ, कारण कि इससे पहटे यह ज्ञान नहीं 
था, अन्यथा उक्त कायम वाक्यश्चवणसे पठे प्रदृत्ति हो जाती, ओौर इसके 
वाद्‌ ही यह्‌ ज्ञान हआ, जिसके पहले जो न होकर जिसके बाद दी होता है, बह 
उसीसे होता दै, जेसी मेरी स्तनपानानन्तर तृि स्तनपान दी से होती हे । 
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कार्यार्थं एव सद्धावाद्‌ व्युत्पत्तिपुरुषाथयोः । 
विधेय एव वेदार्थो न सिद्धः कोऽपि कुत्रचित्‌ । ७ ॥ 
मन््ाथवादनास्नां च कार्यार्थान॒भवेखतः । 

प्रामाण्यं न स्वतस्तस्मात्‌ कार्य वेदस्य मानता ॥ ८ ॥ 


अब विचारना यह है करि इस वाक्यसे इस अथका बोध क्यों हा, 
अथोन्तरका बोध क्यों नहीं इ 2 इससे ज्ञात दहोतादै कि इस वाक्यका इस 
अथके साथ कोई-न-कोई सम्बन्ध अवर्य है । यदि असम्बद्ध अर्थका बोधक उक्त 
वाक्य होता, तो सम्बन्धामाव सबके साथ समानदहै;, फिर सभी अर्थान्तररोका 
बोधक न होकर इसी अथका बोधक क्यों हु 8 

इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि इस वाक्यका इस अथके साथ कोर 
सम्बन्ध अवदय है । जो सम्बन्धसामान्य मत्यक्ष, अनुमान ओौर अर्थापत्ति परमाण 
द्वारा सिद्ध हुआ है, वह सम्बन्धसामान्य विरोषसम्बन्धके बिना पर्य्यवसन्न नदीं हो 
सकता, अतः सामान्यरूपसे सिद्ध सम्बन्धसामान्यके पयवसानके छ्िएि रक्ति- 
रूप ही विरोष सम्बन्ध सिद्ध होतादहे, इस तरह का्यान्वित अथमे दी शब्दका 
शक्तिम प्रथमतः बारुकको होता हे । जिससे व्युत्पत्तिमरह होता दै, वदी शब्द 
बोधक होता है, दूसरा नदी, इसरिए कायपरक चब्द ही बोधक होनेसे भमाण 
हँ, सिद्धार्थक नदीं ॥ £ ॥ 
खछठ्ददाक्तिम्रह, पुरुषाथ--सुखपापि ओौर 
दुःखकी निवृत्ति, ये दोर्नो-कार्यांथ--कत्तेव्याथ- दी मे है, दइसछिए विधेयको-- 
कतेव्यको- ही वेदाथ मानना चाहिए । ` सिद्धाथको वेदाथ नदीं मानना 
चाष्टिण । उपनिषतका मी तात्पर्य सिद्ध बह्म नयं हे, किन्तु उसकी उपासनामें 
ही उसका तात्य है ॥ ७ ॥ 

यदि कायाम ही वेदकतो प्रमाण मानोगे, तो थोडे वेदभाग जो विधिस्वरूप 
हः वे ही प्रमाण होगे, अधिकांश वेदभाग-- मन्त्र, नामधेय, अर्थवाद 
आदि-- सब अममाण हो जार्येगे £ इस राङ्काकी निचृततिके किए कहते दै 
मन्त्राथेवाद्‌ 2 इत्यादिसे । 

इषेत्वा" इत्यादि. मन्त्र, व्वायुरवे क्षपिष्ठाः इत्यादि अथवाद ओर उद्धिदादि 
नामधेय, इनका मी क्रियाम दी सम्बन्ध मानना उचित दै, क्योंकि “दष त्वोर्जे त्वा 
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धेदान्तानामतो वाच्य कार्या्थासुप्रवेशनम्‌ । 

प्रामाण्य वा निषेद्धन्यमत्र प्रतिविधीयते ॥ ९॥ 
धि मेयामावतः प्रोक्ता वेदान्तानाममानता । 

किं वा मीमांसकम्मन्यतया कार्थैकरागतः |. १० ॥ 
न मेयाभावशङ्काऽस्ति सवैय्यापएरतिसाक्षिणः । 
चिदात्मनोऽपखापे तु जगदान्ध्यप्रसङ्गतः । ११ 


इस्यादि मरन्त्रोका “किनदुमिः, (अनुमाजयामि' इस्यादि क्रियावाचक पदोंका अध्य 
हार करके तदर्थम अन्वय होनेसे वे पुरुषा्थसाधक मौर प्रमाण होते दै। 
"वायुर्वै इत्यादि अथैवादवाक्योका "वायव्यं शखवेतमारुभेत' इत्यादि वाक्यसे 
विहित वायव्ययागके प्रारास्त्यर्मे रक्षणा करके उक्त विधिवाक्यके साथ पएक- 
वाक्ष्यता मानी जाती है । नामका “उद्धिदा यजेत इसके साथ अन्वय दहै ही 
इसरिए साक्षात्‌ या परम्परया क्रियान्वयी वेदवाक्य ही पुरषाथके साधन तथा ब्यु- 
स्पत्तिग्रहके योग्य होनेसे प्रमाण माने जाते दै, अतः उपनिषर्दोको प्रमाण मानना 
यदि अमी हो, तो इरोकोक्त चशब्दसे सम्रह कीजिये, अथवा उनके प्रामाण्यका 
ही त्याग कीजिये यह मीमां सकोका पूर्वपक्ष दै, इसका उप्तर देनेफे छिए कहते 
है-- (अत्र प्रति०* इत्यादिसे ॥ ९ ॥ 

इस विषयमे परिहार करनेके र्एि विकद्प करते दैँ--किं मेया- 
भावतः" इत्यादिसे । 

क्या वेदान्ते अप्रामाण्यका कारण फर ओर शक्तिम्रहकी अनुपपत्तिमात्र 
ही हैया जन्य भी है £ फखानुपपत्ति तो अति तुच्छ दै, उसका परिदार 
आगो करगे । द्वितीय प्रमेयाभावके विषयमे मीमांसकोंका यह अभिनिवेदा दै कि 
कार्य ही राञ्दका प्रमेय दे, सिद्ध नहींहे।॥ १०॥ 

उक्त शाङ्काका उत्तर देते हन मेया ०” इत्यादिसे । 

सव॒ व्यापाररोौका साक्षी चिदात्मा दी वेदान्तवाक्योका प्रमेय दे 
इसछङिए प्रमेयाभावकी शद्धा तो नहीं कर सकते। यदि चिदात्माका 
ही अपलाप किया जाय, तो जगत्‌ अन्धा हदो जायगा अ्थौत्‌ संसारमेदोदही 
पदाथ है-- जद ओौर चेतन ¦! जड़ स्वयम्‌ अप्रकाशरीरु है, चेतन स्व्यभ्रकाश है । 
स्वयभ्रकाश्च चेतनकेः सम्बन्धसे जड्का भी प्रकारा दोता है । यदि चेषनको न मानोगेः 
तो जङमात्र ही संसारम रह. जायगा जो अप्रकारमयं है, इसरिणएु संसार अन्धकार- 
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निःरोषमाततद्चरत्तिजन्मनां स्वदाऽस्ति हि । 
स्वप्रकाश्चात्मचेतन्यव्यासिवेस्तुस्वभावतः ।॥ १२ ॥ 
लिङ्गदेहः प्रमाताऽत्र कामाद्यास्तस्य इत्तयः । 
चैतन्येन वियुक्तास्ता जायन्ते न कदाचन ॥ १३ ॥ 
सिङ्गतद्बत्तिसम्भूतौ सत्यां चिच्याप्रये नदि । 
कथिद्धेतुरपेश््योऽस्ति खन्याप्नतौ कर्रोष्विव ।। १४ ॥ 

मय हो जायगा ओर अभासमान खपुष्प आदि की सत्ताजेसे नदीहै, वैसे ही 
जडकी भी सत्ता सिद्ध नहीं होगी, अतः चिदात्मा वेदान्तप्रमेय अवश्य है, 
उसका अभाव नहीं है ॥ ११ ॥ 

चिदात्मा सब व्यवहारोका साक्षी दै, इसका उपपादन करते (निःशेष ° 
इत्यादिसे । 

सब भमाताओं ओर तद्ृषृचियों का जन्म वस्तुस्वभावसे स्वप्रकाशा 
आत्मचैतन्य द्वारा सदा व्याप्त दी रहता है, अथौत्‌ प्रमाता ओर उसकी इचियां 
सदा ज्ञात ही रहती टँ । यदि चैतन्यकी सदा व्याप्ति न होती, तो वे वृत्तया 
घटादिकी तरह अज्ञातसत्ताक मी मानी जाती, किन्तु एेसा नही है, घटादिका 
वृत्ति द्वारा अनावृत चिदात्माके साथ संबन्ध होता दै, इस कारण सदा व्याप्ति 
नहीं हे, अतः घटादिका मान कादाचित्कं है, सार्वकाछिकं नहीं हे । म्माता ओर 
उसकी इत्तिर्योमे चिदात्माकी सार्वकालिक व्यापि है, अतएव इनका मान सावेकािकर 
है, कादाचित्क नदीं 2 ॥ १२ ॥ 

0 ओौर उसकी वृत्ति्योके स्वरूपे परिचयके ङ्ए कते दँ "लिङ्गदेह" 
इत्याद । 

यर्हापर परमातृपदसे छिङ्गदेह विवक्षित है, उसकी वृत्तिसे कामादि विवक्षित 
छै । ये सब किसी भी समयसे चेतन्यसे वियुक्त नहीं होते, किन्तु सब कारम चेतन्यसे 
उ्याप्त ही रहते दै ॥ १३ ॥ 

दष्टान्तके साथ प्रमाता ओौर उसकी , कृत्तिमे चेतन्यकी व्यापि कहते द-- 
“लिङ्गतदुचत्ति ° इत्यादिसे । 

ज्ञेसे घर आदि पदार्थे उत्यत्तिके बाद आकाशकी व्यासि स्वतः हो जाती है 
उसके किए कारणान्तरकी आकाह्कय नहीं होती, वैसे दी भ्रमाता यौर उसकी 
बृतिर्योकी उत्पत्ति होनेके अनन्तर चैतन्य व्यापि उनमें स्वतः हो जाती है, ` उसके 
ङ्प कारणान्तरकी अपेक्षा नदीं हेती ॥ १४ ॥ त | 
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आकाश्चवस्तुस्वामाव्यमात्रादेव न कारकात्‌ | 
वियता पूणता कम्मस्येवं दष्पूणता धियाम्‌ ।॥ १५ ॥ 
घटदुःखादिरूपित्वं धियां धर्मादिदेत॒तः । 
निर्देवस्त॒स्वतःसिद्धरग्ब्यािर्निस्यसन्निधेः ।॥ १६ ॥ 





'आकाश्च' इत्यादि । जसे वस्तुस्वभावमात्रसे ही घरमे आकादाकी पूणता 
7 जाती है, उसके छिएु हेत्वन्तरक्ी अपेक्षा नहीं होती, वैसे ही बुद्धियोमें 
्तन्यकी पूर्णता उसके स्वभावमात्रसे ही होती है, उसको कारणान्तरकी अपेक्षा 
दही होती ॥ १८५॥ 

अब यह शङ्का होती है किं जसे आत्मा बुदुध्यादिका भासक है, वैसे दी बुद्धयादि 
# घट, पट आदि पदाथेके मासक है, भास्क दोनों समान दै, अतः अविकृत 
भास्माकी जेसे स्वभावमात्रसे व्याप्ति होती हे, कारणान्तरसे नहीं होती, वसे 
पि घरादिभासक बुद्धिकी भी विषयके साथ व्यापि निर्हूतुक होनी चाहिए | 


इस आक्षेपके निराकरणके छिए कहते है---“वय्दुःखादि ०? इत्यादि । 

घट ओौर दुःख ये दोनों बाह्य जौर आन्तर विपष्रयोके उपरक्षक दै, सारांश 
ह कि बुद्धि ओर तद्धोध्य--- बाह्य ओर आभ्यन्तर विषय--परिच्छिन्न 
+ अतः परिच्छिन्न बुद्धि परिच्छिन्न विषयाकार हो सकती दै, 
वेदात्मा तो अपरिच्छिन्न कूटस्थ नित्ये, इसि बुद्धि तथा तहोध्य 
यदिरख्याकार नदीं दहो सकता । बुद्धिके तत्तदाकार होनेमे प्रयोजक अदृष्ट हे, 
खदुःखादिमोगजनक अदृष्टवरा बुद्धि तत्तद्धिषयाकार होती है। अच्छा तो 
से घवरादिनरुद्धि घटाकर होतीदहै, वेसे ही प्रत्यगास्मवुद्धि भी तदाकार दोनी 
बाहिए, इसके निराकरणके रिण कहते हँ--“निर्हतुस्त' इति । । 

बुद्धिका परव्यगाकार होना निर्हेुक हे सदा सन्निधि स्वतःसिद्ध चैतन्यकी 
य्षि होती है, जेसे घरादिरँ जकाश्चकी व्याप्ति जवज्नीय सनिधिसिद्ध है, सदेतुक 
नहींदे, वैसे ही बुद्धिम चेतन्यकी व्याप्ति भी समञ्चनी चाहिए, जो अग्यापक 
दाथ ह, उनका सम्बन्ध सकारण होता है ओौर आकाश, चेतन्यादि व्यापक 
प्दार्थोका कार्येके साथ उत्पत्तिसमयमें ही स्वतः सम्बन्ध होताहै। व्यापककी 
प्निधि सदा रहनेसे अवजनीय दै, अतएव . आगन्तुक किसी कारणकी 
आवश्यकता नहीं ॥ १ ६॥ 


~ 
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मेवमप्रतिबद्धत्वाचिदेकरसवस्तुनः । 

तद्व्युत्पत्तेः पुरा पश्चाद्‌ बोधो व्युत्पत्तिमात्रतः ।। १९ ॥ 
बोधाबोधौ चुभिद्षटौ स्वाचुभरत्येव वस्तुनः 

ष्टे चायुपपन्नत्वं किंबखादभिधीयते । २० ॥ 
वेदान्तशाखव्युत्पत्तः पुरा कः प्रतिबुध्यते । 

को वा व्युत्पत्तितस्तुध्वं बुद्धिमान विबुध्यते | २१॥ 





जञातज्ञापकलत्वपरयुक्त आत्मामं वेदके अप्रामाण्यकी शङ्काका निराकरण करते 
है- (सैवम्‌ इत्मादिसे । 

यद्यपि आत्मा स्वयपरकादा हे, तो भी वेदान्तके विचारसे पहले भे अज्ञ द्र 
चै अपनेको नहीं जानता दह. यह प्रतीति सर्वङोकानुभवसिद्धं है इसङिए 
संसारद्चामै आमा अज्ञात दी है, वेदान्तवाक्यों द्वारा श्रवण, मनन जआदिसे 
अपरोक्ष ज्ञान होता है, अतः विचारसे पूर्वै आस्माके अज्ञात होने एवं वेदान्त द्वीरा 
श्चात होनेसे अज्ञातज्ञापकत्वरक्षण प्राभोण्य वेदान्ते युक्तियुक्त दै ॥ १९ ॥ 

स्वप्रकाश आत्मा कादाचित्क भध ओौर अनादि अबोध हस प्रकार परस्पर 
विरुद्ध बोध ओर अबोघ एकं ही आंत्माखूप धर्ममिं कैसे रह सकते दँ £ इस 
दाङ्क(की निदृत्ति करते हँ --बोधाबोधौ' इत्यादिसे । 

अन्वय-व्यतिरेक ओर विद्धानेकि अनुभवसे आत्मामं बोध ओौर भम अक्र 
इत्यादि अपने अनुभवसे अबोध ये दोनों दीखते है, इसरिए दोर्नोकी एकत्र 
स्थिति अनुपपत्ति दी नहीं हो सकती, विद्धानोकी उक्ति है--- “नहि दृष्टेऽनुपपन्नं 
नामः एकत्र परस्पर विरुद्ध दो धर्मोकी अनुपपत्ति वहां मानी जाती है, जरह एकन्न 
समावेरा अदष्टचर है । प्रङृतम बोध ओौर अबोध एकत्र आत्मामं सर्वानुभवसिद्ध टै, 
हसरिए आस्मामै अनुपपत्तिकी चङ्का दी नहीं कर सकते; अतः बेदान्तर्मे अज्ञात- 
ज्चोपकत्वलक्षण प्रामाण्य्मे कोद सन्देह दी नहीं हे ॥ २० ॥ 

पूर्वोक्त अन्वय ओौर व्यतिरेकको स्पष्ट करते दै-- वेदान्तः इत्यादिसे । 

वेदान्तविचारादिसे पू कौन आत्मज्ञानी होता है अथौत्‌ कोद नदीं ओर 
वैदान्तविचारके बाद कौनं वुद्धिमान्‌ आत्मज्ञानी नदीं होता अथीत्‌ सन अवदय 
आत्मज्ञानी होति है, हस अन्वय जौर व्यतिरेकसे ज्ञान ओर अज्ञानकी एकत्र 
अवस्थिति विरोध नही है ॥ २१॥ 
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एवं साव॑जनीनौ तौ बोधाबोधौ चिदात्मनः ॥ 

अपह्लोतं क्थ नाम शक्यौ स्यातां तार्किकैः ।। २२॥ 
स्वप्रकारोऽप्यसम्बुद्धः सप्त्यादावदभूयते ॥ 
अस्वप्रकाशतायां तु स॒प्त्यादिः केन सिध्यति । २२ ॥ 








“एवं सावे 2 इत्यादि । उक्त प्रकारसे चिदास्माका बोध ओौर अबोध 
सवोनुभवसिद्ध दै, इसङ्िए कोई कुतार्किक भी अपाप नहीं कर सकता कि 
बोध आओौर अबोध ये दोनों आत्मामं नहीं रहते ॥२२॥ 

राङ्का-- ज्ञान तो अज्ञानका विरोधी है, फिर ज्ञान द्वारा अज्ञानकी सिद्धि कैसे 
हो सकती हे, क्योकि विरोधी साधक ओरं आश्रय दोनों नहीं हो सकता, प्रका 

अन्धकारका विरोधी है, इसक्ए प्रकाश अन्धकारका न तो साध्कदहीदहै ओौर 
न आश्रय ही दै, इस राङ्कापर कहते है “स्वप्रकाशो इत्यादि । 

स्वप्रकाश आत्मामे पूर्वोक्तं अनुभव ही केवर प्रमाण नही है, किन्तु 
अन्य अनुभव भी प्रमाण है, ुखपूर्वक सोया था, कुछ मी नदीं जान इस 
भकार्‌ सुप्तोत्थित पुरुष स्मरण करता है, स्मरण अनुभवके विना नदीं द्योताः 
इसरिए सुषिरे अनुभव अवक्षय हुआ, यह स्मरणखूप कार्यसे सिद्ध ॒दहोता है, 
उस समय ज्ञानसाधन इद्ियादि तो टँ नरह, अतः रेन्दियक ज्ञानसे अतिरिक्त 
स्वयप्रकाड् आत्मस्वखूपायुभव दही सिद्ध दोता दै, अन्यथा सुपि जादिकीं 
भी सिद्धि नही होगी । 

अनुपरड्धिसे भी ज्ञानके अभावका ज्ञान नदीं हो सकता, क्योकि यदि 
ज्ञान होता तो उसका ज्ञान होता, यह भी तो प्रमाताके रहनेपर आपादन 
कर सकते ह, अन्यथा नदी, अतः उस समयमे आत्मप्रकार अव्य मानना 
चाहिए, बिना प्रमाताके भरमाणकी भवृति नहीं हो सकती । 

जो यह कदा गया है कि निवर्तक साधक नहीं होता, आष्टक तमका 
निवरक दहै, इसङ्िए तमके मत्यक्षमे आलोकनिरपेक्ष दी चश्च साधक दै, ` 
आरोकसापिक्ष नदीः सो ठीक नदीं दै, क्योकि यहापर आत्मरूप छन ज्ञानक 
साधक है जौर वाक्यजन्य ज्ञानं अन्ञानकां निवतैक दहे, एेसा मानने उक्त 
दोष नही है । जौर अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य प्रमाता दहै, घुषुश्िच्छरूे 
अन्तःकरणका प्राणमं ख्य ह्ये जातां ह, इसर्िए ममाता् मी जमाव हो अत्त 
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असम्बुद्धस्तदा बोधहेतमात्राद्यभावतः ।॥। 

अतएव न मानने सुषुप्त्यादिः प्रसिध्यति । २४ ॥। 
सुषुष्त्यादेश्च ससिद्धिर्मात्रादि विरहेऽपि या ॥ 

सा च्विहान्तरसम्बुद्धस्वप्रकारचिदाश्रयात्‌ ॥ २५ ॥ 

न चाऽभावगप्रमाणात्सा सति मातयभावमा ॥ 

मात्रा्यभावससिद्धिः कथ मात्रादिपूर्विका | २६॥ 

एवं सवैव्यवहूतिप्रसाधकचिदात्मनि ॥ 

सति स्पषटेऽत्र वेदान्ता मेयहीनाः कथं वद्‌ ।। २७ ॥ 





है, वही सुषुप्ति है । प्रमाताका अभाव प्रमातासे सिद्ध नहीं हो सकता, क्योकि 
अपने अभावका साधक स्वयं नदीं दहो सकता, इसरिए स्वापादिकी सिद्धि भी 
आत्मस्वरूपानुभवसे दी होती है, अज्ञानकी सिद्धि मी इसी तरह समक्षनी चाहिए 
इसीको आगे स्पष्ट करगे ॥ २३॥ 

असंबद्ध ०” इत्यादि । आत्माके स्व्यभकाश होनेपर भी सुशुक्षिकाले “ ञानके 
साधन इन्दि ओर मनके अमावसे वह॒ अज्ञात कहराता है, इसीसे--प्रमाणा- 
भावसे ही-- सुषि आदि भमाणसे सिद्ध नहीं होते। योग्यानुपरब्धसे सुषुपि आदिकी 
सिद्धि होगी, यदह मत मी असंगत दै, क्योकि उक्त रीतिसे प्रमाता यदि नहीं है, 
तो योग्यानुपरुन्धि किसकी कहोगे, इस कारणसे आत्मस्वरूपके ज्ञानसे दी स्वाप 
ओौर अक्ञानकी सिद्धि द्ोती है, अन्यथा नदीं ॥ २४ ॥ 

(सुषुप्त्यादेः” इत्यादि । प्रमाताके न रहनेपर मी जो सुषुप्त्यादिकी सिद्धि 
होती है, सो मीतर भ्रवुद्ध॒स्वयभरकाश चिदात्मके परभावसे अथोव्‌ स्वयेभका्च 
आत्मा ही स्वीय अज्ञानादिका उक्त रीतिसे साधक दहै। प्रमाताके अभावसे 
योग्यानुपरुन्धि मी नदीं दहो सकती ॥ २५ ॥ 

(न चाऽमाव' इत्यादि । योग्यानुपरुन्धिसे मी स्वापादिकी सिद्धि नदी 
हो सकती, क्योकि प्रमाताके रहनेपर ही भरमार्णोकी प्रवृत्ति होती है, स्वापादिकाे 
प्रमाता है नी, फिर अनुपरुन्धि प्रमाण मी किसका कर्हेगे ॥ २६ ॥ 

साक्षी बेदान्तप्रमेय है, यदी उपसंहार करते दै--*एवं सवे ०” इत्यादिसे । 
इस प्रकार संपूर्णं म्यवहारका साधक चिदात्मा है, सो स्वर्परकाश होनेसे 
स्वानुमवसे सिद्ध दै, वदी साक्षी वेदान्तका प्रमेय है, इस कारण भमेयामाव- 
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सर्वमानस्वभावस्य परीक्षायां चिदात्मनि ॥ 
मेये कैय॒तिकन्यायसिद्धा बेदान्तमानता ॥ २८ ॥। 
यमप्रमाय मानानि नानात्मानं प्रमिन्वते । 
वस्तुव्रत्ताचुरोधेन कथ तत्राऽग्रमावचः । २९ ॥ 








युक्त वेदान्तमे अप्रामाण्य नहीं हो सकता, [ उपहासाथ कहते ह-- ] कदो 
वेदान्त मेयद्धीन कैसे हँ १ ॥ २७ ॥ 

“स्वमान ०” इत्यादि । सब- म्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणो के स्वभावकी 
परीक्षा करनेपर चिदात्मामे वेदान्तकी मानता कैमुतिकन्यायसे सिद्ध है अथात्‌ 
भत्यक्षादि प्रमाण ज्ञेसे अनज्ञाताथबोधक होनेसे प्रमाण होते है, वैसे द्यी वेदान्त भी 
आत्मार्मे अज्ञातार्थज्ञापक होनेसे प्रमाण हें ॥ २८ ॥ 

कैमुतिकन्याय कहते हैँ -"यमम्रमाय' इत्यादि । भव्यक्षादि प्रमाण तथा उनके 
विषय राब्दादि स्वयं जड़ द, अतः प्रत्यक्षादि प्रमाण जब अपने स्वरूपका ही प्रकाश 
नदीं कर सकते, तो स्वविषय शब्दादिका प्रका कैसे कर सकेगे । ओर 
चिदारमा स्वयंभकाश है, इसङिए स्वसम्बन्धसे दूसरेका मी प्रकाश करता है, 
वस्तुवृत्त ह, वस्तुस्वभाव, जड़ ओौर चेतन वस्मे यह॒ स्वभावभेद. स्वाभाविक है 
ज म्रकाराक षै, वह स्वसम्बन्धसे दूसरेका प्रकारा करता है, जेसे मरदीपादि स्वयं- 
मका है । स्वयंका तात्पर्य है सजातीय भकादाके बिना प्रकारामान, सो स्व- 
सम्बन्धसे घटादिका भी प्रकादाक होता है, घट प्रकादामान नदीं हे, अतः वह 
सम्बन्धसे पदिका प्रकादक न्दी होता । 

इस प्रकार वस्तुढृत्तानुसारसे प्रत्यक्षादि प्रमाण आस्मविषयक भमितिकी 
उत्पत्ति न कर अनात्म धटादिविषयक प्रमितिके उत्पादक नदीं होते । धरादिका 
ज्ञान होनेपर यह सन्देह नदीं होता कि यह ज्ञान हमको हुआ अथवा दसरेको ? 
वल्क यदी निश्चय होताहैकि हमको दी इञा है, यदि इस ज्ञानसे आत्माका 

भान न होता तो सद्यादि दोते, परन्तु सरायादि न द्ोनेसे विषयके 
स्फुरणकी तरह आत्माका स्फुरण मी अवश्य होता दै, अतएव विषय जैसे ममा- 
जनक है, वैसे ही आत्माको भी प्रमाजनक मानना चाहिष्ट । जेसे शब्दादिविषयक 
बोध द्वारा प्रत्यक्ष यद्यपि . चरिताथ है तथापि आत्माका .बोध करता है, क्योकि 
आतमाके भकादाके बिना अनात्माका. प्रकाश. दयो हयी नदी सकता, सो आगे 
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चेतन्यमनभिष्यञ्य चेत्य व्यञ्जयितं नहि ॥ 
शक्लुबन्ति ्रमाणानि चेतन्यं व्यज्ञयन्त्यतः ॥ ३० ॥ 
प्रकाशमग्रदीत्वा न प्रकाश्यं रूपमीक्षते | 
चुः, तेन प्रकाशस्य ग्रहण रूपतः पुरा ॥ ३१ ॥ 
तथैव विदभिव्यक्तिथेत्याभिव्यक्तितः पुरा । 
अनात्मग्राहकैमनिरत आत्मा प्रमीयते ॥ ३२ ॥ 
चिदात्मबोधनायेव प्रवत्तायाः श्रुतेति । 
मानत्वं किमु वक्तर््यं प्रकाटश्राहिनेतरवत्‌ । ३३ ॥ 


स्पष्ट करगे । प्रत्यक्षादि प्रमाण आस्प्रमिव्युत्पादनकै बिना विषयप्रमि्युत्ादन 
नहीं कर सकता ॥ २९ ॥ 

“चैतन्यम <' इत्यादि । शछोकका अर्थं तो अविस्पष्ट है । चेतन्य आसा, 
चेत्य अनात्मा । आस्माका भका कराये बिना प्रमाण अनात्मा घादिः विषयका 
भका नदीं करा सकते, इसकिए वे अनात्मका प्रकाश्च॒ कराते इए आत्माका भी 
प्रकारा कराते हेः ॥ ३० ॥ 

इसी अथैमे दृष्टान्त कहते है -- प्रकाश" इत्यादिसे । 

चश्ु माहक आखोकके महणके निना प्रकाश्य पका अण नहीं करता, इस- 
किए वह खूपके महणसे पहके आखोकका ्रइण करता है, ख्पके परत्यक्षम आलोक- 
सन्निकर्षे सहकारी कारण दै, पतिबन्धकापसारकत्वरूप सहकारित्र है. प्रतिबन्धक 
तिमिरके निरासके किए आरोककी अपेक्षा होती है ।॥ २१ ॥ 

दृष्टान्तको दार्छन्तिकर्े स्फुर करते ई ^तथेव चिद ०” इत्यादिसे । 

उसी प्रकार चेस्य॒ अनात्म घटरादिकी प्रतीतिसे पङ चित्‌ आत्माकी अभि- 
व्यक्ति पमकाश-- होता है, अतएव अनात्ममाहक प्रत्यक्षादि म्रमाणसे ञाता 
प्रमित होता है ॥ ३२ ॥ | 

'चिदात्म °” इत्यादि । आरोकसे अभिव्यक्त रूपादिके ग्राहक चश्च मदि जसे 
भथम जारोकका अहण कर पश्चात्‌ रूपादिका ग्रहण करता है तो मी आरोकादिमे 
भमाण होता दहेः, वैसे दी चिदभिव्यक्त चेत्यग्रादक मान विदातलमबोधक होता 
है, जो अन्यथैक मान है, सो मी आात्मामे प्रमाण होते षैः तो चिदमिव्यकतिके 
उददेश्यसे प्रयुक्त अनन्याथेका--जिनका दूसरा विषय द्वी नदी, णेसे-- तत्त्वमस्यादि 
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न कका 
मीमांसकम्मन्यताऽपि मनच्रत्तानभिन्ञताम्‌ । 
तव॒ प्रकटयत्यत्र कायरागे निमजतः ॥ ३४ ॥ 
मान हि व्यञ्जकं तच समान सिद्धकाययोः | 
अतः सर्वस्य वेदस्य बोधकत्वात्‌ प्रमाणता ॥ ३५ ॥ 


वाक्य चिदात्मा प्रमाण है, इसमे कहना ही क्या है £ जव धरपटादिविषयक 
चश्चुरादि चिदात्मामें प्रमाण होते है, तब 'तच्वमसिः आदि श्रतिवाक्य, जो केवर 
चिदात्माके बोधनमात्रके ताव्पर्थसे प्रयुक्त दै यदि उसभ प्रमाणन होगे 
तो उनका प्रयोग व्यथे दीहो जायगा ॥ २२ ॥ 

शब्द कर्तव्यारथमे प्रमाण होता है, सिद्धार्थम नहीं । वेदान्ते कर्तव्याथ- 
रूप विषय ही नदी ह, इस भकार करिये गये प्रामाण्यके आक्षेपका परिहार करके सिद्ध 
अथर्मे राब्दशक्तेम्रह नहीं हयो सकता, अतः अबोधकत्वनिमित्तक प्रामाण्यके 
साक्षेप परिहार करनेके तात्प्थसे कहते हँ मीमां सकम्‌" इत्यादिसे । | 

सिद्ध।थमे शब्दराक्तिमरह नहीं हो सकता, अतः सम्पूण वेद सिद्धाथबोघक 
नही है, किन्तु कार्या्थनोधपरक दही षैः इस भकार दुरामहदिरु अप रोग 
मीमांसक होनेका गर्वं करते दै, पर वस्तुतः विचारपराङ्खख 8, सो आगे स्पष्ट 
ख्पसे कर्हेगे, अतः इस कथनसे आप लोगोँकी , प्रमाणस्वभावकी . अनभिज्ञा 
ही मगर होती है। मीमांसक तो न्यायानुगरद्ीत अथेके माननेवाठे होते रैः 
आप छोग अपनेको मीमांसक कहते हँ, पर .न्यायसे अनुगृदीत अर्थ मानते नदी, 
इसङिए उपहासके किए मीमांसकम्मन्य कटा ॥ २४ ॥ 

मान दहि इत्यादि । विषयेच्ियके सनिकषे द्वारा चश्चुरादि ज्ञानक कारण 
ह, अतः वे ही प्रमाण है, यह कहना ठीक नहीं है, क्योकि “इन्ियार्थसनिकर्षो 
त्पन्न ज्ञानम्‌” इत्यादि न्यायसूत्रके अनुसार ज्ञान दी प्रमाण है, च्चुरादि नदीं । 

, -छोकाथे-- मान व्यज्ञक है वह सिद्ध ओौर कायं दो्नोमिं समान है, ममेय दो 
प्रकारके दँ स्वतःसिद्ध ओौर परतःसिद्ध । स्वतःसिद्ध--आत्मा है । परतःसिद्ध-- 
अनात्मपदाथ दँ । विषय स्वतस्त्व ओौर परतस्त्व का मेद होनेपर मी परमाणके 
उ्यञ्चकत्व्मे कुछ अन्तर नहीं हे, अतः सम्पूर्ण ॒वेदर्मँ--कर्मकाण्ड तथा ज्ञान- 
काण्डर्मे-- साध्य मौर सिद्ध अथक्रा मेद होनेपर मी वह बोधकर. होनेसे ` परमाण 


हीदहै॥ २५॥ 
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वेदान्तवचसां स्वार्थ प्रामाण्यं न विहन्यते । 
मानरक्षणसद्धावाज्ज्योतिष्टोमादिवाक्यवत्‌ ॥ ३६ ॥ 
यद्वेतुकं॑प्रमाणत्वं॒वेदान्तानां समथ्य॑ते । 
तेनैव हेतना कर्मकाण्डस्यापि प्रमाणता ।॥ ३७ ॥ 
वेदान्तानाममानत्वं येन वा दहेतुनोच्यते । 
तेनैव हेतना कर्मकाण्डस्यापि प्रसज्यते ।॥ ३८ ॥ 
बोधकत्वेन मानत्वं काण्डयोरुमयोः समम्‌ । 
अकार्यबोघेनाऽमात्वं कमेकाण्डेऽप्यवारणम्‌ ।॥। ३९ ॥ 


1 

'ेदान्तवचसाम्‌' इत्यादि । कार्यैपरक ज्योतिष्टोम आदि वाक्योकि सदश 
स्वभकारा चैतन्यखूप अथ वेदान्तवाक्योके प्रामाण्यको क्षति नहीं है, क्योकि 
व्यञ्लकत्वरूप प्रामाण्यका रक्षण दोर्नोम समान है अथवा अज्ञातज्ञापकलत्वरूप 
प्रामाण्य्ा रक्षण दोनो समान दहै। ज्योतिष्टोमवाक्यका प्रमेय है--याग 
अथवा तज्नन्य साध्यस्वरूप नियोग ओौर वेदान्तवाक्यका प्रमेय है-- स्वपरकादा 
स्वतःसिद्ध॒ चेतन्य, इस प्रकार प्रमेयके विरक्षण होनेपर भी व्यज्चकत्वरक्षण 
प्रामाण्यके विरक्षण न होनेसे वेदान्त प्रमाण दी हं | २६ ॥ 

'यद्ेतुकम्‌" इत्यादि । प्रामाण्यका कारण अज्ञातज्ञापकत्व दनम समान दहै, 
इसखिए यद्धेतुक--अन्ञातज्ञापकत्वहेतुक-- मामाण्य कर्मकाण्डमे मानते ह, 
तंदधूतुक-अज्ञातज्ञापकत्वदेतक- प्रामाण्य वेदान्ते भी समर्थित होता है ॥३७॥ 

'वेदान्ता० इत्यादि । कर्मकोण्डके साथ विरोध होनेके कारण यदि 
वेदान्तमे अपरामाण्य है, तो वेदान्तके साथ विरोष होनेके कारण कर्मकाण्डे मी 
जप्रामाण्य प्रसक्त होता दै, इस परिस्थितिमे सुन्दोपञन्दन्यायके # सदश 
परस्पर विरोष होनेसे दोनेकि प्रामाण्यका भङ्ग दहो जायगा ॥ ३८ ॥ 

कर्तेव्यरूप अथेका बोधक कर्मकाण्ड परमाण है, वेदान्त तो सिद्धार्थक होनेसे 
प्रमाण नदीं हो सकता, इस शङ्काकी निबृत्तिके ङिए कहते द्-- "बोधकत्वेनः 
इत्यादिसे । 
` + खन्द जौर उपख॒न्द नामक दो इत्य ये \ वे पार्वतीजीके रूपसे मोदित होकर उनकी आके 
लिए भगवान्‌ शाष्रकी तपस्या करने लगे, उनकी तपस्यासे सन्तुष्ट होकर शङ्करने उरन्द वर 


दान दिया कि जो तुम दोरनोर्मे बलवान्‌ द्यो वद्‌ पावैतीको ङेरे। वै दोनों परस्पर लद्कर नष्ट 
दो गये, यदी उष्क न्यायका स्वरूप है । 
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कायं कालत्रयास्परिी त्वदमीष्टं न तत्‌ क्रचित्‌ । 

कर्मकाण्डेऽपि सम्भाव्यं च्श्ूक्वादविरोषतः ।॥ ४० ॥ 

अतः समीहितोपायतया वस्त्ववबोधनात्‌ । 

कमेकाण्डस्य मानत्वं कयं प्रेरणया न तु ।॥ ४१॥ 

तथा च वस्तुयाथात्म्यज्ञापनेन प्रमाणता । 

वेदान्तानां कतो न स्यात्‌ प्रत्यक्षादौ तदीक्षणात्‌ ॥ ४२ ॥ 

कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड दोनमिं बोघधकत्वूप प्रामाण्य समान ही है । यदि 

वेदान्तमँ अकार्यबोघकत्वहेतुक अप्रामाप्य कहते हो, तो कर्मकाण्डे अकार्य- 
बोधकत्मयुक्त अप्रामाण्यका वारण नहीं हो सकता, क्योकि कर्मकाण्ड इष्ठ 
साधनताका बोधक है गौर इष्टसाधनत्व अकार्य दही है, इसर्िए्‌ अकायै- 
बोधकत्वमात्रसे यदि बेदान्तमें अप्रामाण्यकी प्रसक्ति ह्यो, तौ कर्मकाण्डमं मी अपमरामाण्यकी 
आपत्ति हो जायगी ॥ ३९ ॥ 

कायम्‌” इत्यादि । कायशब्दसे धात्व्थादि विवक्षित नहीं दै, किन्तु 
नियोग विवक्षित दहै । सो कर्मकाण्डे ही है, ज्ञानकाण्ड नहीं, फिर 
विध्यथ नियोगकी सम्भावना ही नही है। नियोग कायै है, इसका खण्डनं 
करते ह -कारुत्रयास्पर्शी अर्थीत्‌ भूत, मविष्य जौर वर्तमान तीनों कारम असम्बद्धं 
मनुष्यकी सींगके समान कीं मी नियोगखूप कार्यं नहीं ै अर्थात्‌ वह्‌ 
अस्यन्तासत्‌ है, अतः नियोग विध्यर्थं नहं हो सकता ॥ ० ॥ 

“अतः इत्यादि । इस दहेतुसे नेसे यागाविमे इष्टसाघनताके बोधक कर्भ- 
काण्डवाक्य है, वैसे दी वस्तुतत्वके बोधक तत्त्वमस्यादिवाक्य हैँ । यदि दोनों 
वस्तुतत्वके बोधक समान दे, तो फिर कर्मविधि प्रमाण है, वेदान्त नी, हस्म 
क्या युक्तिं £ विनिगमक तो कोद है नहीं, अतः कर्मकाण्डके समान ज्ञानकाण्ड 
मी प्रमाण दी ह । कार्यरूप नियोगके बोधक होनेसे उसमे प्रेरणाबोधकलत्व हो मी 
सक्ताः सो तोदहै नही, कारण कि नियोग्मे कुछ प्रमाण ही नहीं है, अतएवं 
मानान्तरका अविषय है, इसीसे उसको अपू भी कहते दँ । (आत्मानं नियोजयति 
इस व्युत्पत्तिसे यागादिकी सिद्धिम आत्माका परवतेक होनेसे उसे नियोग कहते है, 
परन्तु परमाणके अभावसे एेसा पदाथ ही नहीं है ।॥ ४१॥ 

(तथा च इत्यादि । जेसे यद्यपि प्रत्यक्ष भादि यथावस्थितं॒वस्तुस्वद्पके 
बोधकमात्र होते है अपने विषयमे द्रष्टाकी प्रेरणा नही करते, तो भी ममाण 
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मन्त्रादेः कायदोषत्वं त्वयोक्तं॑तत्तयेव तत्‌ । 
अथाऽपि त्वदभी्टं यत्कायं तन्मानवर्जितम्‌ ।॥ ४३ ॥ 
अतो यदेव साध्याथैसाधनत्वेन गम्यते । 
वेदात्तदेव साध्यत्वात्‌ कायं नान्यत्‌ ततः प्रथक्‌ ।। ४४ ॥ 
कायंरोषोऽप्यथेवादो न स्वरार्थऽत्यन्तमगप्रमा । 
गुणालुवादभूताथस्पेस्तेविष्यसम्भवात्‌ ॥ ४५ ॥ 
विरोधे गुणवादः स्यादुवादोऽवधारिते ; 
भूताथवादस्तद्धानादर्थवादच्िधा मतः । ४६ ॥! 





माने जाते द, वैसे ही वस्तुतत््वके बोधक तत्त्वमध्य।दिवाक्य अपेरक होनेपर मी 
परमाथ सत्य वस्तुके बोधक होनेसे प्रमाण ही हैँ । ज्ञेसे कर्मकाण्ड अव।धित जौर अज्ञात 
अथैका बोधक प्रमाण माना जाता है, वेदान्तवाक्यभी वैसे ही है, इसङिए प्रमाण है । 

(मन्त्रादेः' इत्यादि । मन्त्रः नामधेय तथा अर्थवाद कार्यविधिके रोष है, यह 
आपका कहना ठीक है, इसमे विवाद नदीं है, परन्तु विवाद है केवरु कार्ये, 
क्योकि आप जिस नियोगको काय कहते है, उसमे कुछ पमाण न होनेसे बह स्वीकार 
करनेके योग्य नहीं है । जिस पदाथके सद्धावमें कुछ माण हयी नहीं है, उसका 
यदि स्वीकार किया जाय तो वृश्वङ्गने क्या अपराध करिया, जिससे कि उसको 
स्वीकार न किया जाय £ इसलिए प्रामाणिक पदा ही मानना चाहिए, अपमाणिक 
नही, अतः ्रयःसाधन यागादिसे अतिरिक्त क(य नह्य है ॥ ४३ ॥ 

अतो यदेव' इत्यादि । चूंकि नियोग अप्रामाणिक है, इसखिए कृतिसाध्य 
ओर स्वगोदि अथके साधन याग, दान, होम आदि ही, जो वेद द्वारा भतीत होते है, 
साध्यं होनेसे कायं करते दै, इनसे अतिरिक्त दूसरा कार्य नदीं है ॥ ४४ ॥ ` 

कायेशेषो °” इत्यादि । अर्थवादफे कार्यरोष होनेपर भी वह स्ववाच्य अर्थे 
सवथा अप्रमाण नही है, क्योकि गुण, अनुवाद ओर भताथ खूपसे म्थवाद्‌ 
तीन प्रकारके होते है ॥ ४५॥ | 

"विरोधे गुण ° इत्यादि । प्रत्यक्षादि प्रमाणोँके साथ यदि विरोध दो, तो वह 
अथेवाद्‌ गुणवाद कहराता द । जिसका वाच्य भथ प्रमाणान्तरसे निदिचत हो, वह 
अथवाद अनुवाद कहराता है ओौर जिसके वाच्यार्थे प्रमाणान्तरसे न विरोध हो 
ओर न अनुवाद ही हो, बह अवाद भूताथवाद कहकाता है ॥ ४६ ॥ 
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सदा व्यभिचरन्त्येव जाग्रदाद्याः परस्परम्‌ । 
तत्र॒ व्यभिचरत्येतन्न चेतन्य कदाचन ॥ ६६ ॥ 
व्याबत्तेभ्योऽनुचृत्तस्य विवेकः सावेखौकिकः । 
तततिचज्जाग्रदादिभ्यो विविक्तेत्यनुमीयते ।॥ &७ ॥ 





जओौर सुषुप्ति नहीं दै, पर आत्मा है । जाग्रत्‌ अवस्था साक्ष्य है, आत्मा साक्षी हे 
एवं स्वमावस्था्मे जाग्रत्‌ सुषुप्ति नीं ह, स्वमावस्था साक््य है, ओौर आत्मा 
साक्षी है, इसी तरह सुषि अवस्थार्मे मी समञ्चना चाहिए । 


आसा तीनों यवस्था्जंमे है जओौर तीर्नोका साक्षी है । तीनो अवस्थारपँ साश्च्य 
र जौर व्यभिचारी है । जिनके परस्पर व्याछरत्त होनेपर जो अनुद्ृत्त रहता दै, सो 
उनसे भिन्न होता दै, जसे एक सूतम गुथे इए पुष्प परस्पर व्यावृत्त होते रैः 
पर सूत सव पुष्पोमिं अनुवृत्त रहता है, अतः सूत पुष्पोंसे अतिरिक्त है, वैसे दी 
एक आस्मार्मेः तीन अवस्था अनुस्यूत हैँ । अवस्थात्रयके परस्पर व्याटृच होनेपर 
मी आत्मा सनम अनुवृत्त है, इसङ्िए आत्मा तीन अवस्थाओंसे अतिरिक्त दहै, इस 
तरह अन्वय ओौर व्यतिरेकसे तथा जो हम सोये ये वही हम जगे दै, इस 
परत्य भिज्ञासे भी अवस्थात्रयका साक्षी एक ही चेतन आत्मा दै, यदी निश्चय 
होता है । इसके किए आगमकी अपेक्षा नहीं है ओर आत्मस्फुरण ओर अज्ञानकीं 
हानि प्रत्यक्षसे ही सिद्ध दै ॥६५५॥ | 

` (सदा व्यभिचरन्व्येव' इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे . . जाग्रदादि तीन 
अवस्था सदा व्यभिचरित है, किन्तु चेतन्य आसा कमी भी व्यभिचारी नहीं 
है अर्थात्‌ किसी भी अवस्थामे आत्ाकी व्यावृत्ति नहीं रहती, आस्माकी व्याद्रत्ति 
होनेपर तीन अवस्थाएं रह ॒ दही नदीं सकतीं, अतः आत्मा अवस्थात्रयसे 
अतिरिक्त है ॥.६६ ॥ 

“=्याषृत्तेभ्योः इत्यादि । व्यादृत्तसे अनुवृत्त भिन्न दहै; यह सब रोग 
जानते दहै, जेसे सूतम गुये हए पुष्पोसे अतिरिक्तं सूत ्ै, क्योकि पुष्पोकी 
परस्पर व्यावृत्ति होनेपरं मी सूत सबमँ अनुवृत्त रहता है, .अतः पुरष्पोसि सूत 
अतिरिक्त है, यह कौन नहीं जनता £ -अथीत्‌ सब जानते दकि पुष्पातिरिक्त 
सूत है ॥ ६७ ॥ | | 
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यः पुरा स्वसमद्राक्षमस्वाप्सं चापि मूढधीः । 

सोऽ जागर्मीति पुंसां भ्रत्यमिज्ञाऽऽत्ममोचरा ॥ ६८ ॥ 
प्रत्यभिज्ञाजुमानाभ्यामात्मन्यवगते सति । 
माव्यापारसमापेम भूयो मानमपेक्ष्यते ॥ ६९ ॥ 
मानान्तरेण तत्सिद्धर्नात्र व्याप्रियते वचः । 

वासनानां निरोधेऽतः पुमान्‌ श्चत्या नियुल्यते ।॥ ७० ॥ 
अमिरोधे. बासनानामन्तकालेऽुवत्तेनात्‌ । 

भावि जन्मानिवाय स्यादन्त्यग्रत्ययकारितम्‌ ।॥ ७ ।। 


५यः पुरा! इत्यादि । भिस भने पटे स्वम देखा था ओर बादको 
खूब सोया, सुस्े कुछ भी ज्ञात नदीं हमा; वदी भँ जागता द्वै, इस भकार तीर्न 
अवत्यार्मोका साक्षी आत्मा परत्यभिज्ञासे सब पुरु्षोको स्पष्ट प्रतीत दोता है । तीना 
अवस्थाओमिं अनुवृत्त ओर तीनों अवस्थार्जओका साक्षी आत्मा सन छोरगोके अनुभवसे 
सिद्ध है, इसमे किसीको विवाद नहीं है । ॥६८॥ 
| '्रत्यभिज्ञा' इत्यादि । “योऽद सुप्तः सोऽहं जागर्भिः ८ जो भे सोया था 
वही भ जागता) यह प्रत्यभिज्ञा ओर जो जिसके व्याकृत होनेपर मी अनुदृत् 
रहता है, वह उससे अतिरिक्त है, जसे पूरकोसे सूत । अवस्थात्रयकी व्यादृकत्ति 
होनेषर मी आत्मा अनुवृत्त षै, इत्यादि पूर्वोक्तं प्रकारसे अनुमान द्वारा मी मात्मा 
ज्ञात दी, अतः प्रत्यक्ष जौर अनुमान प्रमाणका व्यापार समाघ है । इसि 
फिर अन्य पमाणकी मपेक्षा नहीं है । अगर परमाणकी प्रहरति न इदे होती, तो 
ममाणकी अपेक्षा होती । जब उक्त भरकारसे प्रत्यभिज्ञा तथा अनुमान भ्रमाणसे 
आस्मा सिद्ध ही है, तो आगमका व्यापार उसके छि व्यर्थ है ॥ ६९. ॥ 
+मानान्तरेणः इत्यादि । मानान्तरसे- उक्त प्रत्यभिक्ञा ओर अनुमानसे- - 
आस्मा सिद्ध षै, अतः आत्माकी सिद्धिके छिए्‌ आगमका व्यापार नदीं दै, किन्त 
वासनाके निरोधे पुरुषको श्चति विनियुक्त करती हे अर्थात्‌ वेदान्तवाक्य जात्- 
~ स्वरूपके प्रतिपादनके छिए नहीं है क्योकि आत्मस्वरूप तो प्रमाणान्तरसरे ज्ञात 
ही है, इसङ्ए्‌ यदि वेदान्त उसका भतिपादन करेगे, तो उनम ज्ञातज्ञापकत्व- 
रक्षण अप्रामाण्य हो जायगा, अतः वासनानिरोध ओौर मनोनिरो धके ङिए वेदान्त 
ह, यदी ठीक है |७०॥ | | | 
_ “अनिरो “अनिरोघेः इत्यादि । यदि उक्त वासनार्जोका निरो न किया जायगा, 
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यं य वाऽपि स्मरच्‌ भावं स्यजस्यन्ते कटेवरम्‌ । 
तं तमेवेति कौन्तय ! सदा तद्भावभावितः ।॥ ७२ ॥ 
जाग्ररस्वमसुषु्याख्या यादचाऽनात्माथवासनाः । 
निरोधनीयास्ताः सर्वां विभ्यता भाविजन्मनः ।॥ ७३ ॥ 
अनातमग्रस्ययानन्तरितस्वास्मेकभावना । 
कार्या, तया निरुध्यन्ते वासना जन्महेतवः ॥ ७४ ॥। 
है £ हानि यह्‌ है कि भावी जन्म अनिवाये हये जायगा । यदि वासना रहेगी तो 
वासनानुसार फिर जन्म होगा, फिर संसारनिच्त्तिखूप मोक्ष नहीं होगा । 
सनाओंके रहनेपर अवद्य जन्म ठेना पडता है ॥ ७१ ॥ 
इसमे गीतावाक्यको पमाण रूपसे कहते दध्यं य वाऽपिः इत्यादि । 
अन्तकाख्मे जिस जिस भावका स्मरण करता हुआ पुरुष दारीरका स्याग 
करता है, उसी भावको प्राप्त होताहैः क्योकि सतत उसी भावकी वास्तनासे 
उसका अन्तःकरण वासित रहता दै । यह भावना स्वाधीन नहीं है, किन्तु 
पूवजन्मार्जित शुभ ओौर अश्म कर्मोकि ८ जसा उभकर्म या अञ्युभ कर्भका परिपाक 
प्रचुर होनेवाख है, उसीके ) अनुसार वासना होती है ओर तादश वासनाके 
अनुरूप शरीर आदिका सम होता है । इसी महात्मा रोग संसारकी मावना- 
का त्याग कर ईश्वरकी सतत भावना करिया करते हैँ तथा फट्कीं इच्छासे 
रहित होकर ॒स्वाश्रमविहित नित्य गौर नैमित्तिकं कर्मोका अनुष्ठान करते हैँ । 
ईैशरकी निरन्तर भावनासे कतिपय अञ्युभ कर्मोका नाश दहो जातादहे, तथा 
अन्त कारम ईश्वरकी ही भावना होती दहै, इसकिए ईश्वररोकमापि दोती हे, 
इसका मरचुर उदाहरण पुराणादिमें भ्रसिद्ध है ॥ ७२ ॥ धि | 
जाग्रस्स्वमम °' इत्यादि । जाग्रत्‌, स्वम ओौर सुषुप्ति नामक वासना्प तथा 

आत्मातिरिक्त निखिर प्रपश्चकी जितनी भावना है, उन सव वासनाओंका 
त्याग अवर्य करना चाहिए । अन्यथा इन्हीं वासनाओंसे जन्मान्तरकी प्राप्ति होगी । 
जिसको सकल्दुःखनिदानमूत जन्मान्तरका भय दे, अतएव जो उसे नहीं 
चाहता, उसको इन वासनाओंका अवद्य त्याग करना चाहिए ॥ ७३ ॥ 


अनात्मवासनाके स्यागका उपाय कहते हँ--अनात्म ० इत्यादिसे । 

अनासमाको-आत्मातिरिक्त सकर जङ्की--भावनासे अनन्तरित-जनव्यवहित-- ` 
जस्मभावना---आतस्ाकीौ उपासना--करनी चाहिए । जसमाकी उपासनसे दी जन्म- ` 
ह्यु वासनायओंकी नित्त होती हे अन्यथा नहीं । अनात्मभावना तथा आत्मभावना | 
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उपासीत स्वमात्मानमिति साक्षाद्विधिश्रुतिः। 
तव्राङ्गभावसिच्यथ विदात्माऽनूद्यते श्रुतौ ।॥ ७५ ॥ 
आत्मेकम्रत्ययो यावत्‌ स्वभावात्‌ सन्ततो भवेत्‌ । 
कुयादुपासनं तावत्‌ क्षीयन्ते बासनास्ततः ।॥ ७६ ॥ 


यदि दोनों होती रंग, तो अन्तकासख्मँ सम्भव है करि जनातममवासनार्णं अभिव्यक्त हो 
जाये, तो फिर तादृशवासनाव शरीरान्तरका धारण अवश्य करना पड़े । पुराण 
आदिर्मं जड़भरतादि बड़े-बड़े महात्माओंके केवर म्रगादिके खहवरा अन्तकारमं 
मृगादिभावनाकी उत्पत्तिमात्रसे ग्रगादिश्चरीरका लम सुना जाता दै, इसरिए 
अनात्मवासना सर्वथा त्याज्य दै, इसके किए “अनन्तरितः यह विरोषण दिया है 
इसका अथे यह्‌ है करि आत्ममावना अनात्मभावनासे व्यवहित न होने पावे । योग- 
शाम इसीको ध्यान कहते दँ । तत्र श्मत्ययेकतानता ध्यानम्‌ अर्थात्‌ विजातीय 
भत्ययके निरासपूर्वक गृहीतविषयक प्रत्ययका निरन्तर उत्पाद प्रत्ययेकतानता है, 
दीधकारु तक भद्र-सत्कारसे सेवित आलमभावना दद़मूमि होती दहै। दद़्भूमि 
आत्मभावनासे स्वविरोधी अनात्मभावनाकी निडपि दोती है ओर अन्त॒ समय 
अनामसंस्कारोके निरुद्ध होनेसे फिर जन्म प्राप्त नहीं होता, सक्ति हो जाती दै ॥७४॥ 
(उपासीत इत्यादि । उक्त अर्थरमे प्रमाण है--“आत्मानसुपासीतः यह श्रुति । 
उपासना, भावना, ध्यान ओर निदिध्यासन इन सबका एके दी अर्थं हे । “उपासीत 
यह विधिश्वति साक्षात्‌ आत्मोपासनाकी विधायिका दै । उपासनाहूप क्रियाके कर्मकी 
सिद्धिके छिए चिदात्माका सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि श्चुति अनुवाद करती 
है । उपासनाके कर्मके बोधने सब बेदानन्तोका उपयोग है ॥ ७५ ॥ 
इस प्रकारकी उपासनाकी अवधि कहते है “आत्मैक ०" इत्यादिसे । 
जबतक मध्य-मध्यर्मे अनात्मभावना न हो, निरन्तर आत्मभावना स्वतः- 
अनायाससे--उत्यन्न होती रहे किसी समय आत्ममावनासे शूल्य अन्तःकरण न हो, 
तबतके आत्मोपासना करे । इस उपासनासे जन्मारम्भक वासनाका क्चय हो जाता ई । 
इसका भाव यह है कि जब उक्त भावना दहो, तब समज्लना चाहिए कि 
अब जन्मान्तर नहीं होगा । प्रारब्ध कर्मके भोगेकि अनन्तर दारीरपात होनेपर मुक्ति 
हो जायगी, इस विश्वासके छिए “अवधि' यह विदोषण दिया दै, उपासनाके त्यागके 
किए नहीं । जबतक्‌ स्वतः आलमभावना न दने रुगे, तबतक आत्मोपासना करैव्य 
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अन्यरष्ट्या जाग्रदायाः कल्प्यन्तां क्षीणवासने । 

विदुष्ययं स्व्ष्ट्या त॒ स्वात्मनोऽन्यन्न पश्यति । ७७ ॥ 

देहं विनर्वरमवस्थितयुस्थितं वा 
। सिद्धो न पश्यति यतोऽध्यगमत्‌ स्वरूपम्‌ । 
है ओौर जब स्वतः होने रुगे तब नही, इस ताव्प्यसे कुर्यात्‌" कहा है अथात्‌ 
तबतक ही करनी चाहिए, बाद तो स्वतः होती रहेगी । बाद न करना, एेसा 
तात्पर्य नहीं है ॥ ७६ ॥ 

'अन्यद्ष्ट्याः इत्यादि । जिस आत्मज्ञानीकी वासना क्षीण हो जाती हे, 
उसमे मी जागर आदि अवस्थार्पेँ देखी जाती हँ । परन्तु ज्ञानी स्वात्मासे अतिरिक्त 
छु नहीं देखता । अज्ञानी उन अवस्थाओंकी कल्पना करता है, पर कल्पित अवस्था- 
ओंसे आ्मामे संस्कार नहीं होता। जिस तरह मरुमरीचिका जख्की कल्पनासे 
मरूमूमि आद्र नदीं होती, उसी तरह तच्वज्ञानीमें पुरुषान्तरसे कल्पित जागरादि 
अवस्थाससे संस्कार नहीं होता, जिससे जन्मान्तरका भय हो । ज्ञानीको तो सकर 
प्रपञ्च आव्मस्वरूप दी प्रतीत दौता दै, अतिरिक्त नदीं । इसीसे "सवै खच्िदं ब्रह्य! 
यह्‌ श्रुति संगत होती हे । वुरसीदासजीने मी ज्ञानिरयोकि अभिप्रायसे “सियाराम 
मय सव जग जानी । करौ प्रमाण जोरि युग पानी ।॥" कहा है । (नान्यत्‌ परयति 
नान्यच्छणोतिः इत्यादि वाक्य मी इसी अर्भके बोधक दँ | ७७ ॥ 

जाग्रदादि अवस्था शरीरधर्म हे । शारीरकीं प्रतीति होनेपर उक्त जवस्थांकी 
भी प्रतीति होती है! जब ज्ञानीको सरीरकी प्रतीति नहीं होती, तज अवस्थाओंकी 
प्रतीतिका क्या सम्भव है 

ज्ञानीको चारीरकी प्रतीति नहीं होती, इसमे श्रीमद्धागवतका छक प्रमाणके 

कहते है-- देहं विनश्वरम्‌' इत्यादिसे । 

 मदिरामदान्ध-मयनशासे प्रमत्त पुरुष-जेसे स्वशरीरस्थित वस्त्र 
स्वस्थाने हट गया है अथवा स्वस्थानपर दही हे, यह नहीं जानता । 
 अदृष्टवरा कभी वस्त्र स्वस्थानपर ही रहता है, प्रमत्त पुरुषकी चेष्टासे 
नहीं । कभी स्वस्थानसे दर मी जाता है, कमी फिर स्वस्थानपर आ जाता दहे 
ये सब क्रियार्पे अद््टवश हुआ करती दहै ज्ञानपूर्वकं नहीं । अतएव 
प्रमत्त नही जानता कि क्या हुजा जौर कष्या हो रहे वैसे ही 
 जीवल्युक्त पुरुष भी आसनसे अदृष्टवय उत्थिति तथा स्थिति 
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दैवादुपेतमथ दैववसादपेतं 

वासो यथा परिदरेतं मदिरामदान्धः ।॥ ७८ ॥ 
तस्मादशेषवेदान्ता वासनानां निरोधने । 
नियुञ्जते हि पुरुषमात्मोपास्रनमागेतः ॥ ७९ ॥ 


विनश्वर स्वदेहका अनुसंधान नहीं करता, क्योकि ^शरीरसे असंसर्गीं आत्मा दे, 
यह मेरा नहीं है, सुङ्षसे इसका कुछ सम्बन्ध नीं है" यह ॒इृद़ निश्चय उसे 
हो गयाद्े। पेसी दश्चामे वह अध्यासके बिना भमः या भेरा शरीर" यह 
यवहार कैसे कर सकतादै £ इस प्रमाणसे यह सिद्ध होता दहै कि 
तच्वज्ञानीको आत्मभावनासे अतिरिक्त किसी अन्यकी भावना नहीं रहती; यह्‌ बात 
श्रीमद्धागवतके १ शव स्कन्ध, १२ अध्यायके ३ वं शोकम वर्णिते । ओर कुछ 
पारभेदसे दरे स्कन्ध २८ अध्यायके ३७ छोकर्मे मी है । पार इस प्रकार है-- 
देहं च तं न चरमः स्थितमुत्थितं वा सिद्धो विपदयति यतोऽध्यगमत्‌ स्व्ूपम्‌ । 
दैवादुपेतमथ . दैववशादपेतं वासो यथा परिङ्ृतं मदिरामदान्धः ॥ 
चरमसिद्ध॒ जीवन्सुक्त कहराता है, कारण कि वह अपने शरीरके पातके 
अनन्तर विदेह कैवस्य को प्राप्त हो जाता दै, अतः चरमसिद्ध अथात्‌ जीवन्मुक्त 
जीव जब अपने शरीरको ही नहीं देखत्ता तव वह॒ सखुख-दुःखका अनुभव 
क्या करेगा £ सुख-दुःख तो शरीरसम्बन्धसे ज्ञात होता है। जव शरीरका 


दी मान उसे नदीं है, तब तदद्वारा सुख-दुःखका भान कैसे हो सकता हे 
आसनसे उस्थित, उठ कर फिर वहीं स्थित, वहसे हटकर दूसरे स्थानपर स्थित 
अओौर अदृष्टवदय फिर उसी स्थानपर प्राप्त स्वरशरीरको मी नहीं देखता, कारण 
कि वह शरीरसे आत्माको प्रथक्‌ जानता है अथात्‌ मेरा देह नहींहे। 
वस्तुतः देहसम्बन्धश्युन्य आत्मा है, देह रहनेपर मी उसका अनुसन्धान नहीं 
होता, इसमे इष्टन्त कहते दै--बासो यथा परिकृतं" इत्यादि । परिवेष्टित 
करिवख स्वस्थानपर है अथवा वहसे च्युत हो गया है अथवा पुनः स्वस्थानपर 
आ गया हे, यह जसे मदिरामदान्ध नदीं जानता, वैसे दी निरन्तर आत्मभावना्े रत 
तस्वज्ञानी नात्म ॒शरीरादिका अनुसन्धान नदीं करता, प्रारञ्ष कम॑वशच 
छरीरच्छा सम्बन्ध उसके साथ रहता है ॥ ७८ ॥ | 

 ्वस्मादरोष०' इत्यादि । जन्मका मूककारण वासना है, इसकिए्‌ आत्माकी 
डपासना द्वारा सम्धूण दान्त वासनांके निरोधे पर्षोका विनियोग करते है । 
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अथवा मनसो रोधे युख॒क्षन्त नियुञ्जते । 

तस्मिनिरुद्रे निखिरा निरुध्यन्ते हि वासनाः ॥ ८ ° ॥ 
तावन्मनो निरोद्धन्यं हृदि यावद्धतं क्षयम्‌ । 

इति श्चतिर्मनोरोध विदधाति विगुक्तये ।॥ ८१ ॥ 


सुकतिकी कामनासे वासनाका निरोध अवदय करना चाहिए, इस प्रकारके उपदेराके 
किए वेदान्तवाक्य ँ । किसी विषयकी भावना मन अवक्य करता है । इसरिए 
आसम-भावना द्वारा अनात्म-मावना निवत्त हो सकती है, अन्यथा नहीं, इसरिए 
उपासनाङूप आत्म-भावनाका “आत्मानसुपासीतः इत्यादि वाक्यसे विधान करिया 
गया `है । वह आत्मा कैसा है, जिसकी भावना अनात्मभावनासे रहित हो, इस 
जिज्ञासासे "सत्यं ज्ञानमनन्तं ॒त्रद्म “एकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि आत्मस्वरूप- 
निरूपणके किए वेदान्त दँ । वेदान्तके उपदशके बिना वास्तविकं आत्मके स्वरूपका 
ज्ञान नीं हो सकता । संसारद्ामे सोपाधिक आत्माका भमान रहता है । निर- 
पाधिक आत्मज्ञान दही मोक्षका साधन है, अतः मोक्षार्थिर्योके किए वेदान्तविचार 
आवदयक है ॥ ७९ ॥ 

वासनाके निरोधक रए वेदान्तवाक्य दै, इस पक्षको कहकर मनक निरोधक 
किए वेदान्तवाक्य दहै, एेसा कहते दँ--“अथवा' इत्यादिसे । 

अथवा सम्पूण वेदान्त सुखश्चका मनोनिरोधर्म विनियोग करते दँ । मनो- 
निरोघ मुसुध्चको अवय करना चाहिए, यदी वेदान्तका उपदेदा है । मनो- 
निरोधसे दी सब वासनार्प निरुद्ध हो जायगी । यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञः इत्यादि 
वचनेसि मनोनिरोधे दी सुखश्च पुरूषोंका विनियोग दहै, आस्मावबोधर्मे नहीं । 
आत्मा तो प्रमाणान्तरसे मी ज्ञात दी है। भ्योऽहं ुप्तोऽभमवं सोऽहं जागर्मि" यहं 
प्रत्यमिक्ञा परमाण पूर्वमे कह चुके है, तथा यस्मिन्‌ व्यावतेमाने यदनुवतेते तत्‌ 
तसो भिन्नम्‌” यह अनुमान भी कह चुके है, इन दोनो प्रमाणेसि आत्मा सिद्ध है, 
अतः आसस्वरूपावनोधके छ्िए आगमकी आवस्यकता नहीं है ॥ ८० ॥ 

मनोनिरोधकी अवधि कहते है (तावन्मनो इत्यादिसे । 


तबतक मनका निरोध करना चादिष्ट, जबतक संसारकी वासना नष्ट न हो 
जाय । वासनाका निरोध होनेपरं तो मन स्वयं निरुद्ध हो जायगा; उसको निरोध 
करनी आवक्यकता न पदडेगी 1 तत्तद्विषयाकार मनक परिणामे बासनार्पँ निमि द 
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वय. 


पातञ्चटट योगस्चास्च मनोरोधे समाप्यते | 

्रृत्तमनसो बन्धस्तनिचरत्तौ विषक्ता ॥ <? ॥ 
वासनामात्रहेतत्वादात्मनोऽन्थंसङ्गतेः । | 
अन्योपायोऽस्त वा मा वा निरोधादेव खुक्तता ॥ < | 
स्वयञ्ज्योतिःस्वभावत्वानिरुद्धस्वान्तवासनः । 
प्रमान्तरानपेक्षो हि स्वयमात्मा प्रकाशते । ८४ ॥। 














लासनाओंका नाश्च होनेपर तो निमित्तके अभावसे ही मनका परिणाम नदीं दोगा 
स्जौर मन स्वयं निरुद्ध रहेगा, इसङ्ि श्रुति खक्तिके ङ्एि मनोनिरोधका दी 
प्विधान करती है ।॥ ८१ ॥ | 
"पात॒ज्जलम्‌' इत्यादि । पातञ्चर-प्रतञ्चर्िमिहर्षििणीत-योगशाखका मनोनिरोघ- 
स ही पर्यवसान है अथीत्‌ मोक्षे साधनके उपदेरके ए प्रदत्त योगशाख्न मोक्ष- 
ग्वासिके छिए मनोनिरोधका ही उपदे देकर समाप्त किया गया है । मनोनिरोधसे 
अतिस्कि डपायका निरपण नहीं किया है । यदि मनोनिरोधसे अतिरिक्त उपाय होता, 
सतो अवद्य उसका निरूपण करते। उपायान्तरंके न होनेसे उक्त निरोधे दी मन्थसाधनांश 
समाप्र किया है. बात मी यही ठीक दै, क्योकि मनक परवच्ति बन्धै ओर 
जन्धकी निवृति ही मोक्ष है, इससे मनोनितति ही मोक्ष सिद्ध होता है ॥ ८२ ॥ 
 4वासनामात्र ° इत्यादि । आत्मां जितने अनभ्च--दःखादि--प्रतीत द्योते 
दै, वे सवके सव मनकी वासनासे दी होते ह । सुषुि अवस्था मनका ख्य 
होनेपर को$ दुःख प्रतीत नहीं होता है । जागरादि अवस्थामे जिन शरीर- 
क्षतादिकोसे दख होता हैः वे सव सुषुक्षि अवस्था भी नदीं रहते दै, इसीसे 
जागरावस्थाके सदश खषुि अवस्थार्मे दुःख नदीं होता, इसका कारण मनोनिरोधसे 
अतिरिक्त ओर क्या कहा जाय ˆ दु -खटेतुके न रहनेपर मी सङ्कल्प द्वारा मन 
दुखी करता है जीर दु {खेतु रहनेपर मी मनोनिरोधद्शामे दुःख नहीं 
होता, अतः अन्वय जौर व्यतिरेकसे अनिरुद्ध सन ही टुःखका मुख्य कारण ह । 
इसकिष सुक्तिके किए. मनोनिरोष परम जवक््यक हे । इसिष् कहते है - 
+अन्योपायोऽस्तु' दसरा उपाय हो यान दहो, परन्तु मनोनिरोधमात्रसे युक्ति 
होती ही है, इसमे सन्देह नहीं है ॥ ८३ ॥ ॥ ५ 
 ; यदि. वेदान्त मनोनिरोषपरक दै, जात्मस्वरूपप्रतिपादनपरक नहीं हे, 
ठतो आदमस्वरूप प्रमाणान्तर- पूर्वोक्तं अनुमान ` ओौर मत्यभिक्ञा प्रमाण-से 
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एवं फाययुखेनैव ज्योतिष्टोमादिवास्यवत्‌ । 
वेदान्तानां प्रमाणत्वं नाश्षवदस्त॒नीष्यते । ८५ ॥ 

सिद्ध मानते टैः तो षटादिवत्‌ अनात्प्रसक्ति हो जायगी ओौर वबेदान्त- 
मेयता भी नहीं होगी । इसके निराकरणके लिए कदते दैँ--“स्वयम्‌' इत्यादिसे । 
नित्यानित्यनिचेकादि ह्यारा जव मनकी संपूण वासनाएं॒निवृत्त दो जाती है, तव 
निर्विरोधितया चित्स्वभाव दहोनेसे प्रकारान्तर-- पूर्वोक्त प्रत्यभिज्ञा तथा अनुमानकी 
अपेक्षा--के बिना आत्मा स्वयं प्रकाशित होता है, अतः आत्माकी वेदान्तवेधता 
इष्ट नहीं है । जन किसी म्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, तब आगमकी मी अपेक्षा 


इष्ट नदीं है ॥८४॥ 
एवम्‌! इत्यादि । पूर्वोक्त रीतिसे वेदान्त मनोनिरोधपरक हो सकता, यदि 


वेदान्ते कहींपर मनोनिरोधका विधान होता, सो तो है नी, अतः निरोधविधिके 


दोषख्पसे वेदान्त प्रमाण नहीं हो सकता । यदि निरोधषविधिके रोषखूपसे वेदान्त 
प्रमाण नही है, तो उसे अममाण दी मानिए, यह कहना तो अत्यन्त असंगत है, 
कारण कि श्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस अध्ययनविधिसे वेदान्तका मी अध्ययन विहित 
है । उक्त विषिसे अप्रमाणके सध्ययनका विधान नहीं हे, किन्तु प्रयोजनवदर्थ- 
पयवसायी स्वाध्यायके अध्ययनका विधान है, अप्रामाणिक वाक्य सप्रयोजन नदीं 
होता, इसङ्ए वेदान्त प्रमाण है, यदी मानना उचित है । जसे प्रत्यक्ष वस्तु- 
विषयक प्रमाण दहै, वसे दी आगम भी आत्मामं प्रमाण है, यह भी कहना ठीक नहीं षै 
फारण कि घरादि जड़ पदार्थं है, इसि उसके प्रकारके छिए परंपरया चक्षुरादिकी 
अपेक्षा होवी ३, आत्मा तो स्वयपरकारा है, अतः उसके पभकादानके किए आगमकी 
क्या आवर्यकता £ अतः प्रत्यक्षादिकी तरह सिद्धाथे्मे आगम प्रमाण नहीं दहो 
सकता ओौर अप्रमाण मी नहीं हो सकता, इसर्ए “समाहितो मूत्वाः इत्यादि 
वाक्यसे निरोघ विहित है । “ज्योतिष्टोमेन यजेत यह वाक्य जसे नियोगपरक होनेसै 
प्रमाण है वैसे दी वेदान्तवाक्य मी नियोगविधिका रोष होकर परमाण होता है £ 
प्रत्यक्ञकी तरह सिद्धार्थमे प्रमाण नदीं होता है। आला स्वयं पकाश्च है, अतः उसमे 
प्रमाणान्तरक्ा कुक कृत्य दी नहीं है ॥ ८५५ ॥ 

निरोधविधिका शेष वेदान्त है, इसमे यह मी प्रमाण है कि खोक या वेचर्मे 
जहा कहीं मी देखिए नियोगके बिना शब्दर्मे निरपेक्षत्वंरक्षण पामाण्य नहीं 
दै! लोकम भयोक्ताका समिप्रायविदोष दी नियोग है जओौर वेदर्मे भयो्ता कौ 
है नही, क्योकि वेद्‌ अपौरुषेय दै । इसरिण डङिङादिशब्दनिष्ट व्यापारविोष ` 
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इति व्याचक्षते मन्दा नियोगार्थेकरागिणः । 
नेतत्साध्वस्यधाय्यत्र नियोगस्याऽनपेक्षणात्‌ ॥ ८६ ॥ 
कामितार्थस्य संसिद्धेकीफिकादेब मानतः । 
वैदिकेन नियोगेन कि कायै वद्‌ बुद्धिमन्‌! ॥ ८७ ॥ 
मनसो वासनानां च मावेऽनर्थोऽस्ति जाग्रति । 
तदभावे सुषुप्त्यादावनर्थो नेव वीयते ।॥ ८८ ॥ 
अन्वयव्यतिरेकाम्यां निरोधोऽनर्थवारणे । 
| उपाय इति विज्ञातः किमपूवे विधीयते ।॥ ८९ ॥ 
त्मा नियोगका शोष होकर पुरुषार्थ है ओौर नियोगरोष आत्मार्मे वेदान्त 
परमाण है, अतः शुद्ध ओर सिद्धम वेदान्त प्रमाण है, इस आपके मतकी 
क्षति हुई । वेदान्त निरोधविधिका दोष है ओर कर्म मी विधिपकरणम परित दै, 
इसङ्ए दोनों काण्डकी संगति मी सिद्ध दो जाती है, यह संक्षिप्र पूर्वपक्ष है, 
इसका खण्डन करते ्ै-- “इति व्याचक्षते हत्यादिसे । 

वासनाके निरोघसे दी सक्ति होती है, अतः वेदान्त उक्त निरोधविधिका रोष 
षै, नियोगार्थेकपक्षपाती मन्दोका यदह व्याख्यान समीचीन नहीं है, कारण कि 
नियोगके बिना मी वासनाके निरोधसे सुक्ति होती दहै, यह रौकिक प्रमाणसे दी 
सिद्धं होता है, इसके छिए वेदान्तप्रामाण्यकी क्या आवदयकता है £ ॥ ८६ ॥ 

(कामिताथ' इत्यादि । वासनाके निरोध तथा मनके निरोधसे सक्ति होती 
हे, यह अमीष्ट अथ प्रत्यक्ष जौर अनुमानसे सिद्ध है, इसके किए नियोगका क्या 
काम १ इसका उत्तर हे बुद्धिमन्‌ ¡ कहो ।॥ ८७ ॥ 

(मनसो' इत्यादि । जागरावस्था मन ओर वासनाके रहनेसे क्ैत्वादि 
अनथ--मनातममपदाथ-- रहता है ओौर सुषुपिदशामे मन ओर वासनाके अभावसे 
उक्त अनथ नहीं रहता, इस अन्वयव्यतिरेकरिङ्खक अनुमान तथा प्रत्यक्षसे 
यह निश्वय होता & कि मन ओौर वासनाके निरोधसे मुक्ति ददोतीं है ॥८८॥ 

यही स्पष्ट करते ह-- “अन्वयः इत्यादिसे । 

उक्त अन्वय ओौर व्यतिरेकसे अन्थकी निद्त्तिका उपाय मनोवासनानिरोध है, 
यह ज्ञात होता हीदहै, फिर अपू्यै क्या करेगा £ तात्पय यह है कि वासना 
तथा मनके निरोध द्वारा खुक्ति होती है, . इसके भ्रतिपादनके र्षि वेदान्त रैः 
इस मतम वबेदान्तशास्र व्यर्थं यौर अप्रमाण दैः, कारण किं अज्ञातके ज्ञापनके 
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अन्तरेणापि वेदोक्तं बौद्धादेरिव सिद्धयति । 
पुरुषार्थो विमोक्षाख्यो वेदान्तो निष्फलो भवेत्‌ ॥ ९० ॥। 
शल्यं स्वरश्षणं दुःख क्षणिकं चेति भावनात्‌ । 
 तदन्यवास्षनारोधे युक्तिः स्यादिति सौगतः ।॥ ९१ ॥ 
किटि ओाखहै, जो प्रत्यक्ष मौर अनुमानसे ज्ञात हो जावा है, उसके छि 
रास व्यर्थं है । (अज्ञाते शाख्रमर्थवत्‌" यह ॒पूर्वीचार्योका सिद्धान्त है । उक्त 
निरोघसे मोक्ष होता दै, यह तो मत्यक्ष॒ तथा उक्त अन्वयव्यतिरेकलिङ्गक अनु- 
मानसे निशित होता ही हे, इसमे शाखविधिकी क्या आवश्यकता ९ 

यदि यह कहिए किं अनर्थं ओौर तद्धेतु विषयमे आगम सार्थक नहीं हे, 
कारण कि जागरावस्थामे वासनाके रहनेसे अनर्थका भान होता हे, यह मत्यक्षसिद्ध 
है । किन्तु वासनाके निरोध ओर भनके निरोधक विषयमे शाख सार्थक है, तो यह 
भी कीक नहीं है, क्योकि समाधि द्वारा मनका निरोध करनेपर जागरादि वासनार्प 
निरुद्ध होती दे, अन्यथा नहीं । इस अन्वय ओौर व्यतिरेकसे मनोनिरोधरूप उपायसे 
वासनारूप बन्धहेतुका ध्वंस होनेके कारण हेत्वभावे फलाभावः” इस न्यायसे बन्ध- 
सं क्षकं अनर्थं निवृत्त होता है । इस तरह ॒वेदान्तद्यास्मके बिना मी पुरुषार्थं गौर 
उसके कारणकी सिद्धि होती है, अतः शास्रानथक्य उक्त मतर्मे दुर्वार है ॥ ८९ ॥ 

५अन्तरेणाऽपि' इत्यादि । वेदिक वचनके विना मोक्षरूप पुरुषार्थं जओौर 
उसका देतु मनोवासनानिरोष अनुमानसे सिद्ध है, अतः बौद्धकी तरह आपके 
मत्ये मीवेद्‌ अनर्थक दहो जायगा ? क्योकि लिङ्गादिसे ज्ञात अर्थे ज्ञापनके 
ङिष्ड खास साथक नहीं होता ॥ ९० ॥ 

शून्यम्‌ इत्यादि । “अहम्‌” ( मे ) इस प्रतीतिसे अतिरिक्त आत्मा नदीं 
दे, समानसन्तानान्तःपाती क्षणिक विज्ञान दी आत्मा है । यदपि वे स्थायित्वा- 
न्ुसन्ध्यानकल्पनासे, राग आदि दोष जौर विषर्योसे उपप्छत ही उत्पन्न होते 
दैः लथापि “स्वे क्षणिकम्‌?-- सब क्षणिक दै, इस भावनासे स्थायित्व आदि की 
करू्पना निवृत्त होती है । स्वक्षणमावनासे दन्य, गुण आदि विदोषण विरोष्यकी 
कल्पना नष्ट होती है। दुःखम्‌ इस भावनासे रागादिदोषमूरुक प्रवृत्ति, 
खख ओर दुःखके उपष्वोकां विनाद्य द्योतादै । श्युत्यम्‌ः इस भावनासे 
विषर्योके उपष्वका निरास होता है, इसके बाद ॒सर्वोपष्वरहित विज्ञानोत्पत्ति- 
रूप मुक्ति होती दैः यह यौद्धका सिद्धान्त हे। इस मतम विद्ुद्ध बिज्ञानकी 
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त्यक्त्वाऽपि वैदिकं माम वासनानां निरोधतः । 

न सम्पादयितं मोक्षं लक्रोष्येवानिरूपणात्‌ ॥ ९२ ॥ 
वासनाशब्दवाच्याः किं संस्काराः स्परतिहेतवः | 
नेत्रादिन्यवहारो वा, नाये तद्रौधसम्भवः ।॥ ९३ ॥ 
व्यतीतानेकजन्मोत्थवासनानामनन्ततः । 

तासां निरोधोऽसम्भाव्यो जन्मन्येकत्र मानवैः ॥ ९४ ॥ 
कासां चिदप्यसम्भान्य उपायस्याऽनवेक्षणात्‌ । 
चिरव्यवदहितोप्यर्थोऽकस्मात्स्मयत एव दि ॥ ९५ ॥ 


उत्पत्ति ही तच्वन्ञान है । उपष्व अद्युदधि है ! पूर्वोक्त तत्तदूभावनासे उक्त 
रीतिसे तत्‌-तद्‌ दोषोंकी निकृत्त होती दै, तदुत्तर वि्णद्ध ज्ञानफी उत्पत्ति होती हे 
तथा तदनन्तर श्ून्यतापत्ति दोती है ॥ ९१ ॥ 

^त्यक्त्वाऽपि'. इत्यादि । वैदिक मार्भका स्याग करके मी वासनाओंके 


निरोधसे मोक्चका सम्पादन नहीं कर सकते, क्योकि वासनके निरोधका ही 
असम्भव हे ॥ ९२ ॥ 


असम्भवका उपपादन करते ईै--"वासनाः इत्यादिसे । 

वासनाश्ब्दसे क्या विवक्षित दै, क्या स्पृतिके कारण स्कार अथवां 
मैत्रा दिन्यवहार प्रथम पक्षम तो स्खतिके निरोधका असम्भव है ॥ ९२ ॥ 

'उ्यतीता ०? हस्यादि । मतीत अनेक जन्मोम अर्जित वासना असंख्य हँ, अतः 
उन सब वासनाओंका निरोध एक जन्मे मनुर्ष्योते सम्भव है ॥ ९४ ॥ 

'कासांचिद्‌ ० इत्यादि । यर्होपर यह प्रश्न होता है कि सम्पूण वासनाओंका 
निरोध मोक्षका कारण है या किन्दीं बासनार्ओंका निरोध मोक्षका कारण है 2 प्रथम 
पक्ष तो प्रथम शछोकसे ही निराकृत दहो गया । सकर वासनार्पै अनन्त षै, सतः 
उन ॒ सवका निरोध मनुष्य नहीं कर सकता, देवता भम्े दी कर सके; 
पर उनके ङिए शाप्त नहीं है ।! दवितीय पक्षम कुक वासनाओंका निरोध होनेपर 
मोक्ष असम्भान्य है, कारण फ जिन वासना्ओंका निरोध नहीं होगा, ` तभिमि्तक 
यदि मन्थका भान होगा, तो फिर मुक्ति करटौ 8 

यदि अनन्तर दो तीन जन्मकी वासनां निरुद्ध हो जार्य, -तो धिर 
व्यवहित पूर्वे वासनाएु ररह, पर॒ अनथैमान प्रयोजक नहीं है, यह निश्चय करना 
प्रमाणकान्य हे ।.. देरकारतिभित्तमेद वासनाका समुद्धोधक दै । यदि अनेक 
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किञ्च यां वासनां रोद्धुमिच्छेत्तद्विषये मनः । 

सदेव सावधान सद्‌ ददं प्रत्युत वासयेत्‌ ।॥ ९६ ॥, 
निषारयितमिच्छन्तश्वतर्थचन्द्रदश्चेनम्‌ । 

कस्मादपि गृहच्छिद्रातेपर्यन्त्येव यथा तथा ॥ ९७ ॥ 


जन्मके बाद वासनासयुद्धोधक सामग्री उपस्थित होगी, तो अनथेभान अवद्य 
होगा । यह योगद्याखके मी अनुसार है । कद जन्मतक पश्वादि योनिम रहनेपर 
फिर यदि मनुष्य योनि प्राप्त होती है, तो अनेकजन्मव्यवहित मनुष्ययोनिकी 
वासना समुदूबुद्ध॒दहो जाती दै, अतएव वारक मनुप्योचित ञयवहार करता ह, 
इस तात्पयसे कहते है-!चिरव्यवहितः' इत्यादिसे । 

चिर-व्यवहित मी अर्थं अक्रस्मात्‌ दष्ट कारणके बिना अदृष्ट स्तिगोचर 
होता हे । अकस्मात्‌का कारणके बिना यह अर्थं नहीं है, क्योकि कारणके विना कार्य 
नहीं हो सकता । इसङिए अदृष्ट कारणसे स्मरण दो जाता है, यद्‌ अथ ठीक है । 
` अतः कतिपय वासनाओंका निरोधमोक्षका उपाय नदीं है ओर एेसी दशाम मोक्षोपायका 
निणेय हो सकेगा । किन्हीं वासनार्ओका निरोध मोक्षके ठिए अपेक्षित हे। 
कतिपय वासनार्थ तो संसारदशामे भी निरुद्ध रहती दै । सब वासनाओंकी अभि- 
भ्यक्ति तो एक समयमे होती नहीं ॥ ९५ ॥ 

"किथ्च' इत्यादि । इस प्रकार भी वासनाका निरोध कठिन है । सुसुश्चु जिस 
वासनाको रोकनेकी इच्छा करेगा, उस विषयमे सावधान मनवाखा पुरूष उस वासनाको 
ओर मी दृद़ करेगा । मनसे दो प्रकारफा ज्ञान होता दै, एक संस्काराधायक 
जिसको कि अपेक्षा बुद्धि कते हैँ । दूसरा सं्कारानाघायक, जिसको उपेक्षा 
ज्ञान कहते दँ । अवधानपूर्वकं मनसे जो ज्ञान होता है, उससे वासना उच्न्न 
होती हे । प्रछत मनके निरोध या वासनाके निरोधके छिए यदि मनको सावघ्रान 
करेगे, तो वासनाकी उत्पत्ति जैसे अवहित मनम होती है चैते ही निरोधस्थस्मे 
मी होगी, निरोध नहीं होगा । अतः वासनाके निरोधके ठिए्‌ जो मनोन्यापार होगा, 
उससे वासना ओौर चड़ होती जायगी, अतः वासनाके निरोधसे मोक्ष ह्येता है, 
यह मत सर्वथा असंगत है ॥ ९६ ॥ | 

द्वितीय पक्षका निराकरण करते ह--"निवारयितुम्‌' इत्याविसे । 

माद्र शुष्क चतुर्थके चन्द्रका ददन कलङ्कमद है ।. इस कारण भारतीय 
 आर्थेगण भाज चनद्रदद्यौन न करगे, पेता सङ्कच्प करके असावधानीसे कदी चन्ब- 
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नेत्रादिव्यवहाराथेदासनाः स्युस्तथापि च। 
तभनिरोधाब्न मोक्षोऽस्ति विना ब्मात्मदशनम्‌ ।॥ ९८ ॥। 


वासनानामभावेऽपि सुषुप्त्यादौ न युक्तता । 

मानन्यापारविरदान प्रतीतिदगात्मनः ॥ ९९ ॥ 
दरशन न दहो जाय, इस भयते धरम बैठ जातेदहें। उस दिन रोग टेखा मी 
दूसरेके घरमे फैकते हे, कारण कि यदि चन्द्रदशन हो जाय, तो उसका प्रतीकार 
दूसरेके धर्मे रोड़ा फेकनेसे हो जाता है, एेसा वे मानते ह, परन्तु दुश्चेष्ट रोग 
कौतुकवद्ा दूसरेके घरमे रोड़ा फैकते हे, इस कारण भी शान्तपक्ृतिके रोग धरम 
बैठे रहते हँ । फिर भी असावधानीसे किसी गृहच्छिद्रसे चतुर्थाकि चन्दका दशन 
हो दही जातादेः क्योकि चक्चुःसंयोग दुर्निवार होताद्ै॥ २७ ॥ 

नेत्रादि" इत्यादि । यदि नेत्रादिव्यवहारको वासना मानँ, तो भी वासनाके 
निरोषसे मोक्ष होता है, यह पक्ष असंगत दहै, क्योकि बक्मात्मददीनके चिना मोक्ष 
नहीं हो सकता, यदी सिद्धान्त युक्ति-युक्त है | ९८ ॥ 

'वास्तनानाम्‌' इत्यादि । खषुप्तिदञ्चामे वासनाओकि न दोनेपर मी मोक्ष - 
नहीं द्योता । अतः वासनानिदत्ति मोक्षसाधन नहीं है । स्वमावस्थामे वासनाओंकी 
निषृत्ति महीं होती, किन्तु कारणरूपसे रहती हे, अतएव उनका पुनरुत्थान होता ह 
ओर तमी उठनेके बाद्‌ इतना काम कर चुके है, इतना बाकी है, यह परामदी होता 
दे यदि उक्त परामदौ नहीं होता, तो सुक्तिकी अवस्थामे भी यह शङ्का 
हयो सकती है कि वासनार्प्‌ कारण रूपसे स्थित दै, निदत्त नहीं हदे । यदि यह 
कहिए कि सखुदुप्ति-जवस्थासे वासनाक्ा हेतु रहता दहै, अतः जागरावस्था 
फिर वासनापु उत्पन्न हो जाती हँ इस कारण उक्त अवस्थामें युक्ति नीं होती 
जौर॒सुक्तिद्यामे वासनाके देवुका नाश. हो जाता है, अतः पुनः वासना 
नहीं होती । एेसी अवस्थामे वासनाके देतुका नाच्च ज्ञानसे होता है, यही मानना 
होगा, क्योकि दूसरा तो कोई कारणविरोष व्यवस्थित नहीं है, रएेसा माननेपर 
हमारा दी मत सिद्ध होता है । ओर जो यह का गया है कि आत्मा स्वयंप्रकादा 
है, अतः वासनाजकि निवृत्त होनेपर जो आत्ममकार होता है वद भी स्वमावस्थामें 
व्यभिचारी दहै । यपि स्वरूपप्रका् रता दहै, फिर मी प्रमाणक बिना 
अल्मप्रकाश्यका व्यवहार नहीं हो सकता । उक्त अवस्था्मे प्रमाणोंका छ्य माना 
जाता है, सतः प्रमाणाभावसे व्यवहार नहीं होता, इसी तात्प्ैसे कहते हँ 
मानव्यापारविरहदान्न' इत्यादि ॥ ९९ ॥ 
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हेतश्वात्मान्थसङ्गे दयविद्येव न वासना । 
वासनानामपि युतौ सेव यस्मादपेक्ष्यते ।॥ १०० ।! 
अविद्यामन्तरेणात्मन्यसङ्े वासनायुतिः । 
अनर्थसङ्कतिर्वेषा शङ्कितं न च शक्यते ।॥ १०१ । 
न वासनानिरोधेन नापि चित्तनिरोधतः । 
शक्योच्छेत्ुमविदयेषा विनेकात्म्यावबोधनम्‌ ।। १०२ ॥ 
सति त्वात्मावबोषेऽस्मिनविद्याया नित्रत्तितः । 
वासनानर्थसङ्खोऽय स्वतोऽसङ्गाननिवत्तते । १०६ ॥ 





पुरुष स्वतः असंग है, परन्तु उस्म कवृत्वादि अनर्थसंग अविचाते डोता है, 
यह वेदान्त-सिद्धान्त है । यदि कटरत्वादि संग वासनासे माना जायगा, तो 
वासनाका संग किननिमित्तक है £ यह परश्च होनेपर यदि निमित्तान्तर का आयम, 
तो उसके संगमे भी क्या निमित्त है £ यह प्रश्न उदटेगा इस भकार अनवस्था 
हो जायगी, इसर्ए अवि्याको दी निमित्त मानना उचित । सविधा 
तथा वासना कवरत्वादि अनर्थके आरोपे कारण षै । विद्यासे अजिधां 
कौ निदृत्ति होनेपर मोक्षफी उपपत्ति होती है । अविचाके सरा वासनाक ही 
निखिरु संगका निमित्त क्यो नहीं मानते £ वासना स्वयं कायै षै इसखिपं कार्म 
मातरम उसका अन्वय नहीं हो सकता, अतएव वह यदि कार्यमा्रका उपादान 
नहीं हो सकती तो फिर. स्वोवयत्तिम स्वयं उपादान कैसे होगी १ अबिध्ा तौ 
जनादि दै, अतः काये नहीं है जौर सब कार्यम अन्वित दै, इस कारण उपावान 
हे । अतः अविदाके नासे मोक्ष होता है, वासनाके निरोधसे नही, यही सिद्धान्त 
विद्वानोको अभिमत द, दूसरा नहीं ॥ १००, १०१ ॥ 

अविद्याम्‌” इत्यादि । असङ्ग आत्मा्मे अविदयाके बिना वासनाका योग अथ चं 
अनथसंगतिकी शद्धा मी नहीं कर सकते, क्योकि किसीक्ठा वास्तविकं सम्बन्ध 
दूटस्थ नित्य आत्मामं नहीं हो सकता, किन्तु मरुमरीचिका जख्प्रतीतिके सद 
आत्मामं अनथपरतीति अविदयासे ही होती है ॥ १०२ ॥ 

सति स्वात्मावबोधे" इत्यादि । स्वात्माके यथाथक्ञानसे अविदयाष्टी निंशूखि 
दोती हे । मवियाका विद्याके साथ विरोध है । "असङ्गो शयं पुरुषः". इत्यादि. श्ुति- 
 वाक्यसे वास्तविक असङ्कननान होनेपर वासना तथा अनर्थसङ्ग ॐ दोनो सवन. य 
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 साक्षादात्मावबोधेन प्रत्यग्ध्वान्तच्छिदा न चेत्‌ । 
दुःखादिवासनाध्वस्ता कथं तद्वासना जदेत्‌ ॥ १०४ ॥ 
उपासनाचित्तरोधविघी यावुदितौ त्रया । 

तौ स्तां तथेव बोधस्य हेतत्वेनाभ्युपेमि तौ ॥ १०५ ॥ 
रोकिकस्यवहारेषु प्रघृत्त धीरूपासनात्‌ । 

अन्तसेखा सती स््ात्मविचाररक्षमतां व्रजेत्‌ ।। १०६ ॥ 





कारणान्तरके बिना ही निवत होते दँ । जव आत्मा्मे सङ्गसामान्याभावका निर्णय 
हो गया, तो सङ्गविरोषका क्या प्रसङ्ग £ ॥ १०३ ॥ | 

'साक्षादात्मावबोधेन' इत्यादि । म्रमाणजन्य आत्मके - परोक्षनज्ञानसे अविया- 
ध्वंस द्वारा वासनाकी निवृत्ति होती हे ओौर तदनन्तर मोक्ष होता है, यह करिए 
तोमेराद्दी मत सिद्ध होतादै। यदि उक्त ज्ञान अज्ञान ओौर उसकी सत्ताका 
निवत्तेक नदीं है किन्तु ज्ञानभावना अज्ञान ओौर तद्वासनाकी निवर्चिका है, तो 
चिरकारानुगत प्रखूढमूरु दुःखादिभावनासे विनष्ट स्वस्पज्ञानाभ्यासवासना 
सकायं अनज्ञानकी निवर्तिका कैसे होगी £ अचिरकारोत्यन्न तत्वज्ञान अनादि 
कारुसे प्राप्त अतएव प्ररूढ़मूरु मी अज्ञानका निवर्सक होता ह । अुद्धिका तत््वमें 
पक्षपात दह, जतः तत्त्वविषयकत्ेन उक्त आत्मज्ञान अन्ञानसे भ्रबरु दै । तदुमय- 
वासनां चिरस्थायित् जओौर अचिरस्थायित्वसे दी बरावरका निर्णय किया जायगा, 
अतः ज्ञानमावना ही दुबे द्ोगी या अज्ञानभावनासे स्वयं नष्ट हो जायगी । इस 
परिस्थितिर्मे अज्ञान या तद्धावनाकी निवर्सिका नदीं हो सकती । वार्तिकिमें (भावना 
गुदेत्‌, यह पाट दहै । वार्षिकसारम "वासना नुदेत्‌ णेसा पाठ है । दोनोका अथ 
एक दही है, भावनापयार्यवाची वासनाशब्द द, ‹विमर्ो भावना चेव वासना च 
निगथते' यह्‌ अमरफोञ्च है ॥१०४॥ ` | | 

उपासना इत्यादि । उपासना तथा चित्तनिरोधविधि जो आपने कदी है 

वे वैसे ही रहं अर्थात्‌ उन्दः हम मी मानते दहै, किन्तु मेद इतना हीह कि 
आप उन मोक्षदेतु मानते है, हम मोक्षक्ञानहेत॒ मानते है ॥१ ०५५॥ 

वेदान्तवाक्यसे .जास्मज्ञान हो ही जायगा, फिर आत्मज्ञानके किए उपासना 
तथा निरोघ्र ओर विधियां को क्यों मानते दै, इस राङ्काक। समाधान करते है-- 
. (लौकिकन्थवहारेषु" इत्यादिसे। | | 
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शब्दस्पर्शादिरहितमात्मार्न स्थूरुधीनेदि । 
द्रष्टुं शक्रोति सौक्षम्याथं धीनिरोधो विधीयताम्‌ | १०७ ॥ 
एष सर्वेषु भूतेषु गृढोत्मा न प्रकाराते । 

डयते त्वग्यया बुद्धया शश्ष्मयेति शरुतेव॑चः ।। १०८ ॥ 
अन्तय्यैखा वक्मबुद्धिः श्ाखजन्यवियेकतः 
परयत्यदेतमात्मानं न पुमर्वीकषितेऽन्यथा ॥ १०९ ॥ 
प्रमितस्याऽऽत्मतक्वस्य बाधाभावात्‌ सदा तथा । 
अ्थात्सिद्धा वासना स्यादन्त्यब्ुद्धिथ नाऽन्यथा ॥ ११० ॥ 


बाद्यन्यवहारोपयोगी आत्मज्ञान वाक्ष्यसे होता है, इसमे विधिकी भावशयकता 
नहीं हे, परन्तु मोक्षोपयोगी निर्विकल्पक ज्ञान उपासना द्वारा हयी होता है, अन्यथा 
नहीं । "पराञ्चि खामि ग्यत्रणत्‌ स्वयम्मूः" इत्यादि श्रुतिकफे अनुसार यद्यपि इन्द्ियादि 
दवारा बाद्यविषयक ज्ञान -स्वमावतः होता हयी है, तथापि इन्दियोकी बृत्ति अन्तसख 
होनेके छिए प्रयत्नान्तरकी अपेक्षा होती दहै, अतः अन्तमुख मनोढ़चिके छिए 
जात्मोपासना आवद्यक है । अत्मोपासनाके अभ्याससे कठत्वादिधर्मश्ल्य केवरु 
आत्मज्ञान होता है, तदनन्तर अज्ञानकी निदत्ति द्वारा मोक्षामिन्यक्ति होती है, इस 
तादर्यसे स्वात्मविचारक्षम ज्ञानोत्यत्तिके ङ्िए विधि आवर्यक हे ॥ १०६ ॥ 

ज्ञानो पत्तिमे निरोधविधिका उपयोग कहते दै--लब्दस्पशादि ०" इत्यादि ) 
शाब्द, स्परौदिसे रहित आस्माका र्थूरु बुद्धि महण नहीं कर सकती, ` इसर्ए 
सुक्ष्म वस्तुके महणकी योग्यताके सम्पादनके छिए्‌ मनोनिरोधकी अपेक्षा हे ॥ १०५७] 

एकाम्रताके निना आत्माका यथाथज्ञान नदीं दोता, इस अथेमे श्रुति 
ममाण कते द--^एष सर्वेषु इत्यादि । 

यह आस्मा सब प्राणियोँम गढ-किपा- दहै, अतएव भकारित नहीं होता, 
परन्तु सष्षम अथात्‌ ष्ठ बुद्धिसे दीख पड़ता है, यद श्चुतिवचन है ॥ १०८ ॥ 

^पृह्यत्य °' इत्यादि । चाखपरिशीखनजन्य विवेकसे अन्त्यस सक्षम बुद्धि 
अद्वितीय आत्माको देखती है, प्रकारान्तरसे आत्मा दृष्टिगोचर नदीं दोता ॥१०९॥ 

यद्यपि वेदान्तद्याक्लके परिशीरनसे विवेक-ज्ञान--दोता दहै, तथापि चरम 
अद्वितीय आत्माके बोधके छिएि निरोधविधिकी अपेक्षा हैः अन्यथा मध्यमे ` 
आत्मवासनाकी निदत्ति हो जायगी, इस शङ्काकी निदृत्तिकि ङि कहते दँ-- 
श्रमितस्य' इत्यादि । 
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अन्त्यवुदधेरन्यथात्वासम्भवे जन्म भाव्यपि । 

न भवेद्िदुषस्तस्माज्ज्ञानिनोऽनर्थको विधिः ॥ ११९ ॥ 
नच सार्थो विधियस्मात्‌ सिद्धो देहं न पयति । 

अविधौ चित्तचाश्वल्याद्‌ दश्येतैव स्वकं वपुः ॥ ११२ ॥ 
नैतत्‌ कि बासनारोधात्‌ पि वा चित्तनिरोधतः। 
अद्ितीयात्ममोधाद्या देदादश्येनयुच्यताम्‌ ॥ ११३ ॥ 


५ + कका ++ + 9 नि 
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परमित आस्मतत्वका बाध नदीं हो सकता, इसङिए उत्पन्न हदं आत्मभावना 
मरणपर्यन्त स्वभावतः अनुवृत्त रहेगी, अतः तथाविध अन्त्य म्रत्ययके रछिए 
आत्ममावनाकी अपेक्षा नहीं है । प्रमाज्ञानका अप्रमाज्ञानसे बाध नहीं हो सकता । 
जबतक आत्माका विवेक द्वारा प्रमाज्ञान नहीं होता, तबतक उपासना तथा 
मनोनिरोधकी जरूरत दै । जब शाख द्वारा ममाज्ञान उत्पन्न हो गया तब मध्ये 
कोद बाधक न होनेसे स्वभावसे ही सदा अनुदृत्त रहेगा, फिर अन्त्य प्रत्ययके 
ए निरोधविधि अपेक्षित नही है । इस परिस्थितिमे वासना तथां अन्त्य बुद्धिके 
स्वभावतः होनेके कारण उसके ङ्िणए निरोधविधि अनावदइयक दै । वासना तथा 
अन्त्य बुद्धि निरोधविधिके अधीन नहींहै॥ ११०॥ | 

अन्त्यबुद्धे ० इत्यादि । प्रमितविषयक होनेसे अन्त्य बुद्धि अन्यथा नहीं 
हो सकती अथात्‌ आत्मविषयक बुद्धिकी निवृत्ति दो जाय ओौर्‌ अनात्मविषयक 
बुद्धिकै उत्पत्ति दो जाय, ेसा नहीं होता । यदि रेसा दहो, तो जन्मान्तरकी 
सम्भावना हो सकती है, परन्तु अनाधितविषयक होनेसे अन्त्यवुद्धिकी सतत 
मनुदृत्ति रहेगी । अतः ज्ञानीके जन्मान्तरकी सम्भावना नहीं है, फिर उसके 
र्षि निरोधादिविषि व्यथे ही है| 

ननु सार्थो" इत्यादि । यदि निरोधे विधि न मनिगे, तो चित्तके चश्चरु 
होनेसे सिद्ध पुरुष स्वशरीरको भी अवदय देखेगा, क्योकि शरीर अति सननिदित हे 
ौर मन अतिचश्वरु दे । निरोधे बिधि माननेसे यदि शरीरदर्शनोन्युख चित्त होगा, 
तो तुरन्त निरोध कर लगे, अतः शरीरादिका भान भी उन्दः न होगा ॥ ११२ । | 

उक्त शङ्काका समाधान करनेके क्षि विकल्प करते दै नैतत्‌ 


इत्यादिसे । जीवन्युक्तके स्वदेहके अद्शनमे क्या निमित्त दै £ वासनानिरोध 
फ वा मनोनिरोभ अथवा अद्धितीयात्मवोध १॥ १९३ ॥ | 
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मनक जसन्तस्य सगमत नकन्तु 





यस्मिन्सर्वाणि भूतानि द्यात्मेवाभूदिजानतः । 

तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमयुपश्यतः ॥ ११६ ॥ 
इत्याद्याः श्रुतयो बोधादज्ञानग्रविरापनात्‌ । 
अनात्मदृ्टिशोकादीन्वारयन्ति न रोधतः॥ ११७ ॥ 
चित्तस्य वासनानां वा निरोधाद्‌ यो न प्यति । 
सुपनेषुकारवत्तस्य विद्या न विखापनम्‌ ॥ ११८] 


इसीको स्पष्ट करनेके किए श्ुत्यन्तरका संवाद कहते दै 
"यस्मिन्‌" इत्यादि । | 

जिस बह्यके ज्ञात होनेपर तचत्वज्ञानी विद्वानकते छिए सब जगत्‌ जब आत्मस्वरूप होतां 
ष, अथात्‌ सर्वत्र एक ही आत्मतत्त्व दीखता है, तब उसे शोक जओौर मोह कां £ 
इष्ट-नियोगसे लोक होता दै । आत्मन्यतिरिक्तके इष्ट दोनेपर वह विनाद्ी है, अतः 
उसके वियोगसे अनास्मन्ञको शोक होता ददै, तत््वज्ञानीको आत्मा ही इष्ट है, सो 
अनिनाद्ची तथा नित्य प्राप्त दोनेसे वियोगनिबन्धन शोक नहीं हो सकता । मोह 
मी अनज्ञाननिमि्तक होता है । आत्मज्ञानीको मूरुमूत अक्ञान ही नहीं, तो मोह मी 
नहीं हो सकता। तथा मोह मी द्वैताश्रय है, जेस कि शुक्ति रजतका मोह 
होता है । ज्ञानको आस्मातिरिक्त पदाथेका भान नहीं है, अतः मोह मी नदीं ही 
सकता । सनम अनुगत कारण दै--आसमेकत्वददोन ॥१ १६॥ 

'इत्याद्याः' इत्यादि । पूर्वोक्त श्चतियां आत्मज्ञानसे अज्ञानके प्रविख्यकीं 
घोघन कराती है अज्ञानके प्रविख्यसे अनासमदृष्टि तथा अनात्मदृष्टिजनित 
सोकादिका निवारण करती दै, निरोधसे नही, अतः निरोधसे ज्ञानी स्वदारीरादि 
नदीं देखता, यह मत श्रुतिविरुद्ध दोनेसे अनाद्रणीय है ॥ ११७ ॥ 


"चित्तस्य" इत्यादिः । छकिके साक्चात्कारसे रजतोपादान अन्ञानके साथं 
ज्ेसे रजतका ख्य हो जातां है, वैसे आत्मसाक्षाकारसे आत्माश्चित अज्ञानके साथ 
तत्कायै द्वैतका यदि ख्य नहीं होगा, तो वासनादिके निरोधसे द्रैतका अभान 
होनेपर मी सुक्ठि नदीं हो सकेगी, इस अभिप्रायसे कते दँ कि चित्तया 
बौसनाके निरोषसे जो अनासम पदार्थोको नदीं देख सकता, उसका अदशेन सुप 
पुरूष तथा इषुकार--बाणनिमीणकती--रिद्पीके अदर्खनके समानं दे, जैसे उनका 
अदीन चिद्या द्ररा अविद्या ओौर तच्कार्यके विखयप्रयक्त नदीं दे, किन्तं अविद्या ओौर 


------~ -न्न्मः ~ 


परःमाण्यपेर्यक्षा 1 मावालबोदसदित २६९ 





२० ि््ुनयरननवकावाकन्याकरन्वृकनीषक्रानवष् युक ््यक्र नु का वाकम कायन प न पकक पक्क प्क यकर 





प णा व नि नि नि षि + ए ~ ° 9 


निद्रामिभूतचित्तस्य यदन्यादश्न न तव्‌ । 
मोधप्रयुक्तं तदत्स्याद्धिषणारोधवादिनः ॥ ११९ ॥ 
इष्वासक्तमनस्केन . दयन्यचिसतया पुरः 
सैन्य न ददयते तद्रदासनारोधवादिनः ॥ १२० ॥ 





तत्कार्भके रहनेपर सुषुप्तको साधनाभावसे ओर इषुकारको अन्यासक्त मन होनेसे इतर 
पदाथका भान नहीं होता, वैसे दी मनोनिरोधसे रारीरादिका अभान होनेपर 
भी मुक्ति नदीं दो सकती ॥११८॥ 

“निद्रामि ०" इत्यादि । जैसे निद्धासे जिसका चित्त रीन हुआ है, पेसे पुरूषको 
जो पदार्थान्तरका अदशन होता है, वह बोधप्रयुक्त नहीं है, वैसे दी निरोधवादीके 
मतमें बुद्धि हो जायगी । निद्रामिमूतचित्तका सुषुपिर्भे तात्पयै है । स्वभर्मे तो 
अन्याददयन नहीं है, किन्तु जन्यददौन दही दहे। यद्यपि सुषु्िर्मे ब॒ुद्धिदी नहीं 
दै, तथापि जन्यादर्शन तो होता ही दहै। जन्याददीन दो प्रकारके होते दै-- 
सर्वथा ददीनाभाव जओौर तन्मात्राददीन । पहरेके विषयमे सुषुप्ति दष्टान्त है, 
दुसरेमे अन्थकारका अभिम शोक दृष्टान्त है । 

यदि चित्तनिरोधस्ीर पुरुषकी बुद्धि आत्मविषयके बिना यषुप्िके सदश 
विषयान्तरागोचर है, तो निष्फरु है, क्योकि इस अन्यादशनसे सुक्ति नहीं होती, 
अन्यथा सुषुपि मी सुक्तिकी साधन हो जायगी ॥ ११९॥ 

इष्वासक्त ०” इत्यादि । ईषुके निर्माणे दतच्तचित्त शिल्पी इषुकार जैसे 
सौमनेसे गई हई राजसेनाको नहीं देखता, राजसेना इधरसे गई या मागौन्तरसे 
ठेसा किसीके परक् करनेपर इषुकार उत्तर देता है कि अनन्यचित्त होकर इषुके 
निमणसँ ख्गे रहनेसे भैने इस मार्गसे किसी भी सेनाको जाते नहीं देखा । 
हस प्रकार पराभिमत वस्तुरमे चिच्को निरुद्ध फर तदन्यादर्शन भी होता दै, किन्तु 
यह निरोधजन्य अन्यादरैन मुक्िका साधन नहीं होता, यह तो केवरु तद्विषयक 
ज्ञानम निपुणताप्रदमात्र है, निरोधविषयक सत्नके रिथिरु होनेपर फिर दुःखादि 
अनांसमपदार्थंका मान अवश्य होगा । 

यदि अन्य पदाथेके विख्य द्वारा अन्यादर्छन हो, तो अन्य पदा्थका 
विर्य आस्मज्ञानसे ही होता है, दुसरेसे नहीं, इसङिए जात्मदद्येनको ही युक्तिका 
कारण मानना उचित हे, निरोधको नदीं ॥ १२५ ॥ 
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उपासनान्यग्रतया यदन्यादशचेनं न तत्‌ । 
चोधप्रयुक्तं योषादिचिन्तायामपि सम्भवात्‌ ॥ १२१ ॥ 
बोधलीनो भ्रमः पूर्वसंस्कारादसुबतेते । 
स्वप्र्रान्त्योबाधितयोरपि स्पृतिरुदेति हि ॥ १२२ ॥ 
बाधितस्याऽलुचत्तिस्त॒ न जन्मानर्थकारणम्‌ । 
भ्रष्टनीजोपमा सवेमोक्ष्ञाख्रेषु डिण्डिमः ॥ १२३ ॥ 


(उपासना इत्यादि । यद्यपि उपासनार्मे चित्तकी एकाग्रता करनेसे 
अन्यादीन होता है, तथापि वह अन्यादशनं ` आत्मबोधभ्रयुक्त न होनेसे 
मोक्षका देत नदीं हो सकता । निरन्तर कामिनीकी मावनाके समयमे पुरुषको 
अन्यादश्चन होता है, परन्तु आत्मविषयक न होनेसे उससे संक्तिकी जसे सम्भावना 
नहीं च, वसे ही इष्टोपासनामे व्यमचिच्तका भी अन्यादशन सुक्तिसाधन नहीं हो 


सकता, वस्तुतः अन्यादशनपुरःसर आर्मदश्चन मोक्षसाधन है, केवरु अन्यादशन 
नहीं । मूच्छौदि जवस्थार्मे भी अन्यादरोन दोतादहै।॥ १२१॥ 


५ोध' इत्यादि । निरोधके बिना केवर आत्मबोधसे युक्ति नदीं दो 
सकती, कारण कि ८ यदौ मका कर्मव्युत्यत्तिसे अमविषय भपश्चमे तापय दै > 
मात्मज्ञानसे प्रपश्चके बाधित होनेपर भी पूर्वसंप्कारवशा फिर मी वह अमुदृत्त हौ 
जायगा, क्योकि बाधित विषयकी स्वप्न जौर आन्ति अनुवृत्ति होती हे, 
यद्यपि विषय नष्ट हो गया, पसा ट्‌ निश्चय हैः तो -भी अम. तथा स्वभ 
तद्विषयक दी होता है, इसकिए्‌ मुक्तिकर विषयमानकी व्यादृरिके टिए बोध- 
वत्‌ निरोध मी आवदयक है । बोघ जौर निरोधके गुणमधानभाव्मे निवाद है अथोप 
आत्मद शनविरिष्ट निरोध या निरोधविशिष्ट आत्मद्दन जथवा केवर मास्मददन 
या केवर निरोध कारण नहीं है, यदि पेसा होता तो स्वमादिकी तरह सुक्त्यवस्थार्मे 
भी विषयभानापचि हो जायगी एवं कांमिनीसे निरुद्ध चित्तवाले पुरुषको मोक्षा- 
पत्ति हो जायगी, अंतः स्वतन्त्र कारण नहीं है, किन्तु संभूय कारण है । पर यह भी 
वेदान्तीको इष्ट नहीं है, कारण कि निरोधको कारणः न माननेसे सक्तिमें पूवैसंस्कारं 
वदा पुनः ग्रपञ्चका भान हो जायगा, यह दोष है । इसमे विकर्प करते ह, क्या 


परपश्चमान _ जन्मान्तरारम्भक हयो जायगा, इसकिए निरोधतिधि आवश्यक दै, या 
स्वयं ढुःखदेु है १ 1 १२२ ॥ 


प्रथम पक्षक निराकरणके र्िए कहते दै -श्राधितस्याऽ@' इत्यादि । 


त ५4 
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अयुजि च ये सो़मशक्तास्ते निरोधने । 
मनसो वासनानां वा प्रवतैन्तां निजेच्छया ॥ १२४ ॥ 

आत्मज्ञानसे बाधित भ्रपश्चकी पूर्वसंस्कारवद्य प्रतीति होनेपर मी 
जन्मान्तरारम्भरूप अनर्थकी वह्‌ कारण. नदय है, क्योकि भरष्ट बीज अथात्‌ भूना 
हुआ बीज स्वरूपतः अनुवृत्त दोनेपर भी जसे अङ्कुशरम्भक नहीं होता, वैसे ही 
बाधित प्रपश्चकी अमुद्ृत्ति भी जन्मान्तररूप अनथेकी आरम्भक नहीं हो सकती, यद 
सभी मोक्ष्ाखोका उङ्का है । सांख्य आदि चास्नके संग्रहके र्एि सर्वमोक्षदाखका 
उपादान करिया । बाधित प्रपञ्च ओौर भूना हआ बीज इनकी उपमा उभयानुगत 
स्वकाथीनारम्भकत्वरूप सामान्य धर्मसे है । यह मेरी अक्द्टृप्त कल्पना नहीं ड, 
किन्तु सव मोक्षशास्मे उक्कके शब्द द्वारा यह परसिद्ध पायी जाती है। 
दवितीय पक्ष्म अन्वय ओौर व्यतिरेकसे यह निश्चय हो चुका है कि प्रपश्चभान 
दुःखदायकं है जओौर प्रपश्चनिषृत्ति दुःखनिडृत्तिकी मूर है ओौर यह जागरावस्था जौर 
सुषुपि अवस्थार्मे सर्वायुभव मसिद्ध है, इसछिए निरोधविधिके बिना मी स्वतः उक्त 
कार्यम पुरुषकी प्रवृत्ति हो जायगी, इसर्िए निरोधविषि अनावश्यक है ॥१२२॥ 

“विधिरत्यन्तमम्राप्तौ" इत्यादि शाख्के अनुसार विधि तो अप्रदृर्चमवतना्थ हे, 
पटृततप्रवतेनाथे नदी, इस तादयसे कहते है--(अुद्त्तिम्‌” इत्यादि । 

जो रोग अनथोत्मक प्रपश्चकी अनुदृत्तिके सहनेमेँ असमथ ह, वे मनोनिरोध 
या वासनानिरोधर्मे स्वेच्छासे दी प्रदत्त हो जार्यगे, फिर उनके छप भी 
निरोधे .विधि व्यथे दही है--्ुःखेष्वनुद्धिसमनाः सुखेषु विगतस्परहः इस 
श्रीमद्धगवद्धीताके अनुसार तच्वज्ञानी सुख अथवा दुःखके उपस्थित होनेपर स्प्रहा 
तथा उद्धेग द्युन्य होकर उनका अनुभव करता दै । दोनोँको मिथ्या मानकर दर्ष-- 
ुखफल- ओर उद्रेग--दुःखफल-- दोनोँका समबुद्धिसे अनुभव करता दहै, 
अर्थात्‌ दोर्नोका वस्तुतः आत्मके साथ कोई संबन्ध ही नहीं है, एेसा निणैय होनेसे 
उसे हषं ओौर उद्वेग नदीं हो सकते । सुख अथवा दुःख. स्वसम्बन्धितया ज्ञात ही हर्ष 
ओर उद्धेगके कारण होते है, जब आत्मामं खुख-दुःखोका सम्बन्ध ही नहीं षै, 
तो फिर तरफरुमूत हष जओौर उद्वेग उसे होगे ही कैसे £ दुःख भी स्वसम्बन्धितया 
ज्ञात दी हेय होता है ! इसरिए ॒तच्वज्ञानीको मध्ये बाधित प्रपश्चकी अनुदृत्ति 

` होनेपर मी दुःखगन्धकी सम्भावना नहीं होती । इसर्एि दुःखपरिदाराथे -उक्त 

विधि व्यथे है.॥. १२४.॥ ५ 
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ज्ञानाग्रतेन त्रस्य कृतक्रत्यस्य योगिनः । 

नैवास्ति किञ्ित्क्तेव्यमस्ति चेन स तच्ववित्‌ ॥ १२५ ॥ 
ज्ञानेऽधिकारसिद्धधर्थयुपासाधीनिरोधयोः । 

विधेः सिद्धेऽधिकारेऽथ वेदान्ता आत्मबोधिनः ॥ १२६ ॥ 








उक्त रीतिसे वेदान्त निरोधविधिपरक नहीं हँ, किन्तु अद्धितीयात्मपरक 
दी हैः पेसा कहते हैँ -ज्ञानाखतेन' इत्यादि । 

्ञानरूपी अमृतसे तपत तथा कृतङ्ृत्य--अनुष्ठितसर्वीनुेय-अर्थात्‌ जो सम्पूर्ण 
कतेन्य कर्म कर चुका है, कोद केन्य बाकी नहीं है, रसे योगीके रिए कोई क्वैव्य 
बाकी है नहीं, जिसके ठिए उसे विधिकी अपेक्षा हो । यदि ज्ञानमें योग्यतासिद्धिके 
किए ॒तत््न्ञानीको ज्ञानरोष निरोषविधिकी आवश्यकता दहै, तो वह तत्त्व 
ज्ञानी दही नही दै, क्योकि तच्वज्ञानीको कोई कर्तव्य रहता द्यी नहीं । अगर 
कतेन्य है, तो तस्वक्ञानी नहीं हो सकता, अतः ज्ञानीके र्षि विधि नहीं ष्टे, 
इस हमारे सिद्धान्तमें कोई अनुपपि नहीं है ॥ १२५॥ 

्ञानेऽधिकार०' इत्यादि । ज्ञानम अधिकारकी सिद्धिके किए उपासना तथा 
निरोधमें विधि अपेक्षित दै, यह परे कह चुके हँ । जेसे निषाद, ऋषभ जादि 
सूक्ष्म स्वर उपासना या निरन्तर चिन्तनन्यापारके बिना प्रतीत नही होते, 
वेने ही सुक्ष्म जा्मा उपासनाके निना ज्ञात नहीं हो सकता । म्ये 
विषयेकि भानकी निदक्कि छिएु निरोधकी मी आवदयकता दै, किन्तु ज्ञाना- 
धिकारकी सिद्धिके अनन्तर वेदान्त आत्मबोधक द, अतः वेदान्तजन्य आत्मज्ञानकरे 
नाद्‌ उपासना या निरोघकी आवस्यकता नहीं है । . | 

साराशि यह दै कि (तत्त्वमसि आदि वाक्यजन्य आत्मसाक्षात्कार 
भाद सस्काररूपसे अविच रहती है, इस कारणसे यदि जीवन्मक्तको प्रपश्चका 
भान दता है, तो उसके द्वारा न॒जन्मान्तरकी सम्भावना ही है, नदुःखदही 
शो सकता दै। सिनेमामे एक दृसरेफो मारता द, यह्‌ देखयम "भी द्रीकोको 
इमलिए दुःख नहीं दोता कि वह सारा इक्य कल्पित दै, वास्तविक नी, यह 
+ (५ । द र्‌ तच्वन्ञानीको जआत्मातिरिक्त सब पदाथ कल्पित 

"ट नन्धय 2, अतः भपञ्च भासित होकर मी दुःखप्रदं नही होचा, इसकिए 

निरोष आदिमे विधिं माननेसे क्या खम ? ज्यात्‌ कुछ नदीं । १ २६] _. 
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व्रीह्यादिवत्पदाथत्वाधोक्ता मान्तरगम्यता । 

तत्र॒ हैतरसिद्धः स्यादबाच्यत्वानिजात्मनः ॥ १२७ ॥। 
न पदार्थो न वाक्यार्थं आत्माऽयं चस्तुव्रत्ततः । .. 
तत्प्त्याख्यानश्चत्येव . तद्याथात्म्यावबोधनाव्‌ ॥ १२८ ॥ 


(्रीद्यादिवत्‌०” इत्यादि । वीहि पदाथ होनेसे जसे मत्यक्ष आदि ममाणो द्वारा 
ज्ञेय हे, वैसे दी आत्मा भी पदाथ होनेसे भस्यक्ष आदि ममाणोसे गम्य है, यह जो 
मापने पहर का था वह ठीक नहीं है, कारण कि परमाणान्तरगम्यत्वरम पदाथेत्वको 
जो आप हेतु कह रहे टै, वह प्रषृतमँ असिद्ध है, क्योकि स्वात्मा पदाथ दी नहीं 
ष्ट; क्योकि पदा पवृत्तिनिमित्त बीहित्वादिसे विशिष्ट होता है । आत्मा निषेमेक 
है अर्थात्‌ कोई भावात्मक या अमावात्मक धम आत्मा नदीं रहता, अतः वह 
पदाभ्र हयी नहीं है, रेसी अवस्था उस्म पदाथत्व हेतु कैसे रह सकता है ? 
पदाशत्व मी तो धर्म ही है, असिद्ध हेतसे विवक्षित जथैकी सिद्धि नहीं होती । 
द्रष्टा इरिमात्रः शुद्धोऽपि प्रत्ययानुपश्यः ८ यो० स= २।२० ) इस योग सूत्रसे 
भी आत्मामं कोई धर्म नहीं रहता, एेसा ज्ञात होता दै, उक्त सूत्रे मात्रपद्‌ ध्मेकी 
निदृततिके किए कहा गया है अतएव आत्मा छूटस्थ नित्य है ॥ १२७ ॥ 

देवकी असिद्धि कहते दै--"न पदार्थो इत्यादिसे । आत्मा वस्तुतः न 
प्रदा है जौर न वाक्याथ है, क्योकरि उक्त रीतिसे आत्मा्म पदाथत्वका निषेघ 
र चुके है, इसङ्िए वह॒ पदाथ नही हैँ । संखष्ट पदाथ या पदा्थौका संसग 
वाक्याथ कहखाता है । संसरीविरिष्ट अथ संखष्टाथ है। संसग विरोषण है । 
पदाथसंसर कहनेसे ससर प्रधान होता है ओर पदाथ गुण । विनिगमकाभावसे 
वाक्याथको दोनों प्रकारसे कद सकते दँ । यदि आत्मा पदाथ नहीं हे, तो वह 
वाक्याथ मी नहीं हो सकता क्योकि विशेष्यतया अथवा विदोषणतया पदाथधरित 
दी वाक्याथ होता, जो पदार्थं दही नहीं है, वह तदूघटित वाक्याथ कैसे दहो 
सकता है £ यदि उक्त रीतिसे आत्मा न पदाथद्ीहे जौर न वाक्याथेद्दीहैः, तो 
देसी अवस्थामे वह वेदाथ कैसे हो सकता है £ वेदाथ कहनेसे वेदस्य पदका अथं 
अथवा वेदवाक्यका अर्थ, -यही स्वरसतः प्रतीत होता है । आप इन दोनों पकारोको 
नहीं मानते, फिर मी आत्मा पदाथ है, ेसा मानते दै, इसका क्या अभिप्राय है ? 
ममिपराय यह है कि पदाथत्व आदि सम्पूण धर्मक प्रतिषेध द्वारा चिदेकरस 
आत्माक्रा रक्षणादृकतिसे श्च॒ति द्वारा बोध होता है । , नेति. नेतिः . तथा “अस्थू 
मनु", “जरूपमस्पर् ०" इत्यादि श्ुतियां निखिर समारोपित्तोपाषिनिषेषपूर्वक शद्ध 
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यदनभ्युदितं वाचा वाग्येनाभ्यु्यते सदा । 

बरह्म विद्धि तदैव त्वंन च्विदं यदुपासते । १२९ ॥ 
इति वाग्विषयत्वं तु श्रत्याख्यायाऽथ साक्षिणः । 
वाक्प्ररकत्वमात्रेण याथार्म्यमवच्ोभ्यते ॥ १२० ॥ 


श्चेतन्यास्माका बोध कराती है, अतः चिदूमात्रके रुक्ष्याथ होनेसे उसे पदाथ कहते 
ह मौर पदाथैत्व आदि षमसि शुन्य हयोनेके कारण वह पदाथ तथा वाक्याथ नहीं हे, 
यह भी कहते है, अवः विरोध नदीं है ओौर पदाथस्व हेतुके मानान्तर गम्यत्वका 
अनुमान भी नहीं कर सकते, इस प्रकार मेरे कथनमें बिरोष नदीं है ॥१२८॥ 
उक्त अथे माण देते है--'यदनभ्युदितम्‌' इत्यादि । वाणी जिसको नदी 
कहती, जो वाणीको कहता ह, उसंको तुम ब्रह्म जानो; जिस वाणी ओर मनक विषय- 
की उपासना करते हो, वह द्य नदी है, क्योकि भयतो वाचो निवचन्ते अप्राप्य मनसा 
सदः, "यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते" इत्यादि श्रति्योसे आत्मा वाणी तथा मनका 
विषय नहीं षै, एसा कहा गया है । कारण कि वाणीसे सप्रकारक ज्ञान होता हे, 
ब्रह्मम कोई पकार या धर्म है नदीं, इसर्िए वह वाणीका विषय नहीं हो सकता । 
दष्ट तथा श्रत सप्रकार दी मनक्रा विषय होता है। रूपादिद््य दहदोनेसे ब्रह्मके 
दरीनकी सम्भावना दी नदीं है £ उक्त रीतिसे वह वाणीका विषय नहीं हे, इसरिण 
श्रत मी नहीं है, जतः मनोविषय मी नहीं है । वाणी ओौर मनके विषय जिस सपरकारकी 


उपासना करते हो, वह्‌ वस्तुतः आत्मा नहीं है, कल्पित प्रकारीमूत धर्मोका 
त्याग कर शुद्ध निर्धर्मको जहम समञ्लो ॥ १२९ ॥ 


इति वाग्‌विषयत्वम्‌' इत्यादि । उक्त रीतिसे आत्मामं वाग्विषयताका निरा- 
फरण कर्‌ वाणी जीर मनके अविषय साक्षीरूप चिदात्माका यथाथ बोध करानेके 
ङिए केवरु वाकपेरकत्वेन आत्माका वास्तविक रूप जाना जाता है, यह कहते दै, 
 अथोत्‌ वाणी जड़ दै, स्वतः स्वकार्ये भवृत्त नदीं हो सकती, अतः चेतन आत्मा 
उसका प्रेरक दै, असे कुठार चेतन तक्षादिसे मरित होकर ही छेदन आदि स्वकायं 
करता दै, वैसे दी भास्मप्रेरित वाणी स्वकार्यं करती दै । प्रेरकत्व उपलक्षण है, 
जड वाणीरमे. पमरकाराकत्व मी स्वतः नदीं है, किन्तु आतमपभकाथित वाणी अका 
भकार करती है, तमेव भान्तमनुभाति सर्वं तस्य भासा सर्वमिदं विमातिः 


इत्यादि. ति्योसि वस्तुतः आत्मा द्वी मासक है इन्ियादिर्मे जो  भासकंत्व 
«ॐ १ श ५ ` ° सिं 
द, वहु भात्मप्रयुक्तं ही दै, न्यथा नदीं | १ २० ॥ । । # त . ध 
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प्रत्यभिनज्ञायुमानाभ्यां चिद्रस्त्ववगमे सति । 
अद्वितीयनरह्मतन््वरूपत्वं नाऽववबुध्यते ॥ १३१ ॥ 
वेदान्तानामतो बस्तुन्यक्षवन्मात्वमी्यताम्‌ । 
नहि का्यव्यपेक्षाऽस्ति कायसाधकसाक्षिणः॥ १३२ ॥ 
स्वायुभूतिवखादेव भवताऽपि विभाष्यते । 
कायादिनिखिरो मेयो नाऽलभूतिस्तु कायतः॥ १३३ ॥ 


प्रत्यभिज्ञा ० इत्यादि । योऽहं सुप्तः स एवाहं जागर्मि" (जोम सोया था, 
वही अब जागा दह यह प्रत्यभिज्ञा तथा "यस्मिन्‌ व्यावतेमाने यदनुवर्तेते ० जिसके 
व्यावृत्त होनेपर जो अनुदृत्त होता है, वह॒ व्यावर्तमानसे भिन है, इत्यादि पूर्वोक्त 
जनुमानसे आत्मतत्वका यद्यपि ज्ञान होतादहै, तो मी आगम अनुवादक नहीं है, 
कारण कि उक्त प्रमाणोंसे सोपाधिक आत्माका ज्ञान होता है, निरुपाधिक 
अद्वितीय ब्रह्मतत्त्वका बोध केवर आगमसे दी होता दै, अतः प्रमाणान्तरसे अज्ञात 
अद्वितीय आत्माका बोधक आगम पभ्माण दीदहै॥ १३१॥ 

व्रेदान्ताना ० इत्यादि । अद्वितीय आत्मवस्तु वेदान्त प्रमाण द, क्योकि 
सिद्ध घर आदि वस्तुमे जसे प्रत्यक्ष प्रमाण दै, वैसे दी आगम मी सिद्ध आत्म- 
स्वरूपम प्रमाण है ! कार्यम दी शब्द प्रमाण होता हे, सिद्धम नहीं, इसमे आप 
क्या युक्ति देते हे £ सिद्ध पदाथ प्रत्यक्ष जदि प्रमाणके विषय दँ, अतः सिद्ध अमं 
राब्द ज्ञातज्ञापक होनेसे अनुवादक है, किन्तु साध्य अथ पत्यक्षका विषय नहीं हे 
उसी अथेमे चब्दका अज्ञातज्ञापकत्वखूप प्रामाण्य होता दै, सो ठीक नहीं दै, क्योकि 
अद्वितीय आत्मा पम्रत्यक्षका विषय नहीं द । नि्॑र्मक दहोनेसे पदाथत्वादिदहेवुक 
अनुमानका भी विषय नहीं हो सकता, अतः चिदात्मामे आगम ही प्रमाण है, 
दूसरा नही, इसकिए कहते है--का्य-अनातमात्र-के साधक साक्षीको भागम- 
प्रमाणका विषय होनेके किए कार्यकी अपेक्षा नदीं है ॥ १३२ ॥ 

“स्वाचुभूति °` इत्यादि । नियोगे वस्तुतः शब्दं प्रमाण दै, नियोगं 
सिद्धार्थे नहीं हो सकता, किन्तु साष्यार्थ्े दी द्योता है, इसङ्ए निमोग- 
शेषतासे भी सिद्धार्थमे शब्द प्रमाण नदीं हे, यह आपकी दरी ठीक नहीं है, 
क्योकि नियोग अङ हे। जदकी सिद्धि स्वतः नहीं हो सकती, किन्तु चिदात्मासे ही 
` नियोग प्रतीत होता । इसलिए नियोगसाधक चिदात्माको निगोगकी अपेक्षा न्दी रे 
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यस्याऽगप्रसिद्धिनाऽज्ञानात्‌ प्रसिद्धिनांऽपि मानतः । 
तस्याऽचुभवतन्वस्य ईतोऽन्यापेक्षतोच्यते ॥ १३४ ॥ 
स्वप्रकाशात्मद्ष्य्यैव स्वात्मतच्वं प्रसिध्यति । 
तद्व्युत्पस्ये परापेक्षा नाऽनुभूत्यात्मवस्तुनः ॥ १३५ ॥ 


रूपका मकाराक सूय द, पर सूर्यके कारके ठिए रूपकी अपेक्षा नही होती । जसे 
¶कयकका प्रकाश प्रकाशयकी अपेक्षा नहीं करता वैसे ही नियोगसाधककी 
सिद्धिके छि साध्य नियोगकी अपेक्षा नहीं है । नियोग आदि सब प्रमेय स्वायु- 
भूतिसे--चैतन्यमरकारसे-- ही पती होनेके कारण माने जाते हैं। अनुभूति जो सन 
कार्यकी साधक है, उसकी सिद्धि कार्य नियोग आदिसे नहीं हो सकती । अन्यथा 
अन्योन्याश्रय दोष होगा ॥ १३३ ॥ 

प्माणसे प्रमेयकी सिद्धि होती है, यह सर्वतन्त्रसिद्धान्त है । आत्मामं अन्यं 
भमाण नहीं है, नियोगर्ये ही शास्र भमाण होता है, नियोग द्वारा सिद्धार्थे 
भमाण होता है, साक्षात्‌ नहीं । आत्मनियोगम विषि न माननेसे आत्माकी सिद्धि 
नही होगी । अतः आत्मसिद्धिके छ्‌ नियोग मानना द्वार है । इसका खण्डन 
करते हस्या ०” इत्यादिसे । 

अज्ञानसे--प्रमाणामावसे- जिसकी जपरसिद्धि--असिद्धि- नहीं होती, तथां 
माणसे जिपकी भसिद्धि नहीं द्येती, उस अनुदित, जनस्तमित, कूटस्थ, बोैकरस 
जात्माकी सिद्धिके ङ्ि नियोगादिकी जयेक्षाकी राङ्का भी नहीं दै, क्योकि अन्या- 
धीन सिद्धि जिसकी है, उसके विषयसें भमाण जौर तदमावसे सिद्धि भौर भसिद्धि- 
का नियम है; स्वर्यभकार वस्तुमे यह नियम नहीं है ॥ १३४ | 

भकृत थमे कारणान्तर कहते है - स्वप्रकाञओ्चात्म ०" इत्यादितसे । 

स्वमधान-अनन्याघीन-अर्थात्‌ अन्यपेक्षा्यन्य आत्मस्वरूप बुद्धिसे (चेतन्यसे ) 
प्वातिरिक्त निखिक जनात्मवस्वुकी प्रसिद्धि होती है, उसके छ कार्थबुद्धिकी अपेक्षा 
दो सकती है मगर -जनुभूतिस्यरूप एवं स्वयं निसिरु भमेयोकि साधकको अन्यक 
जपेक्षा नहीं £ । सुजङ्गज्ञानके किष एज्जुज्ञानकौ अपेक्षा । यथपि अधिष्ठानभानके 
विना अघ्यस्ठका भान नदी होता, तथापि रज्जुज्ञानके किए भुजङ्गज्ञानकी अपेक्षा 
नहीं है, क्योकि जयिष्ठानतस्वसाक्षाकारके लि्‌ भध्यस्तकी अपेक्षा दटिगोचर नहीं 
दती दै । मात्मा निलिर भमेयका मविष्ठान दैः, अतः अध्यस्त अनात्मभानके दण 
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ततोऽ्पुमर्थरूपां तामतभूतिं श्रतिः कथम्‌ । 
प्रतिपादयतीत्येतच्चोच् मूटेषु शोभते ॥ १३९ ॥ 
प्माणमूरभूतत्वाद भूते : पुमर्थता । 
अवुभूतिप्रसिद्धय्थै प्रमाणव्याप्रतिरभवेत्‌ ॥ १४० ॥ 
स्वर्गादुभूतिरेवार्थ्या पुम्मभिने स्वगमात्रकम्‌ । 
नो वचेत्स्वर्गोऽन्यदीयोऽपि सर्वदाऽ्यैत मानवैः ॥ १४१ ॥ 

^ततो' इत्यादि । अपुरुषाथस्वरूप अनुमूत्यात्मक आत्माका शति प्रतिपादन 
कैसे करती है, यह शद्धा मूरखमिं चोभा पाती है अर्थात्‌ श्रोता वक्ता दोनों 
मूख हों, तो यह आक्षेप हयो सकता दै, कारण कि केवर सुख या दुःखनिषृ्ति 
पुरुषाथ नहीं है, किन्तु स्वसम्बद्धरूपसे ज्ञात खुख या दुःखनिदृत्ति ही पुरषारथ 

(परुषैरथ्यमानः) है, शुखं मे स्यात्‌ दुःस मे मा मूत्‌, यदय पुरुषो द्वारा अर्थनीय दै, 

जायमान सुखादिको--अनुभवविशिष्ट स्वगादिको- पुरुषार्थ मारने, तो 'नागृह्यीत- 

विरोषणा बुद्धिर्विरिष्टमवगाहते' इस न्यायसे ज्ञानमे पुरुषारथत्वके बिना जाने ज्ञायमान 
खसमें पुरुषाथत्वका ज्ञान नहीं हो सकता, किर ज्ञानको छोड़ केवर स्वरम 
जादि पुरुषा्थत्व कहना तथा मानना यह दोनों जड़ुद्धियोमे ह्ये योभित होता है । 
समङ्षदार्‌ मनुष्य तो यह आक्षेप नकर सुखुङुरायेगा अर्थात्‌ स्मेरसुख हो जायगा । 
मह आगे स्पघ्ठ होगा ॥ १३९ ॥ | 

भ्रमाण०' इत्यादि । ममार्णोका मूल अनुभूति टै, '“पमीयततेऽनेन' इस 
नुतत्तिसे ममाणशब्दका भमितिकरण्मे शक्तिद होता दै, इसर्ष प्रमाण 
भमितिमू हं । परमाण उपरक्षण है अर्थात्‌ भमाण, भमाता गौर भरमेय- इन तीरनोें 
भमिति मूक है । “माका करण परमाण, श्मासमवायी प्रमाता ओर भरमाविषयं 
ममेय' कहता & । परमितिरूप जनुभूतिकी अभिन्यक्तिके किण प्रमाणन्थापार होता 
है, इसि भमाणन्यापारका फर अनुभूति है, अतः अनुमूति ही पुरुषा है, 
अनुमूतिसम्बन्धसे स्वगीदि मी पुरुषां कहराता षै, केवर स्वगादि पुरुषार्थं नहीं 
है, अतएव लोग मचुरदरन्यव्यय तथा आयाससे चृत्य, इन्द्रनार जादि कौतुकप्रद 
चस्तुर्जोका निरीक्षण करते ह, तथा अपूर्वं साहित्यकथाश्रवणं करते द, उसमे 
सुलात्मक मतीतिसे अतिरिक्त ओौर क्या पुरुषार्थं है ॥ १४० | | 

(्वगीयुभूति ० इत्यादि । स्वगौनुमूति ही पुरुष द्वारा भार्थनीय दोनेसे 
पुरुषाय दै, स्वगैमात्र पुरुषार्थ नही है । मत्रपदसे अनुभूतिफी व्याद्त्ति करते 
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दुःखालभूतेरथ्यैत्वं न दृष्टमिति चेत्तदा । 
सुखस्याऽपि पुमथंत्वहेतत्वमनुमन्यताम्‌ ॥ १४२ ॥ 


अर्थात्‌ अनुभ॒तिरहित केवर स्वगं पुरुषा नहीं है, पहॐ अनुभूयमान स्वर्गको 
ुस्षार्थ कहा, अव ॒स्वगौनुभूतिको पुराथ कढते दै । पूरघमे अनुभूति गुण 
ह स्वग भधान है । इस पक्षम स्वगै गुण दै, अनुभूति प्रधान दै, यदी पक्ष 
सिद्धान्तीका सम्मत दै । गत्यादिभं अनुभूतिसे अतिरिक्त कोई पुरुषा नहीं हे, 
स्वसमवेत स्वगानुभूति अथात्‌ स्वसम्बन्धितया ज्ञात पुरुषार्थ है, अन्था अन्यदीय 
( पुरूषान्तरीय ) स्वग पुरषान्तरसे प्रार्थनीय होना चाहिए । 

यद्यपि पितरस्वगे पुत्र द्वारा प्राथनीय होता है, तथापि पुरुषान्तरका अभिप्राय 
उदासीन या द्म हे । यदि स्वमावसे सुख प्राथनीय हो, तो रा्रुका सुख 
भी खख दी है, फिर वह प्रार्थनीय क्यों नहीं होता £ ॥ १४२ ॥ 

बस्तुतस्तु न केवर सुखादि तथा न केवर अनुभूति पुरुषार्थ है, किन्त खुखा- 
सभूति परषां द । अन्यथा दुःखानुभूति मी पुरुषा हो जायगी, यह 
कहते दै ८दुःखाजु ०" इत्यादिसे ! 

यदि अनुभूतिमात्रको पुरुषाथं मानो, तो दुःखानुभूति भी युरुषाथं हो जायगी, 
खखानुभूतिको द्वी पुरुषाय मानना उचित दै, खुखानुभूतिसे उखनिषयक 
अनुभूति ओर खसस्वरूपायुभूति इन दोनों पुरुषाथमूत अनुभूतिरयोका 
समह दौ जाता दे, खलस्यानुमूतिः' इस षष्ठी समाससे लौकिकं तथा 
पाररौकिक सुखानुभूति ओर घुखं चासौ अनुभूतिश्यः इस कर्मधारय 
समाससे सुलस्वरूपात्मक मोक्ष इन दोनों पुर्षार्थोका संमरह दहो जाता है । “मुख- 
स्यानुभूतिः' इस षष्ठीका जन्यत्व अर्थं है, अतः खुखजन्यानुभूति यह अथ इ । 
विष्य अनुमूतिमे काएण है, इसकिए पुम्थहेतत्व का । वस्तुतः पुरुषायकारणलय 
कहनेसे सुल वास्तविक पुरुषाय नही दै, वास्तविक पुरुषां ससखजन्यानुभूति ही दै, 
तादथ्यास्ताच्छब्यम्‌" इस न्यायसे सुख मी परुषाथ कहलाता दै, यह सातिश्चय 
जन्य पुर्पराथ है; नित्यमोक्षरूप पुरुषार्थे सुखानुभूत्यात्मस्वर्प है । 

भाव यह है कि ज्ञान तथा सुख अस्ग-अरुग पुरुषाथ॑नहीं 
किन्तु मिक कर पुरुपा दै, दोरनोका मेरु जामे ही है, भतः; जस दी 
पर्षा है ॥ १४३ ॥ ` | | 
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अतो विज्ञानमानन्दं जञ्येति श्रेतिरजवीत्‌ । 
या प्रतीतिर्षटादीनां तदिज्ञानमिदं मतम्‌ ॥ १४२ ॥ 


(अतो इत्यादि । (सत्यं॑ज्ञानमानन्द्‌ त्रच इस श्रतिसे ज्ञानसुखात्मक 
जह्य है, अतः ब्य ही पुरुषाथे दै । यद्यपि उदाद्धत श्रतिसे बद्मस्वरूपा- 
नुभव पुरुषाथ हे, यह सिद्ध होता है तथापि बह्म नित्य हे, अतः प्रमाणाजन्य 
नदीं हे, तो प्माणफर कैसे हो सकता है £ दूसरी शङ्का यह भी होती हैकि 
<्रीहीन्‌ मोक्षति! इत्यादि स्थर प्रोक्षणक्रियाजन्य फक--संस्कार-- जसे बीदि- 
निष्ठ होता है, वैसे दी “घटं जानातिः य्होपर चक्रादि म्माणजन्य अनुभवरूप 
फरुको रूपादिके समान धटादिनिष्ठ॒दी मानना चाहिए, आत्मस्वरूपं नरह, 
तथा ुखमनुभवामिः इस परतीतिसे अनुमूतिरूप ` फर अनुभाव्य सुखनिष्ठ 
होनेसे अनुमाव्य दयी पुरुषाथे होना चाहिए, यनुभवात्मस्वरूप न्ह । उक्त 
रतिम आनन्द पदका (आानन्दोऽस्ति अस्य' इस अथ मत्वर्थीय “अच' त्यय 
करके आनन्ददाब्द कहा गया है, अतएव उक्त श्रतिरमे “आनन्दम्‌” पेसा नपुंसक 
निर्दे है। अतः आनन्द ओर ज्ञान एकं नदीं दँ । अनुभान्यनिष्ठ॒ क्के 
कर्ठृसम्बन्धसे कर्बूनिष्ठ॒दोनेसे श्खुखी देवदत्त यह व्यवहार दता है । जसे 
वृचिज्ञान वस्तुतः अन्तःकरणनिष्ठ है, फिर मी “अहं जानामिः इस प्रतीतिसे 
आत्मामं प्रतीत होता है, वैसे टी “अयं घटः इत्यादि ज्ञान भी जह्य 
स्वरूप ही हे मनोदृत्तिस्वरूप नही है, कारण दृक्ति जङ्‌ दे, वह प्रका 
नदीं हो सकती । 

अब यह परडन रह गया कि प्रमाणजन्य होनेसे प्रमाण फर कैसे कहराता 
षै, सका यह उत्तर है कि प्रमाणजन्य घटाकारड्त्यमिन्यक्त धघरावच्छिच् 
चेतन्यास्मक महम दी घटज्ञान हे, वृत्ति परमाणजन्य है, इसर्िए तादश ज्ञानम 
मी प्रमाणजन्यत्र मानकर फकत्वका व्यपदेश्य होता है । शिखागतध्वंसका रिखीर्म 
आरोप कर जसे "दिखी ध्वस्तः, यह व्यवहार होता दै । | 

इस अमिप्रायसे कहते द--“या प्रतीतिधेटादीनाम्‌! । जो घरादिकी परतीति-- 
नुमूति- है, वह ब्रह्मस्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त नदी हे, क्योकि धरादि- 
ज्ञान जक्षस्वरूप दी है । द्वितीय शङ्काका उच्चर म्माणका एरु अनुभव है, इसर्मे 
विवाद नदी दैः विवाद इसमे हे कि परोक्षणपर्वत्‌ प्रमेयनिषठ है या भमावनिष्ठ है £ 


हक 
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प्रतीतेमाफरुत्वेन कथं मेयैकनिष्ठता । 
माक्रियाफर्योगोऽय युक्तो मातरि भोक्तरि ॥ १४४ ॥ 
लौकिको वेदिकः सर्वो व्यवहारो जगत्यपि । 

भोक्तर्थं एव तेनाऽस्य प्राधान्य मोक्तुरिष्यते ।॥ १४५ ॥ 


अनुभव प्रमाणका फर है । प्रमेय जङ्‌ है, अतः वह भमाणके फलका आश्रय नहीं हयो 
सक्ता, कारण किं जड़ ओौर अजड़का आश्रयाश्रयिभाव कदीपर मी दष्ट नहीं हे । 
फल अस्वतन्त्र अथौत्‌ पराश्चित होता है, इसकिए उसका कोई आश्रय तो 
अवदय मानना पड़ेगा । प्रक्रत यदि परिशेषसे भ्रमेयको द्यी उसका आश्रय मानें, 
तो क्या आपत्ति है £ अपित्ति यह दहै कि यदि फल्को प्रमेयनिष्ठ मानै, तो 
भरमाणका फर प्रमातृनिष्ठ होता दै ओौर क्रियाका फर मोक्तुनिष्ठ द्योता है, इस 
नियमका मङ्ग हो जायगा । प्रकृते प्रमाता तथा मोक्ता भिन्न नह्य है, अतः 
मानक्रियाका अनुभावरूप जो ओौपचारिक फर है, उसके सम्बन्धकी आत्मा ओौप- 
चारिक बृत्ति मानकर फरुको आत्मनिष्ठ कहते ह, अतः बह्मस्वरूपज्ञानसे अतिरिक्त 
घटादिज्ञान नदीं है । "यो वै भूमा तत्सुखम्‌ , को ह्येवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेष आकाड 
आनन्दो न स्यात्‌, “आनन्दाद्भथेव खच्िमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि अनेक श्रुतियोंसे 
आनन्दस्वरूप ब्रह्म है, यह इढ़ निश्चय है, अतः उक्त श्रतिका मी तात्य आनन्दा- 
भिन्न ब्रह्मम हयी है । मत्वर्थीय प्रत्यय मानने्मे गौरव तथा श्रतिविरोध मी है ॥१४३॥ 

घरटनिष्ठ घरटज्ञानका ब्मस्वरूप ज्ञानके साथ अमेद्‌ कैसे हो सकता है, यद्‌ 
कहते ई--्रतीते०› इत्याविसे । 

पू्यछोकमे इसका व्याख्यान हो चुका है, किन्तु संक्षेपसे उक्त अथं यहां 
मी कहते दहै । घटदिज्ञान चश्चुरादिप्रमाणसे जन्य दहै, अतः वह भ्रमाणका फरु है, 
वह्‌ प्रमेयनिष्ठ कैसे हो सकता दै £ जङ्‌ ओौर अजडका आश्रयाश्रयिभाव कीं भी 
दष्ट नहीं है । घटादिकी प्रतीति मनोष्च्तिरूप नहीं हे, किन्तु इत्तिर्मे अभिन्यक्त 
धेटावच्छिन्न चेतन्यस्वखूप है । प्रमाणका फर प्रमातामे ओौर क्रियाका फर भोक्ता 
होता है । प्रमाता ओौर भोक्ता आत्मा ही है, अतः अनुभव जौर फर उन मे्योसे 
उपहित आत्मामें ही हे ॥ १४४ ॥ 

'लौकिको' इत्यादि । नियोगके स्नविषय नित्यनिरतिराययुखखूप परम पुर्षा- 
भूत विदात्मामे प्रमाण वेदान्त है, इसमे सर्य॑परधान हेतु कते हैँ-- संसारम लौकिक 
जौर वेदिक सज व्यवहार भोक्तके किए दी होते. दै, दसरेके किट या स्वतन्त्र नदी 
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न वा अरे पत्युरिति तदेतत्प्रेय इत्यपि। 

निखिद्ेऽपि जगत्यत्र प्राधान्यं स्वात्मनः श्चुतम्‌ ।॥ १४६ ॥ 
न प्रमाता प्रमाण वा क्रिया मेयफलानि वा । 

प्राधान्यायेह दृश्यन्ते दह्यमोक्तत्वेन हैतना ॥ १४५७ ॥ 


होते षै, इस कारणसे मोक्ता ही दोषी है । वही परमप्रेमास्पद हदोनेसे भधान है। 
अपूर्वं भी स्वयं पुरुषार्थं नहीं दै, किन्तु प्रधान पुरुषका रोष दी है, इसि 
अपूर्वको पुरुषा माननेकी अपेक्षा प्रधानमूत आस्माको ही पुरुषाथे मानना 
समुचित है । अतः आनन्दस्वरूप आतमार्मँ साक्षात्‌ वेदान्त प्रमाण ह अपूव 
द्वारा नहीं दँ ॥ १४५॥ 

सकर व्यवहारका दोषी आस्मा प्रधान है, यह सिद्ध कर उसकी निरतिशय- 
सुखस्वरूपतामे प्रमाण कहते दै--^न वा अरे" इत्यादिसे । 

याज्ञवर्क्य सुनिने अपनी भार्या मैत्रेयीको आत्मतत्त्वज्ञानका उपदेश 
दिया कि न वा उरे पस्युः कामाय पतिः प्रियो भवत्यासमनस्तु कामाय 
पतिः परियो भवतिः अथात्‌ हे मैत्रेयी, खीको पति परिय होता दै, किन्तु 
पतिके सुखके किए पति पिय होता दहै, यह बात नहीं है, सरी बात तो यह 
है किं खी अपने सुखके छिए पिमे प्रेम करती है । इसी तरह पति भी खीके 
सुखके छिए खमे परम॒ नहीं करता, किन्तु स्वसुखके किए खीमे प्रेम करता है । 
इसी तरह संसारभरमँ जो जिसमे प्रेम करता है, वह उसके सुखके रिष 
नही, किन्तु अपने सुखके किए प्रेम करता है । इस प्रकार निरुपाधिक प्रेमका 
आश्य आत्मा है, अतः वही परममेमास्पद्‌ है । तदेतस्मेयः पुत्रात्‌ इत्यादि 
श्चतिसे भी यदी सिद्ध होता है | निरतिश्चय प्रीतिका आस्पद होनेसे परमसुखस्वरूप 
आत्मां ही प्रधान पुरुषाय है ॥ १४६ ॥ 

प्रमाता आदिको भी प्रधानरूपतसते छे सकते ह, मोक्ता ही प्रधान क्यों? 
इसपर कहते है (न प्रमाता" इत्यादि । 

` प्रमाता, प्रमाणक्रिया, प्रमेय जओौर फर कोई. भी व्यवहारद्यार्मे प्रधान 

नहीं हो सकते, क्योकि इनमे कोई भी भोक्ता नदीं है । अतः भोक्ताके रि 
ये सच दै, मोक्ता अन्यके श्एि नहीं है । इसङ्िए्‌ अनन्यदोष भोक्ता दी मधान 
है । सन्य सब -भोक्ताके रोष दोनेसे भधान नहीं हँ ॥ १४७ ॥ - 
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आत्मनः कत्रैवस्थाऽपि भोक्कूर्थति विनिश्चयः! 

यतोऽतोऽपरमप्येतद्धोकटरथं विनियुज्यते । १४८ ॥ 

क्रिययोपदितः कत्ता माता मानोपधानतः । 

अचुपाधिथिदात्मा तु भोक्तेत्यत्र विवितः ॥ १४९ ॥ 

सुजिक्रियावेक्ती यो भोक्ताऽसावत्र क्तरि । 

अन्ततः, प्रधानत्वं चिन्मात्रस्यात इष्यते ॥ १५० ॥ 

आस्माकी कव-जवस्था भी क्रियाकी आश्रय होनेसे प्रधान हैः फिर भोक्त- 

अवस्थाको दही प्राम क्यो कहते हः? इस राङ्ककी निषृत्ति करते दहै 
"आत्मनः" इत्यादिसे । 

आत्माकी कर्प-जवस्था मी भोगके रक्िएिदी दहै, क्योकि फर्के उपभोगके 
ङ्िए दही लोग कर्म करते है, अन्यथा "कष्ट कर्मः इस न्यायसे कमे किसीकी 
पररत्ति ही नहीं होगी 

राङ्का--खरतादि क्रियाम प्रवृत्त पुरुष सुरतादिकी अपेक्षा पुत्रादिको ही 
प्रधान मानता है, इसङ्िए भोक्तु-जवस्था प्रधान कैसे 

उत्तर-- क्त्व भोक्तृत्वके किए ह, यह विदोषरूपसे निश्चय दो चुका हे, 
इसकिए पुत्रादि प्राधान्यका मभिनिवेश्च रान्ति हे अथवा पुत्रादिसाध्य खख 
उपमोगके छिए पुत्रादि प्राघान्यका अभिनिवेश्च है । यद्यपि वहां भी भोक्तृख ही 
प्रधान, तथापि उससे पूर्य क्रियाकी अपेक्षा होनेसे पुत्रधराधान्यकी शङ्कामात है, 
वस्तुतः उक्त रतिसे आत्मखुख ही निरुपाधिक दोनेसे सर्वतः भधान हे ।॥१४८॥। 

यदि भोक्ता प्रधाने, तो भोक्तामे दी वेदान्त प्रमाण होगे, शद्ध नदी 
इस राङ्काकी निघरचिके छ्िए कहते हँ क्रिययो ० इत्यादिसे | 

क्रियते उपहित आस्मा कती ओर प्रमाणसे उपहित आत्मा प्रमाता कदत 
है । अनुपहत मर्थात्‌ उपायिरहित चिदात्मा मोक्ता है । थां मोक्तासे खुद चिदात्मा 
विवक्षित दै, इसक्िएु वेदान्त यदि भोक्तामे परमाण हए, तो चिदाघ्मा्ं 
ही प्रमाण हुए, फिर चिदारमार्मे वेदान्त प्रमाण नहीं दहे, यह शका ही 
निराधार दै।॥ १४९ ॥ 

(ुजिक्छिया °> इत्यादि । अन्तःकरण आविसे उपहित सुख, दुःख आदिका . 
अधुभव करनेवाखा आत्मा कती है ! आल्मामै कलित होनेसे न्त;करण आदि 
अप्रधान दै । जयिष्ठानभूत चिन्मात्र ही प्रधान विवक्षित दै । विरोष्यानन्वयी होकर जो 
इतरघ्यरावरसक हो,वह उपाधि कराती है । क्रिया यौर भमाण कती जर भमाताभं उपाधि 
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न चाऽऽत्माचुभवादन्यो विषयः कैडिचदिष्यते । 
अपि सर्वश्रमाणानां फियु वेदान्तकश्लासने ॥ १५९१ ॥ 
चिदात्मानं विना नैव वस्त्वन्यन्मानभूमिगम्‌ । 
इत्येषोऽर्थोऽतियत्नेन श्युपरिष्टात्‌ म्रबतेते ॥ १५२ ॥ 
तदित्थ सर्ववेदान्त न निरोधविधायिनः। 
कि त्वात्मानं प्रमिमत इत्येतदिह सुस्थितम्‌ ॥ १५२ ॥ 








हं । करिया ओौर परमाण कर्वत्व एवं प्रमातृत्वम अन्वित नदीं हैँ ओौर अक्रियावच्छिन्न तथा 
अप्रमाणावच्छिन चैतन्यके व्यावक षै, इसकिए कर्ता तथा प्रमाता बे उपाधि हैँ । 
क्रिया ओर प्रमाण ये दोनों दी कलित दै । कर्ता, प्रमाता तथा भोक्तामे आत्मा 
अनुगत ह, अतः शुद्ध आत्मा ही उक्त विदोषणोपाधिवश्च कती ओौर 
भोक्ता कष्टखता है । नेह नानास्ति किञ्चन “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म" इत्यादि श्रुतिर्योँ 
कल्पितोपाधिके निषेध द्वारा शुद्ध आत्मामेँ ही परमाण दँ ॥ १५० ॥ 

न चाऽऽत्मा ० इत्यादि । अनुभवस्वखूप आत्मासे अतिरिक्तं कोई विषय 
है दही नही, जो अज्ञात ह्यो, अतः प्रत्यक्षादि मी आत्मामें ही प्रमाण हयो सकते 
है, इसकिए सब भरमाणोसे प्रमेय जह्य ही वेदान्तका मी मेय है, इसमे कहना 
ही क्या? कैमुतिकन्यायस्े वेदान्त मी आ्मार्मे प्रमाण ँ। य्ह मूर 
“केञ्चित्‌ः यह पाठ असंगत दै, कश्चित्‌ यह पाठ समुचित है, इसी अथ संगत 
होता है ॥ १५१ ॥ 

“चिदात्मानम्‌' इत्यादि । उक्त जथेको ही अतिस्फुट करनेके ङि फिर 
कहते दैँ--चिदात्मासे अतिरिक्त कोई भी विषय भरमाणवे्य नहीं है, यह 
अथं प्रमेयपरीक्षाके प्रकरणम अति प्रयत्नसे निरूपित होगा ॥ १५२ ॥ 

मक्ृतका उपसंहार करते ईदँ-- “तदित्थम्‌” इत्यादिसे । 
उक्त रीतिसे सम्पूण वेदान्त निरोधविषिपरक नहीं है, किन्तु आत्मके 
भमाप्क अथोत्‌ जत्म्रमितिजनक हैँ । आत्मा ही वेदान्तका प्रमेय है, वेदान्त ही 
वास्तविक आत्मामं प्रमाण है, दूसरे प्रमाण नहीं है, अतएव (तन्त्वौपनिषदं 
परुष प्च्छामिः इत्यादि वाक्यम (ओौपनिषद' यह विरोषण सार्थक होता है । “उप- 
निषत्स॒ एवाधिगतः इस तात्पर्यसे 'जौपनिषद” यह विरोषण कटा गया हे । अन्तः- 
करणाचुपाधिविशिष्ठ चेतन्यके त्यक्ञादि प्रमाणोकि गोचर होनेषर मी, दद्ध चे्तन्य 
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चित्ततद्वासनारोधतात्पर्यऽत्र निराकृते । 

प्रतिपत्तिषिधौ शास््रतार्पयं केचिदूचिरे ॥ १५४ ॥ 

आत्मा द्रष्टव्य इत्येवं प्रतिपत्तिविधिः श्च॒तः । 

कोऽसावात्मेति वीक्षायां सर्वमात्मेति वण्यते ॥ १५५ ॥ 

सत्यज्ञानादिवाक्यानि तच्वमस्यादिकान्यपि । 

विधिरशेषतया ब्रह्म स्वात्मत्वेनापेयन्ति हि ॥ १५६ ॥ 
प्रमाणान्तरका. विषय नदीं है, किन्व॒ वह आगमेकवेद्य है, अतः 'आत्मानं भ्रमिमते' 
यह नहीं कहा ह ॥ १५३ ॥ 

"चित्ततद्‌ ०" इत्यादि । चित्त तथा उसकी वासनाके निरोधर्मे वेदान्तका 

तात्य हे, इस मतका निराकरण हो जानेपर उक्त रीतिसे यदि चित्तादिनिरोधपरक 


वेदान्त नहीं हो सकते, तो प्रतिप्तिविधिपरक वे अवद्य हो सकते है यह भी 
कोई कते हैँ ॥ १५४ ॥ 


'आत्माः इत्यादि । “आसा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिष्या- 
सितव्यः' इस वाक्ष्यसे मोक्षार्थकि ङक्िए उसके उपाय आत्मदद्नका विधान दै 
ओर इसी श्रतिम आस्मदशेनका उपाय निदिष्यासन- निरन्तर चिन्तन--का 
विधान है । यदि आत्माके यथार्थं ज्ञानके बिना जरोपितखूपसे उसकी चिन्ता की 
जायगी, तो उससे आत्माका साक्षात्कार मी अयथाथे दी होगा, इसङिए प्रथम 
उक्त श्रतिवाक्य द्वारा श्रवणक्ा विधान करिया गया हे । [ श्रवण शब्दसे साब्दज्ञान 
विवक्षित है ] अनेक प्रकारका श्रवण दोनेसे आत्मामं संशय होगा, अतः उसकी 
निव्रत्तिके रिष मन्तव्यः" से मननका विधान किया गया है । प्रतिक्रूरु युक्ति्योका 
निराकरण कर सतक युखियो द्वारा श्रुत अर्थेका अविरोधसे हृदयम दृढ़ करना 
मनन कहलाता है स्थात्‌ वह॒ अनुमितिरूप है, इत्यादि उपायपूर्ेक उपासनासे 
आत्मदर्न होता है, उसके बाद मोक्षफल्की भाषि द्योती हे ! इसर्म "कीट आत्मा 
द्रष्टव्यः ८ किस प्रकारके आत्माका दन करना चाहिए ›) इस अपेक्षासे "एतत्सर्वं 
यदयमात्मा इत्यादि श्रुति्यौ आत्मस्वरूपका निरूपण करती दँ ॥ १५५ ।॥ 

“सत्यज्ञानादि ० इत्यादि । प्रतिपत्तिविधिका विषय आत्मा केसा है £ इस 
जिज्ञासाकी निच्रत्तिके रिण “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म", (तत्वमसि! आदि वाक्य बक्षके 
स्वरूपका निरूपण करते है । एवंरूप ` आत्मा प्रतिपस्तिका विषय है, इस भकार 
मरतिपरिविधिके रोषरूपसे वेदान्त बह्षमें प्रमाण है साक्षात नही, क्योकि सिद्ध 
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विधिरोषतया युपाहवनीया्यलौकिकम्‌ । 
शासेणेवाप्यते यदत्तथा जह्माप्यलौकिकम्‌ ॥ १५७ ॥ 
यद्वा स्वरूपवाक्यानि स्वरूपविधिमागेतः । 
बोधपयेवसायीनि ततो बोधविधिर्मतः ॥ १५८ ॥ 





अर्मे उपायके अमाव्से शक्तिका मह नहीं हदो सकता; ओौर उस्क्रा कथन 
निष्प्रयोजन मी हे, क्योकि जिस वाक्यसे इष्टम प्रदत्ति तथा अनिष्टसे निचरत्ति 
न हो, वह स्वमकथावाक्यकी तरह व्यथ है । वेदान्तो वेयथ्यैके परिहारके किप 
उन्हं परतिपत्तिविधिका रोष मानना आवदयक है ॥ १५६ ॥ 


शविधिशेषतया' इत्यादि । विधिपरक वाक्यसे भी वस्तुका निश्चय होता 
है । इसमें दृष्टान्त हैँ--अलौकिक यूप, आहवनीय आदि । यद्यपि यूपादि पदाथ 
अदौकिक होनेसे प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय नहीं है, अतः यूपादिम रब्दशक्ति- 
अह्‌ स्वतः नहीं हो सकता, क्योकि प्रमाणसे उपस्थित पदार्थे ही शक्तिमरह होता है, 
यह निश्चय हे; तथापि युपे प्य बध्ातिः इस वाक्यसे पञ्चुको बौँधनेके छप यूष 
विनियुक्त है । इस वाक्यके बोधके बाद युप क्या कहरातां है £ पेसी अपेक्षा 
होनेपर “खादिरो यूपो भवति" “यूपं तक्षति" “युपमष्टाश्रीकरोतिः इत्यादि तक्षणादि- 
विधिपरक वक्योसे संस्कारविरोषविरिष्ट काष्ठका संस्थानविदोष यूप दै, यह 
निश्चय होता है । इसी तरह यदाहवनीये जुहोति, (जो आहवनीयमे होम करता है) 
पेस्रा बोध होनेपर आहवनीय क्या है £ यह आकांक्षा होनेपर "वसन्ते बाह्मणोऽ- 
मीनादघीतः इत्यादि वाक्यसे रसंस्कारविरोषविरिष्ट अभि आहवनीय दै) 
यह निश्चय होता है । यद्यपि काष्ठ ओर अभि भत्यक्षप्रमाणस्ते गम्य है, तथापि 
सस्कारके अरौकिक होनेसे संस्कारविशिष्ट काष्ठ एवं संस्कारविशिष्ट अभिभी 
अरोकिक कदी गई है, इसरिए भत्यक्षादि पमाणे रक्तिमह नहीं होता, किन्तु 
उक्त विधिवाक्य द्वारा द्वी दता है। उसी प्रकार (आत्मा ष्टव्यः इस वाक्यके 
भ्रवणके बाद कैसे आत्माका दरीन करना चाहिए, एेसी आकांक्षा होनेपर यदपि 
वह अरोकिक होनेसे प्रत्यक्षादि भमाणका विषय नहीं है, तथापि दश्नविधिका 
रोष होनेसे सस्यज्ञानादि वाकषयसे उक्त ब्यक स्वरूपका बोध होता है । 


मतान्तर कहते है--यद्वा' इत्यादिसे । उत्पत्तिविपि ओौर अधिकारविषि इसं 
भकार वेदान्ते दो प्रकारक, विधिर्यो षै । “सत्प ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" इस नक्षस्वरूप- 
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स्वर्गकामो यजेतेति बिधिरेषोऽधिकारिणम्‌ । 
उत्पत्तिविधिवुद्धेऽस्मिननुष्ठातु प्रवत्तयेत्‌ ॥ १६१ ॥। 
तथा द्रष्टव्य आत्मेति प्रेरयन्मोक्षकामिनम्‌ । 
अधिक्छारविधिस्त्वेष प्रतिपत्तौ भविष्यति ।॥ १६२ ॥ 
अबुद्धं बोधर्यस्तढदप्रबत्तं॑प्रव्त॑यन्‌ । 
उत्प्याख्योऽधिकाराख्यो विधिरेष दिरूपकः ।॥ १६३ ॥ 


मानी जाती है, जसे “सा चेश्वदेष्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनम्‌" इस वाक्यर्मे यथपि 
'यजेत' यह यागोदत्तिबोधक पद नहीं दै, फिर मी विश्वेदेवा देवता तथा आमिक्षा 
द्रन्य रहनेसे यागस्वरूपकी श्रति है । इसङिए श्यजेत' पदका अध्याहार करके वैरव- 
देवयागका विधान माना जाता है, अन्यथा यागस्वरूपका श्रवण व्यथे हो जायगा । 
्रक्ृतमें 'यदाभ्नेयो” इस वाक्यम द्रव्य ओौर देवताकी श्रुति है, अतः यह कर्मोपित्ति- 
बोधक वाक्यैः पर फरुका निर्देश इसमे नदीं दहै। इसकिए नियोज्यक 
प्रतीति नहीं होती षै, अतः फरूवदधिकारी वाक्यकी अपेक्षा हे ॥ १६० ॥ 

अचिकारी-वाक्यकी एकवाक्यताके बिना अनुष्ठान नहीं दो सकता, 
इसङ्ए अधिकारी-वाक्यके व्यापारकी अपेक्षा दिखराते दै ---“स्वगेकामो 
इत्यादिसे । 

(स्वर्गकामो यजेत यह अधिक्रारिविषि उत्पत्तिविधितसे ज्ञात पूर्वोक्त 
दरदीपूणमासयागके अनुष्ठानमे अधिकारी पुरुषको भरित करती दै ॥१६१॥ 

(तथा! इव्यादि । उसी प्रकार “आसा द्रष्टव्यः मोक्षकामिनाः यह अधिकारी- 
बाक्य मोक्षकामी अधिकारीको अतिप्ति्मे-ह्मसाक्षात्कार्मे--म्रेरिति करता हुआ 
दर्दौनमे बिधि है ॥ १६२ ॥ 

उत्पत्तिविधि जौर अधिकारिविधिका स्वरूप क्रमशः इस इशोकर्मे बताया गया 
हे । अज्ञातज्ञापक उत्पत्तिविधि है । '्यदाग्नेयः इस त्राक्यसे पूवै इस यागके स्वरूपका 
ज्ञान किसी प्रत्यक्षादि पमाणसे नदीं हो सकता, इसङिए “यदाभेयोऽष्टाकपारः' 
इत्यादि वाक्य अज्ञातस्वरूपका ज्ञापक होनेसे उत्पत्तिविधि दै । (यजेत स्वगेकामः' 
` यह अषिकारिवाक्य है । (फरस्वाम्यबोधक विधि अधिकारिविधि है, यह इसका 
लक्षण है । फर्स्वामित्वका बोध यह कराती दै, यदि स्वर्गफरुका स्वामी-मोक्ता- 
होना चाहते हो, तो याग करो, इस प्रकार यागम प्रेरक यह विधि अधिकारिविधि है । 
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एवं विधिमिदेच्छन्ति विध्ययोग्येऽपि वस्तुनि । 

` विधिरागवश्ात्‌ केचित्‌ ताच्‌ भ्रतीदमथोच्यते ॥ १६४ ॥ 
प्रतिपत्तिविधिस्तावन्नात्मा द्रष्टव्य इत्ययम्‌ । 
विधे्भाव्यार्थनिष्ठत्वाद्स्त॒न्यपपत्तितः ।॥ १६५ ॥ 
किमेकात्म्यं विधेयं स्यात्‌ क वा तदशन वद । 
नोभयत्र विधि्युक्तः पंव्यापारानधीनतः ।। १६६ ॥ 


एवं सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादिः वाक्य (ज्ञातव्यः पदके अष्याहारसे उत्पत्ति 
विधिके बोधक है, अथौत्‌ “उक्तरूपं ब्म ज्ञातव्यम्‌" इस प्रकार ब्रहमज्ञानोत्पतति 
विधिके बोधक दँ । ओौर श्युख॒श्चुभिरात्मा द्ष्टन्यः' यह अधिकारिविषि शै । यदि 
मोक्ष चाहते हो, तो आत्मददीन्मे प्रवृत्त हो, इस पकार आत्मदनसें 
मोक्षाषिकारीकी पेरणा करनेवाखी यह अधिकारिविधि है । वेदान्ते उत्पत्तिविधि 
जौर अधिकारिविधि-- ये दोनों विधिर्यो स्वीकृत दै, इसरिए वेदान्त परतिपततिविधिके 
रोषरूपसे भमाण है, अन्यथा नही, यह ॒पूर्वपक्षका सार है ॥९६३॥ 

उक्तं दौ विधिर्योका असम्भव दिखते इए समाधान करते है !एवमू' 


दत्यादिसे । 
कोद विद्वान्‌ विधिप्रमवद्च विधिके अयोग्य वस्तुमे विधिकी इच्छा करते है 


राग चित्तका प्रषान दोष है, दोषसे अपरमार्थका ज्ञान होता है ओौर उससे अनुचित 
वस्तुकी इच्छ होती है, इसर्ए्‌ विषिके अयोग्य वेदान्तमे जो विपि मानते षै 
उनके मरति वक्ष्यमाण निराकरणका पकार कहते टै ॥ १६४ ॥ 

श्रतिपत्ति०' इत्यादि । वेदान्तमे नियोग-विधि--का निराकरण नहीं 
हो सकता, कारण कि “आत्मा द्रष्टव्यः यह विधि है, क्योकि इसमे “तव्यत्‌! 
विधि बोधक प्रत्यय श्त द । इसके निराकरण करनेके किए वस्तुनि" कदाष्ै। ` 
निधि भाव्य--यनु्ठेय--धात्वर्थमे होती है, जो कतमकङमन्यथाकनुम्‌ योग्य द । 
मात्मा दटस्थ-- नित्य है, अतएव उसमे विधिकी सम्भावना द्यी कैसे हो 
सकती है £ सिद्धम विधिकी अनुपपत्ति होनेसे “आत्मा द्रष्टव्यः यह मतिपचि- 
विधि नहीं है ॥ १६५ ॥ | 

अनुपपत्तिको स्फुट करते दै--^किमात्मेक्यस्‌" इत्यादिसे । 

एेकास्मयमे यथौत्‌, आलेकत्व्मे विधि है अथवा आतैकत्वदर्शनमें ? दोनोमे 
एक दी दोषसे विधिका खण्डन करनेके र्ए कते दै ^नोभयत्र' । दोनोमिं 





= 
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सिद्धेऽसिद्धेऽथवैकात्म्ये विधिनेँबोपपद्यते । 
साकारो नापि तत्पुष्पे विधिः सम्भाव्यते कचित्‌ ॥ १६७ ॥ 
न विधिर्दशनेऽपि स्यादन्योन्याश्रयदोषतः । 
दशनाद्‌ विधिसंसिद्धेर्िधेर्दशनसिद्धितः ।॥ १६८ ॥ 

विधि नदीं हो सकती, क्योकि आात्मेकत्वके नित्य सिद्ध होनैसे वह पुरुषके 
व्यापारके अधीन नहीं है ॥ १६६ ॥ 

प्रथम कल्पको दी अति स्फुट करनेके किए विकस्य करते “सिद्धे 
इत्यादिसे । | 
` ` आजेकत्व यदि सिद्ध-- नित्य- है, तो आकाराके समान उसमे विधि नहीं 
दो सकती । जौर यदि असिद्ध दै, तोः मी आकाश्च पुष्पके समान अत्यन्त असत्‌ 
होनेसे जेसे उसमे विधि नहीं होती वैसे दी एेकात्म्यमेँ भी विधि नहीं हो सकती । 
आकाराकां दृष्टान्त परमतके अनुसार दिया गया है, अपने मतम तो ब्रह्मसे अति- 
रिक्त कोई नित्य ह दी नदीं । आसमैकलत्वको चाहे सत्‌ मानो या असत्‌ , दोनों 
पर्ष मी वह पुरुषध्यापाराघीन नहीं है, अतः विधि अयुक्त है ॥ १६७ ॥ 

“न विधि! इव्यादि । यदि असाध्य वस्तुरमे विधि नहीं हो सकतीषै, तो 
भावार्थं आसैकलत्वदश्न-- में विधि मानिये £ इस द्वितीय पक्षका निराकरण करते 
है--“अन्योन्याश्रयदोषतः' इत्यादिसे। अन्योन्याश्रय दोषसे दशने मी विधिकी 
सम्भावना नदीं है । यर्होपर भी यह विकल्प हो सकता है कि दरनमात्रम विधि 
है अथवा जद्मविशोषित ददनर्मे £ पथम पश्चका स्वीकार करनेपर धटादिदर्शीनम मी 
विधिकी प्रसक्ति हो जायगी । द्वितीयपक्ष मी नहीं मान सकते, क्योकि उसमे 
अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । यदि जह्मविरोषित दर्शनम विषिदैः तो ब्रह्म ज्ञात 
होना चाहिए, क्योकि विरोषणज्ञानके बिना विशिष्टका ज्ञान नदीं होता। 
ओर विरिष्टज्ञानके विना विरिष्टमे विधि दुर्घट है, जतः ब्रद्मका ज्ञान होनेपर 
` तद्‌ घटित ददनर्म विधि ओौर विधिके होनेपर बह्मका ज्ञान, ज्ञानाघीन विधि ओर 
विध्यधीन ज्ञानः दस मकार अन्योन्याश्रय दोष स्यष्टदीहै। इसख्एि विशिष्टे 
विधि नहीं मान सकते । यदि. कथेचित्‌ विशिष्टे विधि मान्‌ ऊ, तो मी आत्मामं 
वेदान्त प्रमाण नहीं होगा, आत्मदद्ीनमे दी प्रमाण होगा । भयत्परः शब्दः 
स शठ्दाथेः' यह न्याय सर्वमान्य है, यदि इसे उमयपरक मारन, तो वाक्यमेद्‌ दोष 
दयोगा । जब एकवाक्य हयो सकता है, तव वाक्यमेद्‌ मानना जनुचित. दै ॥१६८॥ 


(बा ॥ " ^ + 
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पुंसाऽऽत्मदशने ज्ञाते विधिना प्रेते पुमान्‌ । 

अज्ञाते विषये तत्र प्रेरणा नैव युज्यते ।॥ १६९ ॥ 
ज्ञायमाने ददनेऽर्थादात्मा दृश्यतया तदा । 

ज्ञातोऽतो ददाने सिद्धे पश्चात्‌ सिध्यति तदिधिः ॥ १७० ॥ 
विधिना प्रेरितो मर्त्योऽयुतिष्ठति ततः परम्‌ । 

ददीर्न सिन्यतीत्येवमन्योन्याभ्रय ` ईरितः ॥ १७१ ॥ 


“पुंसाऽऽत्मदश्येने' इत्यादि । यदि पुरुषको विधेयभूत आत्मदर्दन का ज्ञान हो 
तो विभि पुरुषको उसमे प्रेरित कर सकती है । . यदि विषय-आत्मददीन-अज्ञात 
है, तो पुरुषको किस प्रेरित करेगी £ विधि मी इष्टसाधनताके बोधन द्वारा मवर्क 
होती है । यदि विधेय सर्वथा अज्ञात है, तो धर्मकि ज्ञानका अभाव होनेसे इष्ट- 
 साधनताका बोघ नीं हो सकता, फिर पदृत्तिकी सम्भावना दी कैसे होगी £ ॥१६९॥ 

श्ञायमाने' इत्यादि । यदि विधिके छ्ए आत्मददनका ज्ञान पूर्वमे हे, 
यह माने, तो विरोषणके ज्ञानके बिना विशिष्टका ज्ञान नदीं हो सकता, अतः 
आत्मदशेनके ज्ञात होनेपर उसके विरोषणभूत आत्माका ज्ञान है ही. यही माननां 
पड़ेगा । इस परिस्थितिर्मे प्रथम आत्मज्ञान. पश्चात्‌ आत्मदर््नकी विषि, यह प्राप्त 
दोता है, सो अत्यन्त असंगत दै, क्योकि शास्रका अनुशासन है-- 

“विधिरत्यन्तमपाप्तौ नियमः पाक्षिके सति । 
तत्र चान्यत्र च प्राप्तौ परिसंख्येति गीयते ॥' 

अथात्‌ जो सर्वथा अप्राप्ते, उसमे ही विधि होती है, प्राप्तम नहीं, 
सतः वैसा मानना केवर उपहास है। आत्मदरदीनके पीठे तो बविबिकी 
सम्भावना दी नहीं है ॥ १७० ॥ 

निधिना इत्यादि । पूर्वरकोकमे पथम आत्मदर्शन तदनन्तर विधि कदी गई 
है । इस इरोकर्े प्रथम विधि तदन्तर आत्मद्र्शन कहते है इस भकार आतदर्चन 
तेथा विधिर्मे अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । विधिंसे प्रेरित मचुष्य विधेयका अनुष्ठान 
करता ह, अतः ग्रेरणासे पदरे विघेयका ज्ञान आवक्ष्यक दै, अन्यथा विषये जज्ञानते 
भरणा नदीं हो सकती । यदि विधिसे विषयका ज्ञान होगा, तो अन्योन्याश्रय होगा 
अथोत्‌ विधिसपेक्ष आत्मदर्दन जौर आत्मदर्चनसापेक्च बिधि, इस मकार उत्यत्तिमे 
ही अन्योन्याथय दै, अतः उत्पत्ति ही नदी होगी ॥ १७१॥ 





२९२ बृहदारण्यदवार्तिकसार [ ? अध्याय 


न च यूपादिवच्छक्यं वेदेनैव सम्ेणम्‌ । 
एेकारम्यस्य स्वतः सिद्धेः साध्यत्वाद्‌ यूपवस्तुनः ॥ १७२ ॥ 
सिद्धं चेद्‌ दशेयेद्‌ बेदः प्रसिद्धं ददनं तदा । 

` तननिष्ठमेव वाक्य स्यात्‌ का वाऽस्य विधिदोषता ।। १७३ ॥। 





न चः इत्यादि । जेसे “यूपं तक्षतिः यह वाक्य अलयैकिकसंस्कारविरोषसे 
विशिष्ट काष्ठविरेष युपका यूपे पड बध्नाति" इस विधिके रोषखूपसे समर्षण करता 
है, वेसे दी “सत्यं ज्ञानमनन्तं जन्म" यह वाक्य अङौकिक एेकातम्यका “आत्मा द्रष्टव्यः, 
इस दश॑नविधिके रोषरूपसे समर्पण करता दै; यदि यह को तो यह कथन 
ठीक नहीं दै, क्योकि दृष्टान्त ओौर दार्छन्तिकमे वैषम्य ह । यूप साध्य है ओौर 
आल्मैक्य सिद्ध है अर्थात्‌ साध्ये विधि होती है, अतः “यूपे पयं बध्नाति: 
"खादिरो यूपो भवतिः इत्यादि विधिके रोषरूपसे यूपका बोधन हो सकता दै, अतः 
“यूपं तक्षतिः “यूपमष्ठाश्रीकरोति' ये सव. वाक्य विधिके रोषसे यूपका अपण कर सकते 
है । (सत्यं ज्ञानमनन्तं रह्म", 'तत्वमसिः इत्यादि सिद्धार्थकं वाक्य है, अतः ये 
दर्नविधिके रोषरूपसे एेकात्म्यका समर्पण नहीं कर सकते ओौर दद्चनमे उक्त 
रीतिसे विधि हो भी नदीं सकती ॥१७२॥ 

सिंद्ध॒त्ह्यका दद्ीनविधिके शेषरूपसे समर्पण करनेमे दोष कहते है-- 
सिद्धम्‌! इत्यादिसे । 

वि वेद-सत्यं ज्ञानमनन्तं नद्य सिद्ध नित्य- अर्का बोध 
क्षरता है, तो वेद्‌ तननिष्ठ अर्थाव्‌ कूटस्थ--नित्यात्मनिष्ठ दही हभ, फिर वह 
विधिका रोष हे, इसकी क्या च्चा 8 

तात्पय यह है कि “सत्यं ज्ञानमनन्तं बक्' यह वाक्य यदि बह्मनोधक है, तो 

'उपक्रमोपसहारावभ्यासोऽपूवैता फम्‌ । 
अथवादोपपत्ती च रङ्गं तात्पर्यनिर्णये ॥ 

इस ईरोकर्मे निर्दिष्ट उपक्रम ओर उपसंहारके एेक्य आदि छः तात्प्थैके 
निणोयक जज्ञं माने जाते दैः सन्दिग्ध स्थल्मे इनके द्वारा इस अथे इस 
राब्दका तात्प दै, यह निर्णय किया जाताद्ै। ` 

प्रकृते ^सत्यज्ञानादि” वाक्य द्रष्टव्यविधिके' दोषडपसे ज्यका बोध कराते दै, 
वा साक्षात्‌ ब्रक्मका .बोध कराते दँ ? इस सन्देहके समयमे उक्त षडूविधङिङ्के 
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तस्माद्‌ द्रष्टव्य इत्येष प्रतिपत्तिविधिनहि । 
बहिय॑खत्वव्याद्रत्तिरविधेरार्थताऽथवा ॥ १७४ ॥ 


द्वारा यह निश्चय होता है कि साक्षात्‌ ब्रह्मम इन वा्योका ताद्य है, अतः वे 
साक्षाद्‌ ब्रकषके बोधक द, विधिके रोषरूपसे नदीं । “सदेव सौम्येदमम आसीत्‌ "एक- 
मेवाद्वितीयं ब्रह्म यह उपक्रम है रेतदात्म्यमिदं सर्वम्‌” यह उपसंहार है । ^तत्व- 
मसिः यह्‌ नौ बार कटा गया है, वह अभ्यास है । जीव ओौर जक्मका अभेद 
अर्थात्‌ आसेकत्व अपूर्व है- प्रमाणन्तरका अविषय है । आल्मैकत्वका फर 
है-- मोक्ष । (सर्वे खल्ििदं ब्रह्म" इत्यादि अथेवाद दहै । काय॑ सौर कारणका 
अभेद, एकके विज्ञानसे सवैविज्ञानकी प्रतिज्ञा आदि तथा सत्यानन्दादि वाक्य 
उपपत्ति है । अतः वेद ब्र्ममात्रनिष्ठ है, प्रतिपत्तिविधिका रोष नहींहै, अतः 
उक्त वाक्य ब्रह्मम स्वतः प्रमाणदहै, इसकिए विधि व्यर्थ है। यद्यपि यह 
दाङ्का हो सकती है कि विधिके बिना वाक्य वस्तुनोधक नदीं होता, इसकिए विपि 
व्यर्थं नहीं हे, तथापि यह ठीफ नहीं है, क्योकि यदि व्युत्पन्न पुरुषको विधिडयुन्य 
वाक्यसे बोधन होता, तो यदह कह सकते कि विधिकी आवदयकता है, परन्तु "पत्रप्ते 
जातः” इत्यादि विषिद्यूल्य वाक्योसे बोध सर्वैजनप्रसिद्ध है, अतः रेसा नहीं कह 
सकते; अन्यथा बोधके बिना श्रोताका मुखपरसाद केसे होता । यदि कयो कि वहां 
भी विधिका अध्याहार माना जाता ह, तो यह कहना ठीक नहीं है, कारण किं यदि 
विषिद्युन्य वाक्यसे बोध न होता हो अथात्‌ जहापर विधिका अध्याहार करफे 
ही शाम्दबोध अनुभवसिद्ध होता हो, तो अगत्या अष्याहारकी कल्यनाकी मी 
जाती, किन्तु एेसा अनुभवसिद्ध नदीं ह ॥१७३॥ 

अपने मतम (आत्मा द्रष्टव्यः, इसका अथ बताते हुए अधिकारिविधिके 
निराकरणका उपसंहार करते दै- “तस्माद्‌! इत्यादिसे । 

यदि श्का हो कि “आत्मा द्रष्टव्यः" बह प्रतिपत्तिविधि नदीं है, तो विष्यर्थ॑क 
“तव्यत्‌, प्रत्यय उसमे क्यों है £ इसका उत्तर यह दै कि बहियुख अथाीत्‌ बाह्य- 
विषयक प्रवृत्ति रोकनेके साथ अन्तर्ुख प्रडृत्तिके लिए विचिच्छायापन उक्त 
धचन है, वस्तुतः विधि नदीं है । जो सांसारिक पुरुष ॐच ओर नीच अर्थात्‌ हित 
भौर अहितकी प्रापि ओौर परिदारकी इच्छासे विहित जओौर निषिद्ध कर्मके 
अनुष्ठान ओौर परिवभनमे दी रात-दिनि व्यम है, अध्यात्मश्ास्लके श्रवण, मनन 
जआादिका अवसर दी जिनको नदीं मिर्ता, उनकी अध्यात्मन्नारूणक्ेः आवा स्णरिरयं 
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नाऽपि स्वरूपवाक्यानि विधातं बोधमीश्चते । 
विधिप्रयोजनस्याऽत्र दुर्निरूपत्वहेतुतः ॥ १७५ ॥ 
कि विधिर्वस्तसिद्यर्थः कि वा विज्ञानसिद्धये । ` 
यद्वा निथयसिद्धयथे विवक्षासिद्धयेऽथवा ॥ १७६ ॥ 
पुमर्थसिद्धये वोत निरपेक्षत्वसिद्धये । 
पदानामन्वयाथं वा सर्वथाऽपि न युज्यते ।। १७७ ॥ 


मृति होनेके ठिएु कततेव्यबोधन द्वारा कहा गया है कि "जाला द्रष्टव्यः" अर्थात्‌ 
कर्मकाण्डमें दी निखिर पुरुषार्थं नदीं है, किन्तु वह पुरुषार्थका आमास है । परम 
पुरुषाथे तो अध्यात्मद्याखके श्रवण आदिर्मे दी है, इसलिए वास्तविक ओौर नित्य सुख 
यदि चाहते हदो, तो आत्माका श्रवण मनन आदि करो । जिस तरह एक ओर से 
जङ्प्रवाहका निरोष दूसरी ओर प्रवाहको मार देकर दी होता ह, सर्वथा निरोध अस- 
म्मव दै, उसी तरह वित्तप्रवाहका सांसारिक विषयोँसे निरोध करनेके छिए आसा 
द्रष्टव्यः इत्यादि वाक्यसे चित्तभवाहका मार्ग बतलाया गया है, अथवा अर्ह 
रृत्यत्रचश्च' इस भगवान्‌ पाणिनि द्वारा प्रणीत सूत्रसे अ अर्थम (तव्य' प्रत्यय है, 
मथीत्‌ आत्मा ददीनयोग्य है, यह “आत्मा द्रष्टम्यः' इस श्रतिका अर्थं है । इस 
पक्षमे विधिकी सम्भावना दी नदीं हो सकती, अतएव श्राह्मणो न हन्तव्यः! 
सुरा न पातव्याः इत्यादि वाक्य मी उपपन्न होते है, अन्यथा हननामभाव यौर 
पानामाव अभाव -पदा्थे होनेसे, कतिसे, साध्य नदीं हो सकते, किन्तु हनन 
ओर पानम प्रदृतचति न करनेपर हनन ओौर पानका अमाव स्वतःसिद्ध हो जाता 
षै । कतिसे असाध्य होनेपर मी हनन ओौर पानका अभाव योग्य है, इस अर्थसे 
(तव्यत्‌ की उपपत्ति होती है ॥१७४॥ 

“सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि- जद्यप्वरूपवोधक वाक्य नित्य- सिद्ध-- 
भात्माके यदि विधायक नहीं हो सकते, तो तद्विषयक शाब्दज्ञानके ही विधायक 
दौ शाब्दज्ञान अनित्य होनेसे विधिके योग्य हो सकता है £ इस शङ्काकी निदि 
करते दै--नापि' इत्याव्ति ! _ ` 
_. ` उक्तं वाक्य द्ाब्दबोधके विधायक हो सकते, यदि विधिकी सम्भावना 
होती, परन्तु प्रयोजनके बिना विधि नहीं मानी जाती । यहां विचार करनेपर 
भी विषिका ङक मर्योजन नद्रीं दीख पड़ता, इसङ्ए दाब्दबोधके विधायक उक्त 
पाक्य नहींदहै॥ १७५ | `. व 

` विधिका सर्वथा निरूपण नदीं दो सकता, इस विषय॑को अतिस्छुटः करनेके 
र्एि विकरप करते दै कि विधि ० इत्यादिते । ` | 

क्या वस्तुकी तिद्धिके छिए्‌ या विन्नानकी धिद्धिके रिए अथवा निश्चयकी 
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न ताबद्रस्तुसिच्यथं क्रियते व्याएतिर्विधेः । 
सर्वमात्मेत्येव वाक्यादक्षवद्रस्त॒साधनात्‌ ।॥ १७८ ॥ 
आत्मा ज्षेति विज्ञानं विधि नेव व्यपेक्षते | 
यस्मात्तच्छुतवाक्यस्य स्वयमेवोपजायते ॥ १७९ ॥ 


सिद्धिके किए या विवक्षाकी सिद्धिके किए अथवा पुरुषाथकी सिद्धिके रिया 
निरयेक्षत्वक्छी सिद्धिके किए या पदोकि परस्पर अन्वयकी सिद्धिके छिए विधिकी 
आवदयकता है £ सर्बथा-किसी पभकारसे भी--विधिकी सम्भावना नहींदो 
सकती ॥ १९७६, १७५७॥ 
प्रथम विकल्पका निराकरण करते हैँ--“न तावदस्तु °” इत्यादिसे । . 
व्याकरण आदिका अध्ययन करनेसे जिसको भटी-्मोति पद-पदाथकां परिन्ञान 
गया है, रेते व्युत्पन्न पुरुषको सर्वमात्मा" इत्यादि वाक्यसे जब तद्विषयक 
शाब्दबोध हो ही जाता है, तब उसमे विधि माननेकी क्या आवइ्यकता है £ जसे प्रत्य- 
क्षादि प्रमाण विधिनिरपेक्ष सिद्ध षट आदिम माण होते दै, वैसे दी शाब्द मी स्वाथ- 
विषयक शाब्दबोधका जनक होता एवं अपने विषयमे भमाण मी होता है, अत- 
एव “देवदत्त । पुत्रस्ते जातः? इत्यादि वाक्यसे मी शाब्दबोध होता है । सन्यथा 
विधिके अमावसे उक्त वाक्य बोधजनक नहीं होगा । जर दृष्टापत्ति तो कर नहीं सकते, 
क्योकि शब्द्श्रवणके बाद्‌ श्रोताके युखपरसादसे चान्दबोधका होना निर्विवाद दे, 
अतएव परियशब्दके श्रवणसे पारितोषिकं मीदेताहै। लोकम मी विंधिके निना 
(विचित्र विन्ध्यारवीः आदिके वर्णनसे शाब्दबोध होता ही दै, इसङिप 
स्वरूपनोधक वाक्यको स्वार्थनोधनके श्एि, प्रत्यक्षके समान, विधिव्यापारकी अपेक्षा 


नहीं हे ॥ १७८ ॥ 
विधिड्ूल्यवाक्यसे वस्तुस्वशूपकी सिद्धि प्रत्यक्षादिके समान होती दै, यह ठीक 


है, फिर मी श्रह्म आत्मासे अभिन्न दै" इस भकारके विज्ञानके छ्एि विधिकी 
आवश्यकता है, इस द्वितीय विकल्यके निराकरणके किणि. कते है-- 


आत्मा इत्यादि । ` 
“आत्मा ज्यः इस वाक्यका श्रवण करनेवाले व्युत्पन पुरुषको उक्त वाक्यसे ` ` 


आत्मा बह्य-स्वरूप्े, यह बोध होदही जातादहैः, उसके क्ण विधिकी 
अपेक्षा नहीं है । विधिद्युन्यवाक्यसे अर्थका बोध होता दहै, यह सिद्ध कर 
चुके दै, अतः प्रकृत वाक्य मी विषिरहित स्वार्थबोधक्र होता दै, इसमें विदोष 
क्रदनेकी आवश्यकता दी नहीं है ॥ १५७९ ॥ | 
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यजेतेति विधिन्ञानं वाक्यात्‌ स्यान विधेर्बलात्‌ । 
विधिज्ञाने विधेः छ्प्रावनवस्था प्रसज्यते ॥ १८० ॥ 
अथेतदिधिविज्ञानं वेदाधीतिविधेर्षठात्‌ । 
तर्द्यात्मबोधस्तेनैव विदितो नाऽत्र तद्विधिः ॥ १८१ ॥ 


गयुत्पन पुरुषको विधिनिरपेक्ष वाक्यसे शाब्दबोध होता है, इसमे दृष्टान्त 
कहते हैँ यजेत" इत्यादि । 

(स्वगेकामो यजेतः इस वाक्यसे, याग स्वगीकामी पुरुषकी कतिसे साध्य 
है, क्या यह बोघ होता है? ह, होता है, प्र विविसापेक्ष ही वाक्य इस अथैका 
बोघक दै, निरपेक्ष नहीं । अच्छातो यह किये कि एतद्वाक्याथङ्ञान एत- 
दवाक्यवरकविधिकी अपेक्षा करता है अथवा विध्यन्तरकी क वा “स्वाध्यायोऽष्येतव्यः' 
इस स्वाध्यायाध्ययनके विधायक वाक्यघरक विधिकी अपेक्षा करता है £ प्रथम पक्चका 
निराकरण करते दन विधेबेखात्‌" इत्यादि । अर्थात्‌ वाक्य वाक्यान्तरके समान 
स्वतः अर्थज्ञानका उत्पादक है, विधिवर्से नहीं । "याग इष्टसाधनम्‌” इस वाक्ये विभि 
नदी दे, छेकिन इससे जथका बोध होता षै; अतः विषिनिरपेक्च उक्त वाक्य मी स्वाथका 
बोधक है । द्वितीय विकल्पका निरास करते है - विधिज्ञाने इत्यादिसे । अर्थात्‌ 
विधिज्ञानरमे यदि विध्यन्तरकी अपेक्षा किये, तो अनवस्था दोष होगा । यजेत" यह 
विधिघरित वाक्य है; इसको स्वार्थनोधनके छ्ए विधिषरित वाक्यान्तरकी अपेक्षा 
हो, तो वह मी स्वाथैवोधनके ठिए विष्यन्तरकी अपेक्षा करेगा, उसके छ्एि जो 
विष्यन्तरघरितवाक्य अपेक्षित होगा, सो भी स्वा्थवोधनके ङ्िएि विष्यन्तरकी 
जपेक्षा करेगा, इस भकारकी अनवस्था होनेसे, अन्ततः किसी वाक्यको विधि- 
निरपेक्ष दी शाब्दबोधजनक मानना होगा यां कोदे मी वाक्य बोधजनक 
दी नहीं दोगा, इन दोनोमे अनिष्ट दहै । सुषुपि तथा विषयान्तरके संचारके रिष 
विष्यन्तरकी अपेश्चाका कीं त्याग करना आवस्यक है, तो दौड़ कर त्याग करनेकी 
गपेक्षासे पूरय ही त्याग करना अयस्कर षै, अतः विधिनिरपेक्ष वाक्य स्वा 
नोषक होता दै, पेसा जङ्कीकार करना ही उचित माग है ॥ १८० ॥ 

निराकरणके ङिए ठृतीय विकल्य कहते है--“अथेत ०” इत्यादि । 

दि 'यजेत' इत्यादि वाक्य स्वार्थके बोधनके छिष ्वाध्यायोऽ- 
चेतव्यः" इस स्वा्यायाध्ययनविषायक्‌ वाक्यगत विधिकी अपेक्षा 
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अथ नि्यसिच्यथं बिधिरित्येतदप्यसत्‌ । 

स निश्वयो वः किं शब्दादुतान्यस्मादिती्यताम्‌ ।॥ १८४ ॥ 
शछब्दाश्ेनिश्वयो जातो विधिस्तत्र निरर्थकः | 
अन्यस्माजिधयः स्यात्‌ सापेक्षत्वं प्रसज्यते ॥ १८५ ॥ 


ष्क प क 


षस्तुतस्तुसे सिद्धान्त कते दै वाक्य स्वाथवोधनके ङ्एि किसी प्रकारकी 
विधिकी अपेक्षा नहीं करता । वाक्यको मी मत्यक्च जौर अनुमानकी तरह प्रमाण 
मानते हँ । भमाणका स्वमाव ही पेसा है कि स्वार्के बोधनके किए विधिकी अपेक्षा 
नौ करता । उदाहरणके छिए कहते जसे मत्यक्ष या अनुमान थे दोनों भमाण 
स्वाथके भकादानके छिए विधिकी अपेक्षा नहीं करते, वैसे दी वाक्य मी परमाण है, 
अतः स्वाथबोधनके छिए वह मी विधिक्ी पेक्षा नहीं करता, यदी मानना युक्ति- 
युक्त दै, अन्यथा उक्त रीतिसे अनवस्था दोष दुष्परिहार हो जायगा । उक्त. स्वपर- 
निवाहकत्व मानना मीः असङ्गत दै, क्योकि जन्य उपाय न॒ होनेते अध्ययनविभिमे 
स्वपराध्ययननिवाहकत्व मानते दै, किन्तु अर्थनोघषमे पङ्तवाक्यस्थ विधिको 
स्वपरबोधोपयोगित्व नष्टं मान॒ सकते, अन्यथा कर्मकाण्डस्थ विधि -व्य्थदहो 
जायगी ॥ १८३ ॥ 

(जालना बरह्म" इस वाक्यसे “आस्मासे अभिन्न नह दै" यह ज्ञान तो हो जायगा, 
किन्तु वह ज्ञान निश्चयरूप नदीं होगा, अत; उसके निश्चयके ए विवि 
मानते ह, इस ठृतीय विकट्पका निराकरण करते है (अथ, इत्यादित । 

'आत्मासे अभिन्न जक है" इस निश्ययके रए विधि माननी चाहिए, यह 
कहना मी असङ्गत दै, क्योकि यह--यात्मासे अभिन्न बरह्मका निश्चय जापको 
उक्त शब्दसे होता है या प्रमाणान्तरसे £ यह किये ॥ १८४ ॥ 

-सब्दाचे °' इत्यादि । शब्दसे यदि उक्त निश्चय मानते हो, तो “आत्मा ब्रह्म 
इस शब्दस जात्मा जौर नद्य अभिनन-- एक दी- दै, य्‌ यदि निश्चय हो ही जाता 

, तो फिर विषिका क्या प्रयोजन £ शाब्दज्ञान होनेपर मी नि्थय तो अन्य 
भमाणसे होता दै, यदि पसा कहते हो, तो सापे्षत्वरक्षण जमामाण्य वेदवाक्य 
आ जायगा, जो आपको मी अमीष्ट नहीं षै, क्योंकि अपौर्षेय वेदम निरपेश्षत्व- 
रुकषण  त्वतःमामाण्य माप मानते दै, रोकरिक वाक्यभे भामाण्यके निणीयंके रि 
जन्य संवादी प्रमाणक्ी अपेक्षा होती ष्ट । ` त 
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7 नि नि मि नि शा ता वा दा वारा वा यक्क्ष या यापा प्य प्यायय भन्न्ुनवरवहणि व पार ण्व 





अथाऽथंस्य विवक्षार्थविधिरित्यप्यसङ्गतम्‌ । 
स्वतो विवशितार्थाः स्युः शब्दा अस्ति बाधके ॥ १८६ ॥ 


ययपि राब्दर्म शाक्षात्‌ कोई दोष नहीं है, फिर मी वह पुरुषके दोषसे दुष्ट 
हो जाता । पुरुषमें रम, भ्रमाद्‌ आदि दोष प्रायः रहते 2, इसरिए प्रमा- 
णान्तरके संवादसे वक्ता पुरुषमे दोषाभावका निश्रय होता है, उसके बाद तदुक्त शब्द 
प्रामाणिक माना जाता है । वेदम यह शङ्का नही होती; कारण कि वेद पुरुषभणीत 
नहीं है, अतः; पुंरुषदोषकी उसमँ सम्भावना ही नहीं है । स्वतः दोष तो शब्दम 
रहता हीं नहीं, अतः; वैदिक शब्दोँसे जो बोध होता है, सो भमास्वरूप दीनेसे 
निश्चयाक ही होता है । यदि उस्म संशय होनेकी सामभरी ही नहीं है, तो फिर 
संवादा्थं प्रमाणान्तरकी क्या आवदयकता है £ यदि विधिप्रेमवद् परमाणान्तरकी 
अपेक्षा मानो तो सापेक्षत्रक्षण अप्रामाण्य वेदवाक्य्मे हो ` जायगा 
यह्‌ अपसिद्धान्त आपको होगा ओर लौकिक शब्दकी अपेक्षा वेदिक शब्दम 
विद्यमान विरोषता भी नष्ट हो जायगी । ओौर वेद अपौरूषेय है, यह मानना मी 
निरथक हो जायगा ॥ १८५॥ 

"अयमात्मा ब्रहम इत्यादिवाक्यजन्य ज्ञानम बिधि - इसङिण मानते दै कि 
'आत्मा ब्रहमसे अभिन्न इस अर्थम उक्त वाक्यका तात्पर्य सिद्ध हो, इस चतुथं 
विकल्पका निराकरण करते हैँ-(अथाऽथस्य' इत्यादिसे । 

माव यह षै कि उक्त वाक्यका उक्तार्थमे तात्पय॑है, . इसर्ि वाक्याथ 
ज्ञानम विधि मानते दै, यह आपका वक्तव्य दैः--इसका तात्य यह 
होगा कि 'ज्ञातन्योऽयमर्थः इस अ्थको अवश्य जानना चादि, एेसा 
कहनेसे उक्तं ॒वाक्यका उक्तार्थे तात्पर्य निश्चय होत्र है जथोत्‌ अथीन्तरके 
तात्पर्यसे यह वाक्य नहीं कहा गया है, अतपए्व इस थमे अविवक्षाका 
निरास भी सिद्ध होता 8। यदि अर्थन्तरमे विवक्षा होती, तो शङ्कं 
अमे अविवक्षा हो सकती, किन्तु ेसा है नदी, अतः. प्रकृत हयी अर्थे 
वाक्यका तात्पर्य षै, यह निश्चय होनेके ठि वाक्याथैज्ञानमे विधि मानते हें । 
जहां वाक्यार्थज्ञानमे विधि रहती है, वहां वाक्यार्थे तात्पयैका निर्णय दता ह । 
जहाः विधि नहीं है, वहां अन्यत्र तात्पर्य रहता है । जेसे “विषं खङ्क्व' इत्यादि । 
इसका खण्डन करते ै-- विधि माननेप्े ही शव्द अथपरक्‌ होता हैः अन्यथा 
भह, जह नियम नदीं हे । . पदका तथा वाक्यका स्वभावतः स्वाम तात्मय होता 
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विष्यर्थस्य विवश्षार्थमन्यथाऽन्यो बिधिभवेत्‌ । 
विवक्षा लौकिकेऽप्यथं दश्यते हि विधिं विना ॥ १८७ ॥ 


है, इसके छिए विधिकी आवदयकता ह नदीं । जहां स्वाथे बाध प्रतीत हौता दै, 
वहां अन्यार्थे ताद्य मानते वै, जसे "विषं भुडक्ष्व इत्यादि अभियुक्तवाक्य । 
कोई भी आप्र पुरुष अपने परियके प्रति विध खानेको नहीं कदेगा, इसलिए इस 
वाक्यका स्वाथे तात्य नहीं हे, छन्तु (ाञ्ुके घरमे भोजन न करना! इस अथेमे 
उसके तादर्यकां निश्चय होता है । जहां स्वाथपरत्वमे कोई बाधक नहीं है, वहां 
ह्वतः स्वाथे तात्पयनिश्चय हो जाता है, इसङिए वाक्याथेज्ञानमँ विधि मानना 
निष्फरु है ॥१८६॥ | 

विष्यर्थस्य' इत्यादि । विधिव्यापारके बिना राब्दमे स्वार्थपरत्वका निशय 
नहीं द्योता, यदि यदह मानिये, तो 'स्वगीकामो यजेत इत्यादि विधिवाक्यरमे 
भी स्वाथेपरत्वके अवधारणके छिएि अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, फिर उस वाक्यको 
भी स्वाथपरत्वनियमके ठिए अन्य विधिकी अपेक्षा होगी, इस भकार पूर्वोक्त 
अनवस्थादोष ज्योँ-का-त्योँ बना रदेगा । इस वाक्य्मे विधि दै, किन्तु मावार्थक 
यागकी विधि है, स्ववाक्याथके ज्ञानकी विधि नही है । 

आपका कहना तो यह है कि जहां वाक्यार्थज्ञाने विधि नहीं है, वर्ह वाक्यका 
स्वाथर्मे तात्पयेनिश्चय ही नहीं होता । जबतक कर्मविधिवाक्यका स्वार्थे ताव्यर्यका 
निश्चय नहीं होगा तबतक उक्त वाक्यम कमविधि मी नहीं हो सकेगी, जर विधिके 
विना मी. रौकिक वाक्यम स्वार्थपरत्व देखते हैँ । विन्ध्य, सुमेरु, स्वगशरोक, पातार- 
रोक आदिका वणन पुराण ओौर इतिहास आदिमे परसिद्ध है, तथा कैसे बक्षैः ? 
फक्वान्‌. है, इस प्र ओौर उत्तर वाक्यम विधि नहीं है, फिर भी स्वार्थपरक ह, 
अन्यथा प्रभोत्तरमाव ही उक्त वाक्ये बाधित हो जायगा, इत्यादि पूर्वमे कद चुके 
ह, इसङिए यरहोपर फिर उसे दुहरानेकी विदोष आवदयकता प्रतीत नहीं दती । 

सारांश यह है फ भये सैकिकास्त एव वैदिकाः" इस न्यायसे तथा 'लोकाव- 
गतसामथ्येदशब्दो वेदेऽपि बोधकः” इस अभियुक्तोकिसे यह ज्ञात होता है कि जो 
प्रकार खौकिक शान्दरमिं हे, वदी प्रकार वैदिक शाब्दो भी है, जन्य नहीं । रोकमें 
विधिके बिना यदि च्ाब्दबोध सवानुभवसिद्धदहे, तो वेदम मी चओान्दबोधकी 
विधि माननेकी आवश्यकता नहीं दे । रोकर्मे बाधक न होनेपर शन्दका स्वाम 
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मतं पुमर्थसिच्यर्थं ज्ञानस्य विधिरिष्यते । 

फलस्य विध्यधीनत्वादुपेश्षाफरताऽन्यथा ॥ १८८ ॥ 
ज्ञेयज्यक्त्यतिरेकेण न विज्ञानात्‌ खान्तरम्‌ । 
इष्यते, कर्मबनातस्तदर्थ विधिकर्पना ॥ १८९ ॥ 


तात्पयन्ञान जेसे होता है, वैसे ददी वेदम मी वाक्योका स्वाम तावय- 
निश्वय हो ही जायगा, इसकिए्‌ विधिकी अपेक्षा नहीं हे ॥ १८५८ ॥ 

पञ्चम विकस्पके निरासके छिए कहते ईै--म॑तम्‌' इत्यादि । 

जैसे ध्यजेत स्वगैकामः' इत्यादि कर्मकाण्डस्थ वेदवाक्योंसे विहित यागादिका 
स्वर्गादि फर विधिके अधीन होता है, वैसे दी वेदान्तप्रतिपा्य बह्मज्ञानका मी फर 
विष्यघीन होना चाहिए । अन्यथा ब्रह्मज्ञानका मोक्ष फर पुरुषाथं नहीं हो 
सकेगा । विष्यंधीन दही फकरु पुरुषाथ होता दहै । विधि न माननेपर ब्रह्मज्ञानं 
अविवक्षितफरुक दहो जायगा ओर मोक्ष दही जक्षज्ञानका फर है, इसमे वेदान्तका 
तात्पथ्य॑निर्णीति नहीं दोगा, एसा दोनेपर खसुश्चुको अवदय जहा ज्ञेय दै, यह्‌ 
नियम नहीं बन सकेगा ओौर इसकी आवद्यकता इसर्िएि है किं मोक्षका उपाय 
ब्रह्मज्ञान ही है, दूसरा नदीं । अतः मोक्षके किए नह्यकी ही उपासना करनी 
चाहिए ॥ १८८ ॥ 

यदि फर्म उपेक्षा होगी, तो मोक्षकी कामनासे अन्य उपायम मी म्रृत्ति हो 
सकती है ओर बक्मज्ञानका अन्य फर कहना होगा- ये दोनों अभीष्ट नहीं 
है, अतः वेदान्तम विधि आवद्यक है, इस आक्षेपका निराकरण करते दै-- 
'ज्ञेयव्यक्त्यति °” इत्यादि से । 
ज्ञेय बक्षकी अभिन्यक्तिसे अतिरिक्त--भिन्न-- मोक्ष नहीं है अर्थात्‌ वेदान्त- 
वायका अखण्ड ब्रह्मविषयक साक्षात्कारात्ममक ज्ञानसे अतिरिक्त मोक्ष फर नहीं 
हे, मोक्ष ब्रह्मस्वरूप ही है । कैवरु कर्मज्ञानसे स्वग नहीं होता, किन्तु ज्ञानोत्तर 
कमेकि अनुष्ठानसे स्वग होता है, इससे स्वगके छिएः कर्मज्ञानातिरिक्त तत्साघ्यांश्चमें 
विधि मानी जाती है । बेदान्तका स्ववेद्य ब्रह्मज्ञानसे अतिरिक्त फर दी नदीं है, 
अतः दृष्टान्त ओौर दार्टस्तिकमें वैषम्य है, इसङए ज्ञेसे स्वग फएरुके ` रष यागर्भे 
विधिकी अपेक्षा है, वैसे मोक्षके रए ब्रह्मज्ञाने विधिकी अपेक्षा नही है । १ स्वै 
विधिके अधीन हे ओर विहितकमनुष्ठानसे जन्य है † मोक्ष वेवान्वनाककाङ* क प 
स्वरूप दै, तदतिरिक्त नदीं दै, अतः वेदान्तन्चानमें दिषि कीं दये सकी ‰$९# 
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कर्मणो बोधमात्रेण न स्वगेः प्राप्यते पितः । 
अनुष्ठानाद्‌ अतस्तत्राऽचुष्ठानाय विधिर्म॑तः ।॥ १९० ॥ 
तच्ावबोधमात्रेण युक्तिः सिद्धा नतत्रतु। 
अनुष्ठानं किमप्यस्ति किमर्था विधिकल्पना । १९१ ॥ 
जेयामिव्यक्तिरेवाऽर फर सा च प्रमाणजा । 
न वैधीति पुमर्थोतत्र सिच्यत्येव विर्थिं विना ॥ १९२ ॥ 
अथ मान्तरसापेक्षा सिद्धवाक्यस्य मानता । 

निरपेक्ष विधेमात्वं तदर्थो विधिरित्यसत्‌ ॥ १९३ ॥ 


(कर्मणो इत्यादि । दष्टान्तमे वैषम्य स्फुट करते है पिग्येष्टिके ज्ञानमात्रसे 
पिताको स्वगं नहीं होता, किन्तु ज्ञानक अनन्तर उस कर्मके अनुष्ठानसे होता है । 
इसङ्ए कर्मविधि आव्यक है, पर वेदान्ते एेसा है नहीं ॥ १९० ॥ 

^तस्वावबोधमात्रेण इत्यादि । आस्तत्वके अवबोधमात्रसे-- यथा 
आस्मसाक्षात्तारमात्रसे--आत्मस्वरूपा मुक्ति सिद्ध है । जब मुकिके किए वेदान्तं 
कोद अनुष्ठान नदीं है, तव फिर विधि किसके ङ्ए मानी जाय ? तत्वज्ञान केवर 
अज्ञानकी निदृत्तिके किए पक्षित है । अनज्ञानकी निवृत्ति. होनेपर मुक्ति आत्म- 
स्वरूप होनेसे सिद्ध ही दहै, साध्य नदीं है । अज्ञात फर पुरुषार्थ नहीं होता, 
अतः उसे ज्ञानमात्रकी पक्षा है। ज्ञान विधिके निना मी वाक्य द्वारा होता 
है, इसका उपपादन कर दही चुके दै; अतः वेदान्ते विपि नदीं है ॥१९१॥ 
 ज्ञेयाभिग्यक्तिरेवाऽत्रः इत्यादि । ज्ञेयाभिव्यक्ति--आलैकत्वाभिन्यक्ति-- 
अथात्‌ निर्विकल्पक आत्मसाक्षात्कार ही मोक्षाख्य फर है । यद्यपि उक्त ज्ेयाभि- 
व्यक्ति वेदान्तममाणसे उत्पन्न होती है, विधिसे नदीं, तो भी- वह पुरुषा 
है, अतएव विधिके बिना भी पुरुषाथ सिद्ध होता है ॥१९२॥ 

 . वेदान्ते भमाणान्तरनिरपेक्षत्वकी सिदधिके र्एि विधिकी आवश्यकता दै, 
इसं षष्ठ विकट्पका उपन्यास करते है अथ मान्तर ० इत्यादिसे । 

 सिद्धाथक वाक्यम पभमाणत्व प्रमाणान्तरसपेक्ष होता है ओौर विधिम प्रामाण्यं 
निरपेक्ष होता दै । वेदान्तमे प्रामाण्य निरपेक्ष सिद्ध हो, इसि विधि आव~ 
क्यक है । माव यह्‌ है कि वाक्य दो प्रकारके होते दै -एक सिद्धाक जओौर दूसरे 
 साध्याथेक । प्रमाणान्तरसे प्रमित अके प्रत्यायक वाक्य सिद्धाथक.कहराते द, 
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वस्तु भान्तरयोग्यं चेदिधौ सत्यपि तत्तथा । 
हरीतकीं क्षयेति विधिमूरुमपेक्षते ॥ १९४ ॥ 





ज्ञेसे “नीखो घटः” । प्रमाणान्तरसे अप्रमित भथके प्रत्यायक वाक्य साध्या्थक कहकराते 
है, जेसे “ओदनं पेच । प्रामाण्य भी मतमेदसे दो भकारका होता दै-यथा्थ- 
ज्ञानजनकत्व नौर अज्ञाताथज्ञापकत्वे सति यथाथेज्ञानजनकत 1 मरथम कस्पर्मे 
उक्त प्रामाण्य सिद्धाथक ओर साध्याथक दोनों वाक्यम साधारण है । द्वितीय क्तप्मे 
उक्त प्रामाण्य साध्याथकमे ही होता दै, सिद्धाथकम नदीं ; कारण कि सिद्धाथक 
दो प्रकारके होते है एक परमाणान्तरसे भमित अर्थक प्रत्यायक ओर दूसरे 
अप्रमित अके प्रत्यायक, जेते 'नयास्तीरे प्च फरानि सन्ति यह वाक्य यथाथ- 
ज्ञानका. जनक ओौर अयथाथज्ञानका भी जनक दहै । यदि खसे पाच एर देख- 
कर उक्त वाक्या प्रयोग किया जाय, तो यथाथैज्ञानका जनक दोगा । ओर यदि 
निना देखे अथीत्‌ दृसररोकी वंचनाके लिए कहा जाय, तो वह जयथाथेज्ञानका जनक 
होगा । अन्तिम पक्षम तो उक्त प्रमाणत्व हही नहीं| मथम पक्ष्म उक्त 
प्रामाण्य है । किन्तु फिर भी कुक विद्वानोंका मत है कि उक्त स्थम "पाच फक 
है इसमे भत्यश्च ही मूरूमूत परमाण दै, शब्द नहीं । जसे जनुमूत अथेका स्मरण. 
होता षै, परन्तु प्रमाण उसं अर्थे अनुभव ही होता दै, स्मरण नही; कारण किं 
अनुमव भज्ञातका ज्ञापक दै जौर स्मरण ज्ञातका ज्ञापक हेः वैसे वेदिक वाक्य 
मी, जो सिद्धाथक दै, अुवादक ही हो सकते हँ । सिद्ध अथं भमाणान्तरके 
योग्य द | जोर जो साघ्यार्थक दै, वे ही प्रमाणान्तरसे अज्ञात अथके बोधक 
होनेते प्रमाण होते दै । विधि साध्यम होती द, सिद्धम नदीं होती; इसकिए स्था 
परमाण ही है । सिद्धाथक वाक्य विधि द्वारा प्रमाण माने जति है, स्वतः नहीं 
अतः यदि सिद्धाथक वेदे प्रामाण्य मानना है, तो विधि अवद्य मानिये, अन्यथा 
प्रामाण्यका त्याग कीजिए । प्रमाणान्तरसे प्रमित अथवा तद्योग्यसे अतिरिक्त 
अभ्रका बोधक वाक्य तो प्रमाण होता दी नहीं है । विभर्िम्टुके वाक्यके समान 
विधिवाक्यक्छो विध्यन्तरकी अपेक्षा नदीं है, तदन्य सिद्धाथकको नियमेन विधिकी 
सपक्षा है इसका खण्डन करते द (असत्‌' इत्यादि ॥१९३॥ 

श्वस्तु मान्तर' इत्यादि । वाक्य्मे सापक्षत्व गौर निरयेश्चत्व होनेका . मूककार्ण 
ह--भतिपाय विषयमे प्रमाणान्तरक़ मरोयत्व जौर योग्यत्व । मतिपाच विष्य यदि 


~~~ ~-=~~----~-------~---------~----------- + 
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प्रमाणान्तरके योग्य है, तो वाक्य सापेक्ष है । जौर यदि प्रमाणास्तरके अयोग्य दै, 
तो वह निरपेक्ष है । निरपेक्षत्वमे विधि देतु नहीं है। विधिके रहनेपर भी 
यदि वाच्याथे प्रमाणान्तरके योग्य है, तो सापेक्षत्व अवद्य है । उदाहरणके 
ङिए कहते ह--“हरीतकीं भक्षय ८ हरे खाजो ) इसमे “भक्षय पद॒विधि 
है, परन्तु यह आयुरवेदप्रमाणका विषय है, इसङ्एि यह सापेक्ष है, निरपेक्ष 
नहीं है । यदि निरेक्षत्व विधिप्रयुक्त होता, तो यहां मी निरपेक्षताका 
पसङ्ग हो जाता । 
` सारांश यह करि मानान्तरायोग्य आत्मैकत्वरूप अमे विधिज्ञूल्य वेदान्त- 
वाक्य भमाण ही दै निरपेक्षत्व वाच्यार्थस्वभावङृत है । जो यह आक्षेप ्ै कि 
सिद्धार्थक 'नीखो षट इत्यादि वाक्य अनुवादक होनेसे अप्रमाण होते टै, इसमें 
पदन यह है कि वाक्य सिद्धार्थक है, इसीसे जनुवादक हो जाता है मथवा पमाणा- 
न्तरसे ज्ञाताथका बोधक है, इसङिए अनुवादक होता द ? प्रथम पश्च ठीक नहीं है, क्योकि 
अथ विमान है, पर प्रामाणान्तरसे वह ज्ञात नदीं है । इस परिस्थितिमे अद्वैतातमनोधक 
वाक्य प्रमाण क्यों नहीं होगा ? यदि “सघद्धीपा वद्ुमती' इत्यादि वाक्यके समान निष्प्रयो- 
जन है, इसङ्िए प्रमाण नहीं ह, यह कँ तो यह मी ठीक नदीं है, कारण कि नित्य 
निरतिद्ाय सुखस्वरूप असङ्ग आत्माके बोधक वेदान्तवाक्य निष्मयोजन नहीं कै अपि 
तु परमग्रयोजनवान्‌ ह । "विमतम्‌ अनुवादकम्‌” सिद्धार्थवाक्यत्वात्‌ , नदीतीरफर्सत्ता- 
बोघकवाक्यवत्‌ , इस जनुमानसे वेदान्तवाक्य अनुवादक दँ, यदि यह को, तो यह्‌ 
मी ठीक नहीं है, कारण कि उक्त अनुमाने मानान्तरकी अपेक्षा स्वाभरबोधकत्व उपाधि 
दे । -पौरुषेयवाक्य मानान्तरापेक्षासे ही स्वाथममाके जनक होते है, अन्यथा नहीं । 
वेद अपौरुषेय है, इस वेद्विक अथ सिद्ध है, तो भी मानान्तरके योम्य नदीं ह, 
अतः मानान्तरानपेश्षासे ही स्वाथनोधक वेदिक वाक्य प्रमाण ै। यदि उक्त उपापिके 
निराकरणके किए श्रक् मानान्तरगम्यम्‌ , सिद्धत्वात्‌, धटवत्‌ ' देसा अनुमान कर, 
तो उक्त उपाधि नहीं हो सकती, क्योफि उपाधि साध्यकी व्यापक यौर साधनकी 
अव्यापक होती है । पूर्वोक्त अनुमानये साध्य है--अनुवादकल्व, इसका व्यापक 
मानान्तरापेक्षतया अथबोधकत्व उपाघि है जर साधन है--सिद्धा्थकवाक्यत्व, 
इसकी उक्त उपाधि अव्यापक है, कारण कि वेदान्तवाक्यँ उक्त हेतु है, उपाधि नहीं 
हे, हस अभिमायसे पूर्वैवादीने का ह- “र्य मानान्तरगम्यम्‌ , सिद्धत्वात्‌ , घटवत्‌ ? 
कसा अनुमान करनेपर उक्त उपाषिका खण्डन हो जाता ट | यदि जह्य मानान्तरसे 


भामाण्यपरक्षा ] माषायुवादसदहिव ३०५ 


गम्य है यह अनुमाने सिद्ध होता है, तो 'मानान्तरकी अपेक्षासे अथबोधकत्वरूपः 
उपाधि साधनव्यापक हो जाती है, साधनव्यापक ह्ोनेसे वह उपाधि नहींहो 
सकती, इस अभिप्रायसे यह अनुमान क्रिया गया है । अव प्रभ्म यह होतादहै किं 
सिद्ध अथेमे मानान्तरका प्रवेश आवइयक क्यों है £ आवदयक इसर्ए है कि 
घटादि पदार्थं जड हे, उनका भान प्रमाणके बिना नहीं हो सकता । ज्ञात अथेके 
बोधके छ्िए दही शब्दका प्रयोग होता है, अतः चछब्दके प्रयोगके ङ्एि अथं 
जानना आवद्यक है । यदि प्रमाणामाससे अथेका ज्ञान होगा, तो उसमे शब्द 
प्रमाण दी नहीं हो सकेगा । यदि पमाणसे होगा, तो ज्ञातज्ञापक शब्द अनुवादक 
हो जायगा, यह लौकिक वाक्यम कष सकते दँ । इसमे भी पभमाणान्तरके प्रवेदका 
मू जडत्व है । आत्मा चेतन स्वयप्रकादा है, इसिए उस्म पमाणान्तरके मवेराके 
निना भी शब्दका प्रयोग हो सकता है। इस परिस्थितिमे ब्रह्मम परमाणान्तरका भवे 
मानते ही नहीं, अतः अन्ञातज्ञापक होनेसे सिद्धाथक वेदवाक्य भी प्रमाण दही, 
अनुवादक नीं । अच्छा तो श्रक्म पमाणान्तरसे गम्य है" ठेसा निश्चय न दोनेसे 
निश्चितोपापि भ्डेदीनदहो, किन्तु शङ्धतोपाधिके अनुमितिप्रतिबन्धक होनेसे. 
हेतुमे दोष तो विद्यमान हयी है, क्योकि-- 

ध्यावच्ाञ्यतिरेकित्वं दातांरोनापि श्चङ्यते । 

विपक्षस्य कुतस्तावद्‌ हेतोगेमनिकावरम्‌ ॥. 

--यह कुसुमाञ्लिमें उदयनाचार्यने कदा है । इसका यह उत्तर है कि दाब्दकी 
स्वार्थ प्रमाणान्तरके प्रवेशकी सम्भावनासे-यदि प्रमाणता न हो, तो मानान्तरगम्य अथेमे 
शब्दममाणकी सम्मावनासे मानान्तरणखूपसे इष्ट ददी मँ अयुवादकत्व क्यो नहीं मानते; 
शब्दकी अपिक्षासे मानान्तरको दी भमाण मानना उचित है, क्योकि शङ्कितमानान्तर- 
की अपेक्षासे अदाङ्कित शाब्द प्रत्यक्ष होनेसे भरर है । ओौर यह भी प्रदन हो सकता 
षै कि सिद्धाथक वेदवाक्य स्वार्थम प्रमाण दै या नहीं £ भथम पक्षम सपक्षत्वकी 
क्षति है, क्योकि वह अपने अथेमे निरपेक्ष दी प्रमाण इः सपक्ष नीं । 
द्वितीय पक्ष्म अज्ञातज्ञापक वेदवाक्य अपने अथर्मे अप्रमाण नहीं हो सक्ताः 
क्योकि अपने अथेमे तो वह प्रमाण द्री है । सिद्धाथक वाक्य अनुवादक होता है, 
इसका निराकरण हो चुका । अन मानान्तरसे प्रमित अथक्ना बोधक वाक्यं अनु- 
वादकं होता टै, इसका निराकरण करते है--त्रह्मम प्रमाणान्तरका सम्भव नहीं हैः 
इसे अनेक बार कह चुके हैँ जौर आगे भी कर्देगे । ब्रम कथश्चितु ममाणान्तरका 
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आयुर्वेदवचो मूलं विचेर्विदहितभक्षणे । । । 
तदपेक््य भिषक्पोक्तविधिः प्रामाण्यमाव्रजेत्‌ ॥ १९५ ॥ 

प्रवेश होनेपर भी वेदान्त अनुवादक नहीं हो सकते, क्योकि प्रमाणोका किसी-एक विषयमे 
सम्प्छ्व मी होता है, जसे पर्वतम अभि हे, यह धूमादिके दर्शनसे अनुमान होता है 
जौर पर्वतपर जानेसे अभिका प्रत्यक्ष मी दोता दै, ॐेकिन दोनोमिं कोई भी 
अनुवादक नहीं है, किन्तु अनुमाननिरपेक्ष प्रत्यक्षसे तथा प्रत्यक्षनिरपेक्ष अनुमानसे 
विका परिच्छेद होता है, इस वे दोग स्वतन्त्र प्रमाण माने जाते शै । यदि 
परत्यक्षकी सहायतासे सुमान या अनुमानकी सहायतासे पत्यक्ष वहधिका परिच्छेदक 
होता, तो वोनोम अन्यतरको अनुवादक कह सकते, किन्घु एेसा & नहीं, इसलिए ` 
दोनों ही भमाण द, वैसे दही वेदवाक्य स्वतन्त्र ब्रक्षके बोधक दै, परमाणान्तरकी 
सहायतासे नहीं । यदि कोड मानान्तर मीहो, तो वह मी स्वतन््ररूपसे जह्मका 
मोधक होगा, शन्दसापिक्ष नदीं, अतः वेदवाक्यमे अनुवादकलवकी शङ्का 
अयुक्त ही ै । ओर ब्रह्म सिद्ध है, अतः उसे यदि मानान्तरगम्य मानते हो, 
तो नियोगर्मे मी यह रङ्गा हो सकती द्ै। यदि कहो कि नियोग साघ्यस्वभाव 
है, इसङिए सिद्धखहेतुक दोष उसमे नदीं है, तो प्रभ यह होता है कि 
यागका अनुष्ठान करनेपर नियोग सिद्ध होतादहै या नहीं £ यदि सिद्ध दोतादै, 
तो मानान्तरकी भट्त्ति उसमे अनिवार्य है, क्योकि सभी सिद्ध पदाथ मानान्तर- 
योग्य ह, यह आपका सिद्धान्त है । यदि सिद्ध नहीं होवाड, तो याग 
ही व्यर्थं हो जायगा, क्योकि स्वर्गादि फल मी नियोग द्वारा हयी सिद्ध होता है । 
नियोगकी सिद्धि न दोनेपर कालान्त्ावी स्वर्गके अव्यवहित पूर्वं क्षणम 
विनश्वरक्रियाकरापातमक याग दहै नही, अतः कारणाभावसे स्वगीदि फल 
मी नहीं द्ये सकेगा, इसकिएु यागसे नियोगकी .सिद्धि वस्य माननी पड़ेगी । 
नियोगके सिद्ध होनेपर वह मानान्तरसे गम्य हो जायगा, सी द्यामि उसका ' अपूर्व 

. ही व्याहत दो जायगा, क्योकि मानान्तरके अयोग्यको अपूर्वं कहते दँ, इत्यादि 
उनेक प्रकारके दोष टै | १९४ ॥ । 

 श्ररृतर्भैः प्रतिपाद्य विषयक पः योग्य होनेपरः मी विधिके अस्तिव्वमे 

वह सापेक्ष होता दै, यदह कहते हैँ आयुर्वेद ०” इत्यादिसे । 
- ~ इरीतकीभक्षणकी विषिका मूर है- हरीतकीं भुङ्क्ष्व राजन्‌ । 
मातेव ॒हितकारिणीम्‌” इत्यादि बायुेदवाक्य । तादश विधिकी अपिक्षासे 
वयोक्तं विधि पभ्माण हो जायगी । भाव यह है कि किसी रोगविदोषकी 
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न चाऽन्वयो विश्यपेक्षुः क्रियामत्रेण सिद्धितः । 
तन्त्वमस्यादिवाक्येषु साऽस्त्येवास्यादिका क्रिया ॥ १९८ ॥ 
सन्तिः इत्यादि वाक्योँकी तरह प्रकृत “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्योर्मे 
दोषकी शङ्का होनेसे उसका प्रामाण्य मी सन्दिश्व हो जाता, परन्तु अपौरुषेय 
वेदम दोषकी सम्भावना ही नहीं है । ओौर शब्दम स्वतः दोष नहीं रहता, वक्तके 
दोषके सक्रमसे शाब्द दुष्ट होता है, यह पहले ही क चुके दँ । जव वेदवाक्यका 
कोर प्रणेता नहीं है, तब कवुदोषकी उसमे सम्भावना दी कसि हो सकती है 
अतः नित्य एवं निर्दोष वेदवाक्य विधिद्गुन्य अद्वैत बरे प्रमाण है ॥१९७॥ 

पदक परस्पर सन्वय दहोनेके छ्एि विधिकी अपेक्षादै, इस सप्तम 
विक्पमे वोष कहते दै-- (न चाऽन्वयो! इत्यादिसे । 

विधिके विना मी सामान्यतः क्रिया द्वारा पदार्थोका परस्पर अन्वयबोधं 
होता है । ^तत्वमसि' इस वाक्यम तत्पदा द्ध ज्म ओर त्वंपदार्थं शोधित 
चेतन्यका “असिःक्रिया द्वारा परस्पर अन्वयबोध होता है । पदार्थोके अन्योन्य 
क्रियाकारकभावसे वाक्या्थेनोध होता है, इसङिए्‌ अन्वमबोधके किए क्रियाकी 
अपेक्षा आवदयक दै, क्रियाविरोषक्री विधिकी नदीं । स्यपि क्रियके बिना मी 
“नीरो घटः “अयमात्मा क्षः इत्यादि वाक्योसि "नीरसे अभिन्न घट ई" 
'आत्मासे अभिन्न ब्रह्म है" यह वाक्या्थबोध होता है, इसरिए वाक्याथेनोध- 
मात्रमै क्रियाकी अपेक्षा नदीं रहती, तथापि "तिङूसमानाधिकरणे प्रथमाः 


इस कात्यायनवचनके अचुसार “भस्तिः आदिके विना प्रथमा विभक्ति दी 
असाधु होती है । इसकिए जरह "अस्ति" आदि क्रियाका त्रवण नहीं दैः 
व्॑होपर मी उक्तं क्रेयाका अध्याहार करना चाहिए । अतः उक्त स्थर्ख्मे भी 
‹अस्तिका अध्याहार कर॒ “नीरुसे अभिन्न घट है" "आत्मा ब्रह्मसे अभिन्न है, 
इत्यादि अन्वय॑बोध होता षै । इस अमिपरायसे कदा दै--क्रियामात्रेणः 
इत्यादिः । ` अन्वयकै क्प भी विधिकी आवदइयकता नदीं ह्योती । तत्त्वमस्यादि 
वाक्ष्यसे क्रियकारकभाव द्वाराः . यदि अथेका बोध होगा, तो अभीष्ट जखण्डाथे- 
बोध उक्त वाक््यसे नहीं होगा, क्योकि .अखण्डाथेबोध दी तस्वन्ञानं 
है, इसीसे सविरास् . अविध्ाकी निवृति होती है, यदि एेसी चङ्का की जाय, तौ 
वह ठीक नहीं है; क्योकि यर्हौपर क्रियापदवाच्य सत्ता ममेदान्वयके योग्य नहीं षै, 
अतः सत्ताकी विवक्षा नही है, किन्तु (तत्‌ ओौर "त्वम्‌" पदकी युद्धं चेतन्यमात्नमें 
रक्षणा भानकर छुं ब्रकषमात्रका निर्विकद्पक बोध माना जाता है ॥ १९८ ॥ 
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पराभिमतसत्ताऽत्र नाऽसिक्ञब्दार्थं इष्यते । 
सत्ताजातेजेडत्वेन चिदात्मत्वविरोध्तः ॥ १९९ ॥ 
नाऽभूतं भवनं चाऽथ नित्यत्वादात्मवस्तुनः । 
चिदधुपमेव शून्येन वैलक्षण्यात्‌ सदुच्यते ॥ २०० ॥ 
जसे “गगनमस्तिः “आत्मा अस्तिः इत्यादि बाक्य्मे “अस्ति' साघुत्वाथक 
ह, सत्तार्थक नहीं है, वैसे दी “असिः पद भी सत्तार्थक नहीं है, केवर साघुत्वाथक 
है । इस तात्प्से कहते दै “पराभिमतसत्ताऽत्र इत्यादि । 
पर अर्थात्‌ द्वैतवादी नैयायिक आदि . 'समानप्रसवासिका जातिः" इस न्याय- 
सूत्रके अनुसार सत्ता जाति मानते दै । श्रव्यं सत्‌ गुणः सन्‌? इत्यादि 
द्रव्य, गुण आदि अनेक व्यक्तिर्योमे “सत्‌” इत्याकारकप्रतीति तथा “सत्‌? इत्यादि 
समानदब्दम्रयोग अनेक व्यक्तियोर्मे अनुगत एक धर्मके विना नहींद्ो सकता, 
अत; वे रोग सत्ता एकजाति मानते दै । उनके मतर्मे- नित्यते सति अनेकसमवेतत्व 
-- यह जातिका लक्षण है अर्थात्‌ जो नित्य हो तथा अनेकर्मे समवायसम्बन्धसे 
रहता हो, बह जाति है । दत्व आदि संख्या अथवा संयोग आदि अनेकर्म समवेत 
ह, अतः उनकी व्यादृत्तिके छिए "नित्यत्व विरोषण दिया है । आकाशके परिमाण 
आदिकी व्यादृ्तिके ङ्ए. “अनेकसमवेतत्वः यह ॒विदोषण दिया है। अमावत्व 
मादिकी व्याद्त्तिके किए “समवेतत्व यह पद का है, इसमे इतने जातिके 


बाधक दै-- 
°व्यक्तेरमेदस्तुद्यत्वं सङ्करोऽथा<नवस्थितिः । 


रूपहानिरसम्बन्धो जातिवाधक इष्यते ॥' 

इनसे भिन्न उक्त रुक्षणरुक्षित जाति कदलाती है, सो सत्ता जाति अस्‌! 
धातुका प्रकृतर्मे अर्थ नहीं है । सत्ता जाति जङ्‌ है, जड़का चेतन आत्मके साथ 
अभेदान्वय नहीं हयो सकता, क्योकि जड ओौर चेतना परस्पर विरोध दे । 
विरुद्धका अमेदान्वय नदीं हो सकता ॥ १९९ ॥ 

अच्छा तो “असिः शब्दका क्या अथै दै, इसपर कहते दै 'नाऽभूतं 
भवनम्‌" इत्यादि । 

(पाको भवतिः हत्यादि शब्दके प्रयोगसे अभूत-भवन भूधातुसे प्रतीत 
होता है । पाककी उत्यत्तिके बाद (पाको भवतिः यह प्रयोग न्वी होताः 
किन्तु "पाकोऽस्तिः मह प्रयोग होता है । मच्पि “अस्‌ भुवि" “मू सत्तायाम्‌! इस घातु 
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शब्दाद्यगोचरोऽप्य्थ लक्षणापाश्रयात्‌ श्चतौ 

सदित्यादिपदेः साक्षादात्माऽस्माकमिती्यते ॥ २०१ ॥ 
पारुके अनुसार दोनोँका आपाततः एक दयी अथे प्रतीत होता है, तथापि उक्त 
भतीतिकी उपपत्तिके ङिए “सू"धातुका अभूत-भवन अर्थं माना जाता है । अभूत- 
भवनसे “खपुष्पं भवतिः इसका परिहार होता है । उत्पत्ति भी अथं माना जाता है, 
अतएव रोहितो रोहितादासीदूधुन्धुस्तस्य खतोऽभवत्‌ इत्यादि पुराण-श्छोकं 
“भू'घातुका उत्यत्तिरूप अथं स्पष्टतया निर्दिष्ट हे । अभूत-मवनतसे (भकाद्यो भवति" 
इसका वारण होता है । अर्न्धसत्ताकका सत्ताखाभ ओर आदक्षणसम्बन्ध इत्यादि 
“मूःधातुका अय नदीं हे, क्योकि आत्मा वस्तु नित्य है, नित्यम अमूतत्वां का 
बा होता है। आत्मा सदा भूत है, अगत नहीं, अतः मुख्य अका त्याग 
कर रक्षणाढृत्तिसे अन्वययोग्य अथैको असूषात्वर्थ मानते है । सत्‌ ओर असत्‌--- 
ये दोनों राब्द लोकम तथा वेदम परस्पर मरतिद्वन्द्रितया प्रयुक्त होते षँ । असतसे 
भिन्न सत्‌ जौर्‌ तसे भिन्न असत्‌ है । शून्यसे--मसत्‌से- -विरुक्षण चिद्धूप आत्मा 
सत्‌ कहरखता है ॥२००॥ 

अन्यवाचक शाब्द अन्यका बोधक दहो सकता दहै, यह कते दै - 
श्ब्दाद्यगोचरोः इत्यादिसे । - 

“यतो वाचो निवतेन्ते अमाप्य मनसा सह, यद्वाचा नाभ्युदितं येन वागभ्युद्यते 
इत्यादि श्रुतिसे आत्मा रदाब्दादिका गोचर नहीं है। सामान्य ओौर विदोष धर्म 
जिसमे रहता हे, वदी शब्दका अर्थं होता है । स्वपमदृततिनिमित्तविशिष्ट अथे 
दाब्दका शक्तिमरह होनेसे राब्द द्वारा सप्रकारक ही ज्ञान होता, निष्भकारक 
नदीं । निधेर्मफ ब्रषमे सामान्य या विरोष को$ ध्म नहीं ै, इसङ्िण 
वह राब्दगोचर नहीं होता, फिर भी वेदान्तमे सब पदोकी शद्ध ह्मे रक्षणा 


मानी जाती है, रुक्षणासे शद्ध ॒जश्चका निर्विकल्पक बोध होता दै । निष्प्रकारक 
केवरूग्यक्तिमात्रविषयक बोध निर्विकल्पक बोध कहराता है, अतणएव-- 


फरुव्याप्यत्वमेवाऽस्य शाखङ्ृद्धिर्निराङ्ृतम्‌ । 
भक्षण्यज्ञाननाच्चाय वृत्तिव्याप्यत्वमिष्यते || | 
~ इत्यादि वाक्य संगत होते दँ । तथा श्रोतव्यः श्रुतिवाक्येभ्यो मन्तन्यश्चो- 
पपत्तिभिः' (आसा वा सरे द्रष्य: श्रोतव्यः, इत्यादि, वाक्योंसे आस्मश्रवणका 
विधान किया गया हे, अन्यथा वेदान्त दी व्मथ हो जरयैगे । सर्वथा शब्दका अगोचर 
होनेसे वेदान्त द्वारा आत्मभवण नहीं हो सक्रेगा | यदि वेदान्तवाक्यसे आस्माका 
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उत्पत्तावधिकारे च यद्धिधिद्रयमीरितम्‌ । 
कर्मदष्टान्तसाम्येन न तद्युक्तञदीरितम्‌ ।॥ २०२ ॥ 
कर्मस्वरूपबोधे हि व्यापारो नेष्यते विधेः । 

फिन्तु बुद्धमसुष्ठातं पुरुषं प्ररयेदिधिः ॥ २०२ ॥ 


यथार्थज्ञान मी नहीं होगा, तो भुक्ति मी नदीं होगी ओर वेदान्तविद्या ब्रह्मविद्या 
मी नहीं हो सकेगी इत्यादि अनेक दोर्षोका प्रसंग हो जायगा । इसङ्िए 
वेदान्तवाक्यवटक सत्य, आनन्द आदि पदौकी अखण्ड चिदुव्यक्तिमान्नम रक्षणा 
मानते दँ । अन्य अके बोधक शब्दका रक्षणादृत्तिसे अन्यत्र प्रयोग होता है, 
अतएव गङ्गायां घोषः” इत्यादि वाक्यम गङ्गादि पदकी तीरादि अर्थम लक्षणा 
सर्वेसम्मत होती है ॥२०१॥ 

(उत्पतावधिकारे च' इत्यादि । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत्यादि वाक्यम 
श्ञातव्य' पदका अध्याहार करके उत्पत्तिविधि तथा "आत्मा वा अरे द्रष्टन्यः? 
` इस ॒ वाक्यर्मे “मोक्षकामेन इस पदका अध्याहार करके अधिकारिविधि, ये दोनीं 
विधियो कर्मविधिकी तरह वेदान्तमे मी दैः एेसा जो पूर्वमे कहा गयादहै, सो 
` ठीक नहीं हे, क्योकि कर्म प्रदृत्तियोग्य होता 2, इससे उसमे विधि हो सकती 
है । वेदान्तबोध्यं आत्माका ज्ञान प्रदृत्तियोग्य नहीं 2, इसर्िए उसमे विधि कैसे 
होगी £ यदि विधि न मानियेगा, तो उक्त ज्ञानमें सुमु्चकी प्रहत्तिन होगी, 
` इसकिए सुसुश्चकी प्रवृत्ति दी विधिसाधकहै। उक्त दो विधियेकि माननेषर 
` विनियोगविधि तथा प्रयोगविधि मी अवक्य माननी पड़गी, क्योकि इनके बिना 
उक्त दो पिषियां नहीं रह सकतीं ॥२०२॥ ‹ 

इस आष्षेपका समाधान करते दै--कर्मस्वरूपबोघे" इत्यादिसे । 

कर्मोत्पचिविधिका व्यापार कर्मस्वरूपनोधनमात्रके र्एि इष्ट नहीं हे, 
क्योकि त्स्वरूपमात्रका बोधन निष्फरु है, किन्तु वह अवगत कर्मके अनुष्ठानके 
क्रि कमम पुरुषकी प्रेरणा - विश्रान्त होती है । तात्पर्य यह दहै कि 
उत्पत्तिविधिसे कर्मका ज्ञान होनेपर फरुकी अपेक्षा दोती है, अतः अधिकारि- 
विधिसे फखन्ञान दोनेपर विनियोगादिविधि द्वारा प्रयोगपर्यन्त व्यापार समाप्त 
दता है । म्योगके बिना फलभा्ि नदीं होती, इसक्िए अनुष्ठानपर्यन्त व्यापार 
आवद्यक ह ॥२०३॥ | 
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तथाऽऽत्मतत्वबोधेऽपि न काचिद्‌ व्यापतिर्विधेः | 
कर्मस्थानीय आत्मा हि नाऽयुष्ठेयः कदाचन ॥ २०४ ॥ 





(तथाऽऽत्मत्बोधेऽपि' इत्यादि । कर्मकाण्डमें उत्परतिविधिका व्यापार जैसे 


्रयोगप्यन्त होता & वैसे वेदान्ते कोई विधिव्यापार नहींदहै, कारण कि कर्म 
सनुष्टेय हे । अमुष्ठानके बिना उसके ज्ञानमात्रसे कुछ फर नहीं होता, अतः फल- 
लछमके उपयुक्त व्यापारपर्यन्त उक्त विधिका व्यापार माना जाता है । कर्मस्थानीय 
आत्मा कमी मी अनुषेय नहीं हे । यदि कूटस्थ नित्य होनेसे उसमे क्रियाका 
सम्पक ही नहीं है, तो विधिकी आवदयकता कैसे होगी ? यह वेदान्तसिद्धान्त है । 

भाव यह है कि कर्मोत्पत्तिविधिके साथ अधिकारिविधिका सम्बन्ध 
होता दै, अधिकारिविधिके विना नियोज्यका शम नहीं होता । यदि अनुष्ठान- 
कतीका नियोगके साथ सम्बन्ध नहीं रहेगा, तो कर्मानुष्ठान दी कैसे होगा £ फरू- 
कामी हयी नियोज्य कहराता है ! नियोज्यका राम होनेपर किन साधनोसे कैसा 
कुर्म करना ? इसकी अपेक्षा होनेपर विनियोगविधि ओौर प्रयोगविधिका सम्बन्ध 
होता ह । सामभ्रीके ज्ञात होनेपर फमीनुषठान होता है, तन जाकर अयुष्ठाताको 
फरप्रापि होती है, यह कर्मविधिकी भ्रक्रिया है | वेदान्ते आस्मन्ञानको यदि 
विधेय मार्ने, तो केवरु उत्पत्तिविधि कह सकते हैँ । परन्त॒ अधिकारिविधिका 
आत्मज्ञानमं प्रवेद नहीं हो सकता, कारण कि आत्मज्ञान अनुष्ठेय नहीं है । अयुष्टेय 
पदाथ पुरप्रव्यापाराघीन होता है, क्योकि वह पुरुष द्वारा कमकवमन्यथाकतुम्‌ 
योग्य है । ात्मन्ञान प्रमाणतन्त्र तथा वस्तुतन्त्र दै, पुरुषतन्तर नहीं है, इसङिणए 
अधिकारिसबन्धका आत्मज्ञाने प्रवेश नदीं है । धिकारिविध्यादिके निना उत्पत्ति- 
विषि मी नदीं हो सकती । आत्मज्ञानके फरुका- मोक्षका--मागी आत्मा है । 
यदि को कि फरुस्वाम्य ही मधिकार है तथा तत्फरमोक्छृत्व दी तदधिकारित्व है, 
अतः अषिकारिसम्बन्ध हो सकता है । तो यह कथन टीक नहीं है, कारण कि 
अधिकारी संसारी आत्मा है या शुद्ध ? प्रथम पक्ष्म अधिकारसम्बन्ध हो सकता है, 
. परन्तु ससारी आतमा, सिद्ध होनेसे, विधेय नदीं हो सकता । अगर असिद्ध 
होता, तो विधिमी होती यदि किये कि आमज्ञानमें विधि है, अतः 
विधिविषय दरेनका विषय होनेसे आत्माका जधिकारसम्बन्ध हो सकता है, सो टीक 
नहीं दै! कारण कि "भात्मा बरष्टन्यः” इस वाक्यसे छद्धातमाका दु्दीन मोक्षोपाय हे, 
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व्रीह्यादिबिषय यद्वद्यल्नेनाऽपि निरूपितम्‌ । 
प्रत्यकषज्ञानमीषच न विधिस्पद्दम्हति ॥ २०५ ॥ 


संसारी आत्माका रीन नही, अतः आप शुद्धात्मदद्यनमे ददी विधि कट 
सकते है, ददीनके विषय मूत शुद्धात्मा फरूभोक्तुत् नदीं है, अतः अधिकार्‌- 
सवन्ध न होनेसे वेदान्तमे कोई विधि नहीं हो सकती ॥ २०४ ॥ 
यदपि पूर्वपक्षीको शुद्धा्मज्ञानका उत्पत्तिविधिविषय होना इष्ट है, तथापि 
अधिकारविषिकै सम्बन्धका पवेश नहीं ददो सकता, इसे दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट 
करते ईै--'व्रीद्यादि °” इत्यादिसे । 
जसे बीद्यादिविषयक प्रत्यक्षे प्रमाणरूपसे खनिश्चित होनेपर भी दशपूणी- 
भासाधिकारके सम्बन्धका व्रीह्यादि प्रत्यक्ष द्वारा खभ नहीं दोता, वेसेदी 
घरदान्तमँ उत्पत्तिविषि्मँ होनेपर भी सत्यानन्दादि वाक्य द्वारा अधिकार आदि 
विधिर्योका थोडा मी स्प नहीं होता । ` तात्पय यह है कि ध्यदाग्नेयोऽष्टाकपारूः 
इत्यादि कर्मोसत्तिविधिमे स्वविहित कर्मके अमुष्ठानके लिए कः? केन? 
कथम्‌ 2 अर्थात्‌ कौन, किससे ओौर कैसे अनुष्ठान करे £? इसकी अपिक्षा 
होनेसे अधिकार आदि विधिर्योका सम्बन्ध होता है, अन्यथा कर्मोपित्तिबोधक 
 धाक्य व्यथ दो जायगा । अनुष्ठानसे ही पुरुषार्थका राभ होता है, कर्मस्वरूपे 
 ज्ञानमात्रसे नहीं । बीद्यादिविषयक प्रत्यक्ष म्माण है, किन्तु वह॒ नीहिस्वरूप- 
मात्रका परिच्छेद कराकर पुरुषार्थका साधक होता दहै, अतिरिक्त किसी 
अनुष्टेय पदाथका बोधक नहीं होता, इसरिए उसका स्वरूपपरिच्छेदसे 
अतिरिक्त फर नहीं है, अतः वरहो अधिकारादिविषिर्योके सम्बन्धका प्रवेश नहीं 
होता एवं आत्मज्ञानम यदि उत्पत्तिविधि मारने, तो भी शुद्धात्मा प्रमाणान्तरसे 
अज्ञात है । बीश्चादिके प्रत्यक्चके समान स्वरूपके परिच्छेदक हनेसे उसके ज्ञापक 
सत्यानन्दादि वाक्य द्वारा पुरूषाथं॑सिद्ध दो जाता दै अर्थात्‌ आत्मयथाथन्नानसे 
अविद्या निदृत्ति द्वारा स्वतःसिद्ध मोक्चखूप परम पुरुषाथेके साधक होनेसे सत्या- 
 नन्दादि वाक्यों अज्ञातज्ञापकत्व ओौर समप्रयोजनत्व रक्षण प्रामाण्य सिद्ध दो जाता 
ह, स्वखूपपरिच्छेदसे अतिरिक्त अनुष्ठेय पदार्थैके वे बोधक नदीं दै, अतः प्रयोग- 
विषिपर्यन्त व्यापरारकी अपेक्षा नदीं दै । ओर कमेसिपत्तिविधिसे वषम्य होनेके 
कारण वेदान्तरमे उत्यत्तिविधि शी मानना अनुचित दै ॥ २०५ ॥ 
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नाऽऽत्मघोधस्तथा वेदवाक्यजन्यो विधि स्प्रेत्‌ । 
किन्वैन्द्रियकविज्ञानमिव सिद्धार्थनिष्ठतः ॥ २०६ ॥ 
एवं च सति वेदान्ता ब्यतत्त्वमरौकिकम्‌ | 

्र्रोधयन्ति विष्वस्तनिखिरुदेतमज्ययम्‌ ॥ २०७ ॥ 





उक्तार्थका ही पुनः स्पष्टीकरण करते दै--“नाऽऽत्ममोध ० इत्यादिसे । 
वेदान्तवाक्यजन्य शुद्धासमविषयक बोध विभिका स्पद नहीं करता । किन्तु रेन्दियक 
विज्ञानकी-- मीद्यादि विषयक चाक्चुषादि परत्यक्षकी-तरह केवर सिद्धार्थे वेदान्त 
परिनिष्ठित अर्थात्‌ जसे प्रत्यक्ष वस्तुस्वरूपमात्रका बोधन कर समाप हो जाता 
है, वसे दी वेदान्तवाक्य सिद्ध जर ुद्धख्प ब्रह्ममात्रका बोधन कराकर पर्य- 
वसच्र--समाप्त-- हो जते है, इसीसे पुरुषाय भी सिद्ध होता है ॥ २०६ ॥ 
^एवं च' इत्यादि. । सिद्धार्थबोधक प्रत्यक्षादि प्रामाण्यके स्वीकृत होनेपर 
ब्रह्मतत्त्वके बोधक वेदान्त भी ब्रह्मने प्रमाण हैँ । “अग्निर्हिमस्य भेषजम्‌ इसकी तरह 
ज्ञाताथेक होनेसे वे अप्रमाण क्यों नहीं होते ? इस राङ्काकी निच्रत्तिके रछ्िए कहते 
है-- अलौकिकम्‌! । यपि आत्मा दी ब्रह्म है ओौर उसका सबको प्रत्यक्ष है, 
क्योकि आत्मामं “जहमनहम्‌ , नाऽहम्‌" इत्यादि संशय तथा विपर्यय नहीं होते, 
अतः स्वात्मा सदा ज्ञात है, तथापि अन्तःकरणादि अध्यासविरिष्ट आत्माका ही 
वह प्रत्यक्ष है, शुद्ध ब्रह्म लौकिक मत्यक्षादिका विषय नहीं है, अतः अरौकिक 
वेदान्तवाक्य आत्मके बोधक होनेसे उक्त वाक्यके समान अप्रमाण नही है, फिर भी 
निष्मयोजनत्वरूप अपामाण्यकी परसक्तिकी शङ्कासे “विध्वस्तनिखिलदैवम्‌' कदा । 
(निष्वस्तम्‌--विनाशितम्‌-' "निखिरुम्‌--सर्वम्‌-- द्वैतम्‌--तरह्मातिरिक्तम्‌-यस्मिन्‌ 
यद्धानि तादराम्‌ अथात्‌ निखिरुपपश्चाभावोपलिक्षित ब्रक्षस्वरूपके बोधक वेदान्त, 
निष्परयोजन नहीं ह । "द्वितीयद्वि मयं भवतिः इत्यादि श्चति तथा अनुभवसे दैत- 
निबन्धन दी दुःख प्रतीत होता है । सकर द्वेतके निवृत्त होनेपर दुःखकी सम्भावना 
दी नदीं रहती, मतएव तत्र को मोहः कः सोक पएकत्वमनुपदयतः, इत्यादि श्रति 
दैताभावसे. सोक, मोह आदि सांसारिक निखिर दुःखक्धी निदृचतिका बोधन 
करती है । निखिर दवैतकी निवृक्तिके साथ यदि आत्माकी मी निड़त्ति होगी, तो 
शून्यवाद ही मानना ठीक है, इस प्रकार नौद्धके जआ्षेपका निराकरण करतेके 
क्ण अव्ययम्‌" कदा । विनासी द्वैत कल्पति है, भतः ज्ञानसे उसीकी 
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एेकात्म्यवस्तुयाथात्म्यप्रकाश्चनपरीयसः । 
वचसस्त्वतिरेकेण र्विः मानं तद्धुरं बेत्‌ ॥ २०८ ॥ 


निवृत्ति होती है, आत्मा कल्पित नहीं है, अतः अनव्यय-जविनाद्ी-- दै । यदिः 
आत्माकी निद्त्ति होगी, तो कोई साक्षी नहीं हो सकेगा, असाक्षिक निच्रत्तिमं कुछ 
प्रमाण नहीं है, अतः बौद्धकी शङ्का तुच्छ है ॥ २०७ ॥ 
निधैर्मक ब्रह्मे ममाणान्तरकी प्रचरत्तितोदहो दी नदीं सकती, अतः कैवंख 
वेदान्तेकवेय ही ब्रह्म है, यह कहते है--"एेकात्म्य ° इत्यादिषे । 


एक आत्मा ही यथाथ वस्तु दै ओर सन अविदयाकल्ित होनेसे गन्धर्वै 
नगर आदिकी तरह अयथा है, अतएव श्चति कहती दै-- यत्र हि द्वैतमिव मवति 
तदितर इतरं पद्यति' । अर्थात्‌ बह्म अवियावद्च द्वेतमिव- द्वैतकी तरह-- 
होता है। इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि वस्तुतः दैत है नही, किन्तु 
वह प्रतीत होता है । जसे बाध होनेके पश्यात्‌ युक्ति ही रजतके सदय माद्म 
हुड वस्तुतः वह रजत था ही नहीं, यह ज्ञात दहयोतादहै, वैसे दी आतमतस्वके 
यथाथ ज्ञात होनेपर आत्मा दी द्वैतके सदश प्रतीत इभा, वस्तुतः द्वैत था दी 
नही, एेसा ज्ञात होता है। वास्तविक आत्मा ही एक त्खहै, सोभी 
सांख्यादि दैतवादिययोके मतानुसार अनेक नहीं दै, किन्तु एक हीह । 
अतएव "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता इत्यादि श्रुतिर्योसे अनेक 
चेतर्नोका प्रतिषेध स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है तथा सदेव सोम्येदम्‌ आसीदेकमेवा- 
द्वितीयं ब्रह्म" इत्यादि. एेकात्यका उपक्रम ओौर शेतदृात्म्यमिदं सर्वम्‌" इत्यादि 
उपसंहार भी एकात्मामें ही हे, अतः उपक्रमोपसंदरादिसे पूर्वोक्तं एेकातम्यके 
प्रका्यनर्मे--प्रनोधनमे-- परीयान्‌--अतिसम्थ वचन--तस्वमस्मादि महावाक्यं 
है, क्योकि इनसे मिनन कोई भी प्रमाणान्तरं उक्ताभके भकाद्यनमै समर्थं 
नहीं है, अतः मानान्तरप्रवेरकी सम्भावनाके अभावसे तत्त्वमस्यादि बेदान्तमहावाक्षयं 
ही उक्तात्मस्वरूप्मे ष्ठ॒ प्रमाण दै । परमाणान्तरागोचर होनेसे बेदान्तमं 
अयुवादकत्व रक्वा भी नदीं हो सकती, अतः अन्ञातज्ञापकत्वरुक्षण भामाण्यं 
वेदान्ते दृ है । अतिरेकेण--मेदेन उपरक्षितः-- यह (जराभिस्तापसः' की तरह 
उपरक्षणमें तृतीया विभक्ति है अर्थात्‌ वेदान्तवाक्यभेदसे उषरूषित मानाध्तरं भी 
उक्त अभम प्रमाण नदीं है, यष्‌ भाव दहै ॥ २०८ ॥ 
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शाब्दज्ञानविधावेवं वेदान्तेषु निराडृते । 

अपरे पण्डितम्मन्या विध्यन्तरमिहयोचिरे ॥ २०९ ॥ 
अन्योऽप्यनुभवोपायो सननध्यानरक्षणः । 

सोपायो विहितोऽस्त्येव प्रतिपत्तिविधि विना ॥ २१० ॥ 


“श्ाब्दज्ञान ० इत्यादि । वेदान्तमे उक्त रीतिसे शाब्दज्ञानकी विधि 
नहीं है, रेसा सिद्ध होनेपर मी दूसरे पण्डितंमन्य [ उपारुम्भाथे पण्डितं- 
मन्य कहा है, अर्थात्‌ जो वस्तुतः पण्डित हँ नही, किन्तु अपनेको स्वयं पण्डित 
मानते दै, वे पण्डितंमन्य कहे जति दै ] फिर वेदान्तमे विष्यन्तरका अङ्गीकार 
करते हँ ॥ २०९ ॥ 

अन्यो ° इत्यादि । प्रतिपक्तिम--साक्षा्कारात्मक ज्ञान्मे-- विधि नहीं 
हौ सकती; कारण किं घटदिप्रत्यक्षके सदश्च द्वितीयामाबोपरक्षित बह्म 
विषयक मानसचरृत्तिरूप साक्षाकतार विषयाधीन तथा प्रमाणाधीन है, पुरूषाधीन 
नदीं है। विधेय वही दह्ये सकता है, जो पुराधीन हो । ब्रह्मघ्ररूप- 
साक्षाकार तो ब्रह्माभिन्न होनेसे नित्य है, साध्य नहीं है; अतः उसका भी विधान 
असंभव ही है, अतः दोनों प्रतिपत्तियां विधियोग्य नहीं हँ । इससे प्रतिपत्ति- 
सामान्यम विष्यमाव सिद्ध हो चुकरा। 

अव ्रोतम्यो मन्तम्यः” इस श्रुतिके अनुसार निदिध्यासनमे-ध्यानमे-विधि 
हे, यह माननेवाखोका मत कहते है -दृसरा अर्थात्‌ मननध्यानरक्षण आतस्मद्रीन- 
क] उपाय इतिकतेव्यतकि चिना नहीं हयो सकता, इसरिए इतिकर्षव्यताका भी 
विधान आवद्यक है । इतिकतग्यता है--रामदमादिसाधनसेपत्ति । तत्सहित आसम- 
साक्षाकारके साधनभूत मननध्यानरक्षण प्रसंख्यान उपायशब्दसे विवक्षित है । 
 मननध्यानरक्षणकी भननपुवंकं ध्यानं लक्षणम्‌ स्वरूपम्‌--यस्य सः" यह ब्युतत्ति ` 
है। यहां रुक्षणश्चब्द स्वरूपतात्पयैसे कहा गया है-जेसे 'साध्याभाववद्‌- 
वृत्तित्वम्‌, व्या्तिका रक्षण व्यापतिस्वकप होता है । इसरिए प्रकृते गन्ध- 
वस्वरूप प्रथिवीरक्षणकी तरह रक्षणब्द धर्मेपरक नहीं है । मननरान्दके ` 
उपादानका प्रयोजन यह दै कि केवर ध्यान कहनेसे विपरथेयासक ध्यानका ` 
भी संग्रह ह्यो जायगा । तत्र प्रत्ययैकतानता ध्यानम्‌, इस योगसूत्रके अनुसार ` 
निरन्तरन्ञानोत्पादसंतति ध्यान कहलता है । ध्यानसे दो प्रकारका ज्ञान होता 
ॐ तान्प पौर प्रमादमक । प्रथम्‌ ज्ञानके निरन्तर अभ्याससे वस्तुका निश्वयासंक 
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आघृत्तिरहि प्रसङ्कयानं शब्द्‌युक्त्थोरिदं सिह । 
मननध्यानरूपत्वात्‌ साक्षात्कारयितुं क्षमम्‌ ॥ २१२ ॥ 
वस्तु-- बह्यासैक्य- मानान्तरका विषय नहीं हे, केवर शाक्लका दी विषय हे । 
अतः इसमे यदि शाख प्रमाण नहीं होगा, तो उक्त इच्छा नहीं होगी, अतः उसके छिए 
शाख प्रमाण आवकयक है । शाखसे सिद्ध द्ोनेपर तत्साक्षात्कारके उदैरयसे उपायके 
सहित प्रसंख्यानका विधान है । यदि राङ्का दहो किं शाख्रसे उक्तं विषयका जो ज्ञान 
होता है वह भीतो अनुमव दी दहै £ क्योकि शाब्दज्ञान मी अनुभव माना जाता 
है । हां, माना जाता है; परन्तु वह परोक्षातममक अनुभव ह, अपरोक्षातमक अनुभव 
सुसुष्ुका उदेश्य है, इसकिए प्रसंख्यानविधि मानते हैँ । परसंख्यानसे आसमतत्वकां 
साक्षात्कार होगा, इसमे क्या प्रमाण दहै £ शाखके प्रामाण्य पूरा विश्वास होनेसे 
राखबोधित तत्साक्षात्कार अव्य होगा, इसमे दद निश्यय होनेसे दी तत्साक्षा- 
त्कारके ङिए “पर्येत्‌ इस वाक्यसे प्रसंख्यानविषि मानते दें । 

राङ्का-- यदि. शाखका वस्तुबोधन तथा प्रसंख्यानविधि दोनों तास 
मानोगे, तो वाक्यभेद दहो जायगा । 'सच्रदुचरितः शब्दः सक्ृदेवाथ बोवयतिः 
इस न्यायसे दो अर्थोक्ता बोघ करानेके किए आवृत्ति द्वारा दो वाक्य मानने 
पगे । एक वाक्यसे दो अर्थोका बोध नहीं होता। शब्द; बुद्धि जौर 
कर्मका विरम्य भ्यापार नहीं माना जाता, इसर्एि क्मदाः दो अर्थोक्ता 
मोघ मी एक वाकष्यसे नहीं दहो सकता । 

उत्तर--प्रसंख्यान व्यापार है । प्रसंस्यान द्वारा आलेक्यके बोधने तात्पर्य 
होनेसे प्राघान्यसे दो अर्थोका बोध कराना अभीष्ट नहीं । प्राधान्येन दो अर्थोका 
बोध माना जाता तो वाक्यमेद्‌ होता । यदहापर आलमैक्यबोधन प्रधान है, 
परसंख्यानविधि व्यापार है, अतः वह अप्रधान है ॥ २१२ ॥ 

मरसख्यानको स्वरूप बतराते हे-- (आदचि ० इत्यादिसे । 

अनुमानर्प युक्ति मनन गौर "त्वमसि इत्यादि शब्द्--इन दोनोंकी पुनः पुनः 
लीव्ृत्ति ही मननपूचैकष्यानदूप दहोनेसे मसंख्यान कहलाती है । पभ- मङ्कष्ट-- 
सस्यान- ज्ञान । ज्ञाने पकषे है--यथार्थत्व । यथाथराब्दज्ञानानुवृत्ति परसंडयानसे विव- 
कित है । शब्दानुदिक्षा माव है--सा्थकसब्दानुदृत्ति । यदी उपासनापरषयीय नि- 
दिष्यासन ह, यदी मालैकत्वका साक्षात्कार करानेमे समर्थ है । युक्तिसहश्रत ाश्चते 
तच्वन्नान. होता हे । एक एकसे नदी, तो पसख्यानविधिका कयां प्रयोजन द्रे ? प्रमोजन 
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प्रमाता मापकः; शब्दो युक्तिराघरत्तिरित्यसी । 
चत्वारोऽपि प्रमाणस्य पादा एेकात्म्यदशकाः ॥ २१४ ॥ 


प्रत्येकं प्रमितेर$द्धिः पादरेतैः ऋमाद्‌ भवेत्‌ । 
वद्धेधिश्रामभूमिर्या सा साक्षात्छृतिरीयेते ॥ २१५ ॥ 


यह है कि शाख तथा युक्ति दोनों परोक्ष ज्ञानके जनक हैँ, इसङ्िए युक्तिसहश्रृत 
राखसे अपरोक्ष ज्ञान नहीं हो सकता, “धूमोऽयम्‌' इस वाक्यसे सहकत मी धूम 
वदहिसाक्षा्कारका अनक नहीं है एवं युक्तिसहकृत मी (तच्वमसिः आदि. वाक्य 
साक्षात्‌ साक्षात्कारका जनक नदीं हे, किन्तु वह उक्त साक्षात्कारके किए सहकारी 
कारणरूपसे प्रसरुयानविधिका भी आश्रयण करता है ॥ २१३ ॥ 

प्रमाणहेतुक तत्त्वसाक्षाव्कार ध्यानादिजन्य कैसे हो सकता है ? इस राङ्काकी 
निदृ्तिके छिए प्रमाणमूत चार पाद कहते ईै--श्रमाता' इत्यादि । 

प्रमाता-- स॒सुश्चुपुरुष । प्रमापक--भमितिजनक (तत्वमसि आदि. शाब्द । 
युक्ति--अनुमितिख्पा । आवृच्ति-- ध्यान । ये चारो ममाणके पाद-- अंश -एेका- 
त्यददीक ह । इन्टीं चारके द्वारा आत्मतच्वका साक्षात्कार होता है, अन्यथा नहीं । 
यहांपर यह शद्धा होती है कि एेकात्यबोधक शाखरको युक्यादिकी यदि अपक्षा है, 
तो स्वतः प्रामाण्यकीं हानि होगी ओौर सापेक्ष होनेसे पौरुषेयवाक्यके सदश्च वेदवाक्य 
मी अप्रमाण हो जायगा । इसका यह उत्तर है कि युक्त्यादि प्रमाणान्तर नहीं दै, किन्तु 
प्रमाणके अंश श, प्रमाणके चार अञ्च कटे गये द, चाय अंश मिकुकर आत्मेकल्व् 
प्रमाण र । अतः युक्त्यादिसापेक्ष "तत्वमसिः आदिः वाक्यमें सापेक्षत्वरक्षण अपरामा- 
ण्यप्रसक्ति नहीं ्ै । राब्द, युक्ति, प्रसंख्यान ओौर आत्मा ये चारों अद्य मिरख्कर 
जिज्ञासु पुरुषको आेकलत्वरूप वस्तुका बोध कराते, इसी तात्प्यसे यह इरोक दै- 

(टराब्दयुक्तिप्रसंख्यानैरासमना च सुसुक्षृवः । 
पर्यन्त सुक्तमात्मानं प्रमाणेन चतुष्पदा ।॥' 

अर्थ स्पष्ट है।॥२१४॥ 

श्रत्येकम्‌' इत्यादि । उक्त॒ चारों पाद मिरुकर वस्तुस्वरूपके बोधक 
छै या चारों मिर्कर वस्तुस्वरूपविषयक भ्रमितिके जनक दँ ओौर 
परमिति केवर वस्तुकी प्रकाशक है। द्वितीय पक्ष दी युक्त भरतीत होता है । 
जेते तेर, बत्ती ओर अभ्नि--ये तीनों भिरुकर दीपके जनक होते है 
जौर दीप. घयदिका प्रकादाक होता दै, वेसे दी चारो पाद भमितिके जनकं 
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साक्षास्कृतात्मयाथात्म्यः प्रसङ्कुयानं न वीक्षते । 
मदीयुत्तीय॑मो कथिन्नावं इुत्राऽप्यपेक्षते ॥ २१६ ॥ 
सम्भूय पादाः सर्वेऽपि द्यैकास्म्यं बोधयन्त्यमी । 
तेरबत्यश्यो यद्रू दीपं सम्भूय ङवते ॥ २१७ ॥ 


छै ओौर भरमितिसे वस्तुका प्रकाशा होता है । मिरुकर भरकाराक होने इष्टान्त नहीं 
ह, इसछिए प्रथम पक्ष अयुक्त है । 
जौर यह मी कारणद्कै कि एक-एक पादकी बृद्धिते प्रमितिकी बृद्धि 


मानी गई दै, आत्मके बिना तो प्रमिति हो नहीं सकती, इसक्एि आस्मा 


तो सर्वत्र आवद्यक दी ह । इससे अतिरिक्त तीन पाद है, इनमे एक-एककी 
बृद्धिस्े प्रमितिकी इद्धि होती है । शब्दजन्य प्रमितिकी अपेक्षासे युक्ति- 
सहकृतश्ब्दजन्थ प्रमितिकी बृद्धि होती है तथा तदपेक्षासे भी राब्द, 
युक्ति ओर प्रसंख्यानसे जो वृद्धि होगी सो ओौर अधिक होगी । यह प्रसख्यान- 
वादि्योका मत है, इससे यह सिद्ध होता & कि उक्त चारों पाद मिरुकर 
निषयके भकाशक नदीं ह, किन्तु भमितिके जनक द, इस भावसे कहते दँ कि 
न पादो से प्रत्येकं पादसे क्रमदाः परमितिकी वृद्धि होती है। इदि 
विश्रामभूमि अर्थात्‌ बृद्धिकी समाप्त भूमि, जिसकी अपेक्षासे अधिक प्रमिति नहीं 
हो सकती, जिस्म चरमोत्कर्षकी समापि है, सो चुद्धि आसमेक्यसाक्षात्काररूपा 
छदी जाती है, वदी तच्वज्ञान ६ ॥ २१५ ॥ 

(साक्षात्‌०' इत्यादिः । जो आस्मसाक्षात्कार कर ठेता दै, वह पमरसरूयानको 
नहीं देखता, इसमे दृष्टान्त कहते कोई मी पुरूष नदी पार छर फिर नोकाकी 
अपेक्षा नदरी करता अर्थात्‌ जबतक उपेय फर प्राप्त नहीं होता, . तब तक उपायकी 
अपेक्षा रहती है, उपेयके प्राप्त दोनेपर फिर उपायकी उपेक्षा क्यों होगी 8 
सारांद्य यह है कि संसारखूपी नदीको पार करनेके किए परसंख्यानरूपी नौकाकी 
जरूरत है, इस. नदीके पार करनेपर उक्त नौका अपेक्षित नदीं होती । जिसने 
नदी पार नहीं कीटैः वह. अज्ञ नौ बार 'तत्वमसिका रवण करनेपर मी 
भरसतख्यानके निना उक्त वाक्यश्रवणका फर-आल्मेकत्वसाक्षात्कार-- नदीं पाता, 
सतः उसके किए प्रसंख्यानविषि नियमसे अपेक्षित दै ॥ २१६ ॥ 

सम्भूय इत्यादिः। ये सव चारों पाद मिरुकर ेकात्म्यविषयकः बोधकर 


। 
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प्रमातारं विना साख कस्य स्वार्थावबोधकृत्‌ । 
ग्रमाताऽपि चिना शाखं केनाऽथमवबुध्यते ।॥ २१८ ॥। 

जनक है, इसमे दृष्टान्त कहते इ, जसे तेरु, ब्ती ओौर अभि- ये तीनों मिरुकर 
मदीपको उत्पन्न करते हँ ओर प्रदीप घर आदिका भरकाराक होता &, चसे दी 
चारो पाद मिककर प्रमितिके जनक होते दँ ओौर म्रमिति उक्त विषयकी प्रकारक 
होती है । यदि अर्थोपरुम्भकत्व ओर प्रमितिजनकत्व- ये दोनों व्यापार क्रमः 
उक्त चारों पादम माने जार्यै, तो क्या आपत्ति है £ आपत्ति यह है कि राब्दादिमें 
विरम्य व्यापार कोद मी नहीं मानता। अच्छातो भञे ददी चारों पाद प्रमितिके 
जनक हो, किन्तु उनसे उत्पन्न प्रमिति अपने विषयके प्रकार्न्मे सहकारी- 
रूपसे उक्त पादोौकी अपेक्षा करती दै, पसा मानै, तो क्या दोषै? दोष 
यह है कि प्रमिति अपने विषयक पकासनके लिए स्वजन्मसे अतिरिक्त फिसी 
भी सहायककी अपेक्षा नहीं करती, कारण किं वह स्वय अथप्रकादानर्मे 
समर्थं हे । समर्थको सहायककी अपेक्षा नीं होती, अन्यथा अनवस्थादि 
दोष होगे । प्रदीप आदि मी सहायान्तरकी अनयेक्षके विना स्वयं ही पदार्थके 
प्रकाराक होते है । तैरु आदि केवर प्रदीपके उत्पादकमात्र दँ । सतः उत्पन्न 
पदीपको घटादिके प्रकाश्नके छिए जैसे सदकारीरूपते मी तैर आदिकी अपेक्षा नदीं 
होती वैसे ही प्रकृते भी समन्चना चाहिए । यदि शङ्को कि उक्त चारों पार्दोको 
र्थके प्रकाशक दही मन ओौर भमितिके जनक न मारने, तो क्या दोषे? दोष 
मह है किं यदि उरनं अर्थप्रकाश्क मानेंगे, तो यह प्रभ्म द्योगा कि वे प्रत्येक 
प्रकाडक षै, या मिरुकर £ प्रथम पक्ष्म मी फिर विकल्प होगा-शब्दसे 
प्रकाशित ही अर्थका युक्ति आदिते प्रकाश दह्ोतादहै या अन्य अर्थका ? प्रथम 
पक्षम युक्ति आदि उयथ हो जाते दै, क्योकि तावन्मात्रका प्रकार तो शब्दसे दी हो 
चुका है १ फिर अन्य पादकी क्या जख्रत है £ द्वितीय पक्षम युक्ति आदि भिन- 
भिन्न प्रमाण अपने अपने विषयर्मे उयवस्थित गे, क्योकि ` मिकुकर वे एक 
प्रमाण नहीं हो सकते । आयक द्वितीय पक्षम विजातीय कारणोँसे एक कायं नहीं 
हो सकता ? दण्ड आदिको अपने कार्यको उत्पन्न करनेके छिए्‌ चक्र आदिकी उपेक्षा 
नहीं देखी जाती दै, अतः एक कार्यके किए परस्पर सम्मेखन ही असङ्खत है २ १५७॥ 

“प्रमातारम्‌' इत्यादि । प्रमाताके बिना शास्र किसके प्रति अथका बोधक 
होगा १ . इसङिए शब्द आदि द्वारा अथबोधरम प्रमाता मी कारण है । एवं प्रमाताके 
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संसगेकरपनाश्न्यमप्यैकात्म्य प्रबोधयेत्‌ । 
अतग्याब्र्तितः राख संसष्टा्थाभिधास्यपि ॥ २१९ ॥ 





रहनेपर भी यदि शाखन हो, तो किस साधनसे प्रमाताको अर्थका बोध 
होगा £ इसक्िए शास्र भी उक्त बोधम कारण है । एवं उन दोनोके रहनेपर 
मी यदि प्रसंख्यान न हो, तो आ्मेकलत्वका दशन दी नहीं हो सकता, अतः 
उक्त दशनम प्रसंखयान भी कारण है । यद्यपि शोकम व्यतिरेक द्वारा प्रमाता 
जर शब्दे ही कारणस्व बतलाया गया गया दै, तथापि उपलक्षणसे युक्ति ओर 
परसख्यानर्मे मी तुल्य युक्तिसे कारणत्व समञ्लना चाहिए अथवा राखमुरुक 
युक्ति ओौर शाखविहित प्रसंख्यान---इन दोनोका मी शाखसे हयी संम्रह्‌ हो जायगा 
क्योकि दोर्नोका मूर शाखी है ॥ २१८ ॥ 

पत्यक्षको तरह ॒राब्द साक्षात्‌ पदार्थके स्वरूपके बोधका जनक नहीं दै, 
किन्तु एक ॒पदाथेका अन्य पद्‌ार्थके साथ संसर्रके अथवा संसर्गविरिष्ट पदार्थके 
परोक्षात्मक बोघका जनक है । सहकारीके खामसे मी विपरीत कार्य नहीं हो 
सकता, क्योकि स्वभावका त्याग नहीं हो सकता । अतः उक्त सहकारी द्वारा 
मी ^तत््रमसि' आदि. शाख आस्मेकत्वविषयके अपरोक्षज्ञानके जनक नहीं हयो 
सकते, इस शङ्काकी निषृ्ति करते दै-- “संसर्ग °` इत्यादिसे । 

यद्यपि शाका स्वभाव संखष्ट पदार्थका परोक्षामिधान करना है, तथापि 
निसिहूविकल्पद्यन्य, [अतएव] मसंखष्ट॒“यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ बह्म! इस श्रतिके 
अनुसार अपरोक्षस्वरूप आलस्मेकलत्वका अपरोक्षज्ञान प्रसंख्यान आदि सहकारीवरा 
(तत्त्वमसि आदि राब्दसे उत्पन्न होता है, क्योकि सहकारीके सम्बन्धसे विचित्र 
कायै मी होता हे, इसमे आश्चयै नदीं । जसे धरत जौर मघु- ये दोनों पदा 
स्वतः मारक नहीं द, किन्तु समपरिमाणमे दोनोकि मिलानेपर उनम विषदाक्ति 
या मारकशक्ति उत्पन्न हो जाती है, जो सेवन करनेवालेकी नाश्चक होती ह । 
इस प्रकारके अनेक चष्टान्त रोक तथा राखमे प्रसिद्ध ह । प्रङ्ृतमे 'तच्चमसि' 
जदि वाक्य उक्त सहकारी द्वारा अद्धितीयात्मतत्त्वविषयक निर्विकल्प अपरोक्ष 
ज्ञानके जनक दै, यह सिद्ध हमा । यदी निष्कर्षं कहते है (अतद्ल्यावत्तितः" 
इत्यादिसे । यद्यपि संष्टाथाभिधायी शाब्द दै, फिर मी 'सस्थुरूमनणयु ०› 
4 अाब्दुमस्यदी 9. उग्रेद्यम्‌ः ८ अपाणिपाद 5 नेह नानास्ति कि्वनः नेति नेति 9 
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यतो घाचो निवतेन्ते इति श्चत्यैव दाक्चितम्‌ । 
व्यपास्ताडेषससगैकत्पनं बह्म निभेयम्‌ ॥ २२० ॥ 


इत्यादि सैकडँ श्रतिर्यो समस्व द्वैतके मरतिषेध द्वारा द्वताभावोपरुक्षित चिन्मात्रकी ही 
बोघक दै । अतदूव्यादृत्ति--बरह्मातिरिक्तन्यावृत्ति अथोत्‌ प्रत्यक्ष आदिसे प्रसक्त 
दवेतकी नद्य नि्तति द्वारा शाख उक्त तसवका बोधक दै ॥ २१९ ॥ 

संसरगकल्पनाद्यल्य रेकास्म्यमें प्रमाण कहते दँ -“यतो' इत्यादिसे । 

र्द ॒स्वमवृत्तिनिमित्तविशिष्ट अथैका बोधक होता है । जिसमे कोद धमं 
ही नहीं है, उस अथका बोधक नीं होता । रकृत उक्त तस्व सर्वधर्मद्युन्य हेः 
अतः धर्मकी निवृत्तिसे शाब्द भी निवृत्त हो जाता है अर्थात्‌ उसका. बोधक नहीं 
होता । “असङ्गो द्यं पुरुषः इस श्रुतिसे सब पदार्थोका सम्बन्ध ब्रह्मे भतिषिद्ध हे । 
व्यपास्ता-निषिद्धा-अरोषाणां पदाथीनां ससगैस्य-सम्बन्धस्य-- कल्पना यस्मिन्‌ 
तत्‌ बह्म । इस प्रकारके ब्रह्मे अपुरुषा्त्वकी शङ्काके निरासके किए कहते है-- 
(निभेयम्‌' । “दितीयाद्वै भयं मवति' “अभयं वै जनक प्रासोऽसि' इत्यादि शतिर्थोसे 
सकरुसांसारिकदुःखनिवृत्त्यात्मक नित्य निरतिशय अनवच्छिन आनन्दस्वरूप 
ब्रह्म अपुरुषा नहीं है, किन्तु परमपुरुषाथेस्वरूप है । अतदृन्ावृत्ति यह उप- 
रक्षण दहै अर्थाव्‌ केवर अतदूष्याद्र्तिरूपसे ही शुतियो ब्रह्मका प्रतिपादनं 
नहीं करती, किन्तु “सत्यं ज्ञानमनन्तं जष्य' इत्यादि. तिया बिधिसुखसे जक्षका मति- 
पादन करती दै, यह मी ध्यान रखना चादिए । यदि शङ्काद्ो किं अभी जाप 
कह चुके हैँ कि ब्रह्म निर्धर्म है, चान्द धर्मविरिष्टका ही बोधक होता हे, अतः 
बरह्मसे शब्द निदत्त है । अव आप कहते हैँ किं उदाहृत श्रुतियों विधिसुखसे भी 
तरक्षकी बोधक है, इससे आपके वाक्यम पूवीपर विरोध है । इसका उत्तर दहे कि 
विरोध नदीं है, शाब्द मुख्यवृत्तिसे घभविशिष्टका दी अभिधायक होता है । अतः 
निर्म बह्मका राक्ति द्वारा शब्द बोधक नहीं है, केवर व्यक्तिमात्रका मी रक्षणा दारा 
शब्दसे बोध होता है, जेसे किसीने प्रश्न किया कि "का चन्द्रव्यक्तिः' १ चन्द्रव्यक्ति 
कौन है £ उत्तर हुमा कि प्रकृष्टपकाशः चन्द्रः" । इस वाक्यसे संसरका बोध नहीं 
होता, कारण कि संसग अजिज्ञासित है । अतः संसगीनिषयक प्रश्न नदीं है, केवर 
धंन््रग्यकि दी जिज्ञासित है, इसछिए उत्तरवाक्य मी तन्मात्रका मषफ द, 
एवं (सोऽबं देवदत्तः इत्यादि वाक्य द्वारा भी ससगीनवगादी केवरू व्थक्तिमान्र- 
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मोधयित्वाऽपि चकात्म्यं नाऽन्तरा पयवस्यति । 
आपुमथावधेः शाख्रमप्रामाण्यभयात्‌ स्फुटम्‌ ॥ २२१ ॥ 
परोकषब्रस्या शब्दो हि वदन्‌ स्वाथ स्वभावतः । 
सम्मावयन्‌ प्रमाणत्वं युक्ति स्वीकृत्य वर्त॑ते ॥ २२२ ॥। 





विषयक बोध होता है। असख्यद्नत्िसे व्यक्तिमात्रका संसर्गानवगादी बोध 
सवौनुमव सिद्ध है, इसङ्ए सत्यज्ञानानन्दादि वाक्य विधिसुखसे भी ब्रह्मके 
योधक ह, एेसा कटनेमें पूवीपरविरोधका छे भी नहीं है ॥ २२० ॥ 

निष्प्रपञ्च आत्माका बोध रक्षणा द्वारा यदि शासस दी दोतादहै, तो 
युक्स्यादिका क्या प्रयोजन ? इस दाङ्कापर कहते है "बोधयित्वाऽपिः इत्यादि । 

यद्यपि (तत्वमसि! आदि शाख एेकात्म्यविषयक परोक्ष ज्ञानके जनक दै, तथापि 
मोक्षोपायभूत आस्मसाक्षात्कार्ी उत्पत्तिके बिना बीच उपरत नहीं होते, कारण 
कि वाक्य द्वारा उत्पन्न परोक्षज्ञानमात्रसे पुरुषाथकी परिसमापि नदीं होती, पुरुषार्थ न 
होनेपर निष्प्रयोजनत्वरुक्षण अप्रामाण्यकी प्रसक्ति हो जायगी । नित्य निर्दोष 
अपौरुषेय वाक्यम स्फुट कारणके बिना प्रामाण्यका अपद्वव नदीं द सकता, 
इसर्िपए उक्त शासका मोक्षदेतु आत्मततत्वके साक्षात्कारम भी तात्पर्य हे । 
उसके ङि युक्त्यादि भी शास्रको अपेक्षित दै । उक्त युक्त्यादिस्ङृत “तत्त्वमसि 
आदि शाख सुक्तिफरूक आत्मतत््वसाक्षात्तारके उत्पादन द्वारा उक्ताभम अप्रतिहत 
प्रामाण्यखाभ करता है ॥ २२९१ ॥ 

“प्रोक्ष °` इत्यादि । यदि प्रकृत शासको साक्षात्कारके छिए युक्तिकी अपेक्षा 
है, तो नियोगसपेक्ष ददी चास्रको फलङ्जनक मानिये, युक्तिकी क्या 
जावस्यकता दै £ शब्द संखष्टपरोक्षनोघजनकस्वमाव होता ह, यह स्त्वगी- 
कामो यजेतः इत्यादि वाक्यम दृष्ट द। तदनुसार यदौ मी संयष्टपरोक्षमे 
राब्दकी मदृत्ति है, भरत शब्द मी स्वयं तादसाथीमिषान करता हुआ 
अपौरुषेयादिद्ेतुक भरामाण्यकी स्वम सम्भावना करता हुआ सहायक युक्त्यादिकी 
उपेक्षा करता दै । सारांश यह दै कि नियोगसे अपरोक्ष ज्ञान नदीं हो सकता 
जपरोक्षज्ञानके बिना अपरोक्षस्वरूप बन्धकी निदृत्ति नदीं होती । (तमेव विदित्वाऽ- 
ति्त्युमेति' इत्यादि शुतिसे आत्मसंवेदन दी उकतिका साधन दै, हसङ्िए 
शब्द्‌ मोक्षजनक उक्त साक्षात्कारके ङिष्‌ युक्ति आदिकी अपेक्षा करता दै । 
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न वस्तुदर्धने शक्ता धुमवद्रद्िवीक्षणे । 
आपरोक््याय सा युचिः प्रसङ्खयानमपेक्षृते ॥ २२३ ॥ 
लोके ददीनसम्बद्ध प्रसङ्ख्यानं समीश्षितम्‌ । 
वेदेऽपि फ तथा तत्स्यान वेव्येतद्धिधीयते ॥ २२४ ॥ 








राब्दको उक्त साक्षात्कारके किए युक्तिकी मले दी अपेक्षा दो, पर प्रसंखूयान- 
छी क्या आवश्यकता है १ ॥ २२२ ॥ 


युक्ति भी अपरोक्षज्ञानजनक नहीं है, अतः युक्तिसहक्रेत राब्द भी 
अपरोक्चज्ञानजनक नहीं दो सकता; इसखिए मोक्षदेतु आलेकत्वके अपरोश्चन्ञानके 
उत्पादके र्षि प्रसंख्यानकी भी अपेक्षा है। यदि श्वा दहो किं कैवरु युक्ति 
परोक्षज्ञानजनक ही है, पर आगमसहङ्ृत युक्ति अपरोक्षज्ञानोत्पादनमँ समथ 
हो सकती है, क्योकि सहकारीके वैचिच्यसे विचित्र कार्यं॑होता है, यह चृत 
ओर मधुके दष्टान्तसे सिद्ध कर दी चुके दै । इस शङ्काकी निवृत्तिके ङिए कहते 
द-- "न वस्तु०› इत्यादि । 

सह कारीके वैचिव्यसे अवदय विचित्र कार्यं होता दहै, परन्तु परसख्यान- 
निरपेक्ष युक्तिसदकृत आगमसे अपरोक्षज्ञान कीं भी दृष्ट नहीं है, प्रद्युत 
तावन्मात्रसे परोक्षक्ञान दी होता है, जेसे “धूमोऽयम्‌? यह वाक्य युक्तिसहङृत 
होनेपर भी वहिविषयक परोक्षज्ञानका ही उत्पादक है, अपरोक्षन्ञानका उत्पादक 
नहीं है, अतः दष्विरुद्ध कल्पना नदीं हो सकती ॥२२३॥ 

यदि प्रसंख्यानम साक्षात्कारहेठ॒त्व रकम सिद्ध द्यो, तो उसमे शब्द्‌ 
सदहकारित्की कल्पना कर सकते हैँ अन्यथा नही, इस सन्देहकी निवृ्तिके 
किए रोकमें प्रसंख्यान साक्षातककारजनक दै, यह स्वानुभव सिद्ध है, यह कहते 
है-- "लोके दशेनसम्बद्धम्‌' इत्यादिसे । 

ज्ेसे रोके पसंख्यान दईनसाधन है, यह देखा गया है, वैसे ही वेदम 
भी प्रसख्यान दङनका दहेतु दे या नहीं 2 यह संदाय होनेपर वेदम भी प्रसंख्यान 
द्रनका साधन है, यह विधान करते हैँ । रकम प्र्स्यान दर्शनका देतु 
इस प्रकार दै--अिस पुरुषने स्वरानुशासनका पूरा अभ्यास करिया है, उस पुर्षको 
गीयमान निषाद, ऋषम आदि स्वरविरोषका श्रावण प्रत्यक्ष होता है । यपि सामा- 


च ~~~ ~~ ~~~ --~--~- ~~~ ~~~ ~~~ ~ ~~ ~ˆ ~ ~~~ ~ˆ ~~~ 


सामान्येनौष्धं यद्वल्ज्वरनाश्ोपल क्षितम्‌ । 
इष्टं कष्टतरेऽप्येतद्विशेषेणोपदिर्यते ॥ २२५ ॥ 





न्यतः गानम सबको स्वरका प्रत्यक्ष होता है, तथापि कौन चषभ है, कौन गान्धार 
है ? इत्यादि स्वरविरोषका प्रत्यक्ष सबको नहीं होता; किन्वु गान्धवेशासराभ्यास- 
जनित वासनासे युक्तं सन्तःकरणवाछे पुरुषको दी होता ` दे । गान्धरवैशाखाभ्यास दी 
प्रसख्यान है, तत्सहक्ृत गीयमान शब्द जसे स्वरविषयक साक्षात्कारका दहेतु होता 
हे, वैसे दी वेदम भी प्रसंख्यानसहक्ृत “तत्वमसि, आदि वाक्य भी आलेकत्- 
साक्षाक्ारका दहेतु हो, यह निश्यय करते है । यह कल्पना दष्टानुसारी है, दष्ट- 
विरुद्ध नहीं है ॥२२४।। 


उक्त अर्थको दृष्टान्तसे स्पष्ट करते हँ--सामान्येनौषधम्‌' इत्यादिसे । 

जसे कषायपान आदि ओषधि साधारणतया ज्वरनिवतक लोकम दृष्ट है, वही 
केषायपान आदि ओषधि करिनतर सन्निपात आदि ज्वरकी निवतेक है या नहीं 
यह संदाय हदोनेपर सन्निपात विषम ज्वरकी भी निवतेक होगी, इस सम्भावनासे 
उक्त ज्वरे भी उक्त ओषधिका विधान करते है, चसे ही रोके साक्षात्तारका 
साधन प्रसख्यान स्वरप्रत्यक्षरमे दष्ट दहै, अतः वेदम भीरेसा होगा या नहीं 2 
णसा सन्देह होनेपर अवद्य होगा, इस अभिप्रायसे प्रसंख्यानका विधान है । यदि 
कोक भरसंख्यानसहकृत चन्द साक्षात्कारजनक निश्चित दहै, तो संशय क्यो 
होगा £ इसक्िए होगा किं स्वरमरत्यक्ष लौकिक दहै, प्रसख्यानसहङृत राब्द 
कोफिक प्रस्यक्षके जनकर्पसे दष्ट है, पर म्संख्यान अलौकिक परत्यक्षजनक है या 
नहीं £ यह सञ्चय हो सकता है । यज्नातीयके परति यज्जातीय कारण निश्चित है 
तज्जातीयके प्रति सराय नदीं हो सकता, किन्तु किचिद्धिजातीय कामके प्रति 
कारण है या नहीं १ यह सशय दहो सकता है। यथा कषायपानादि ओषधि 
अवरसामान्यकीं निवतेक दै यद्र निश्चित है, किन्तु ज्वरत्वरूपसे सजावीब ओर विषम- 
उवरत्व आदिसे विजातीय उवरविरोषकी निवर्वक है या नहीं ? रेसा संचय होता 
ह । तथा प्रसंस्यानसहक्कत शब्द स्वरविषयक रौकिक प्रत्यक्षका कारण है भद 
निश्चय रहनेपर मी मत्यक्षत्वसे सजातीय ओौर मानसप्त्यक्षत्वसे विजातीय आसेकत्व 
मत्यक्षमे कारण दे या नहीं ? इस संयमे आपत्ति नदीं दै । एसा वचन मी दै-- ` 
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कि दि ध ॥ 


विधिं विना श्रुतकात्म्यस्तदर्थानुभवाहते । 
उपायाज्ञतया र्यात्‌ तच्छास्रस्याथवादताम्‌ ॥ २२८ ॥ 





ए न्व च 


यजेत' यह विधिवाक्य अनन्तर वृष्टिफक है । सूखते इए धान्यादिकी रक्षके लिए 
अनन्तर वृष्टि ही कामनाकी विषय है । काखन्तरकी या जन्मान्तरकी वृष्टिसे तत्का- 
किक घान्योका क्या उपकार होगा £ अतएव जन्मान्तरीय बृष्टिके तालर्मसे कोई उक्त 
याग करता भी नहीं । अनन्तर दृष्टि न होनेपर उक्त वाक्य अप्रमाण हो जायगा, 
सो नहीं है, कर्कि अनन्तर फरक अमावसे यागमे वैगुण्यक्षी अनुमिति होती ड । 
यह न कवूकर्मसाधनवेगुण्यम्‌” इस न्यायतूत्रमे स्पष्ट है। एवं च परसंख्यान 
कारीरी यागके तुल्य नहीं है, किन्तु चित्रादि यागके तुल्य है, अतः वतमान जन्ममे 
यदि परसस्यानसे आत्मसाक्षात्कार न हुमा, तो भी प्रसंख्यान अपामाणिक नहीं 
है, क्योकि जन्मान्तरे चित्रादि यागकी तरह विधिवरते अवस्य उक्तं सा्षात्काररूप 
फक होगा । वतेमान जन्मभे ही साक्षाकारके उदेदयसे प्रसंख्यानका विधान नहीं 
है । इसीसे “अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌" इत्यादि वचन संगत होते 
द । यदि विषिवलसे सन्दिग्ध फठ्की सिद्धि मानते है, तो गगनकुघुमकी भी 
सिद्धि विषिवरसे हो जायगी £ नहीं होगी, कारण कि गगनकुघुममे तुच्छत्वका 
निश्चय है । तुच्छ उपायसाध्य नहीं होता, यह्‌ विपरीत निश्चय है । अतः विधि- 
बरसे गगनकुसुमकी सत्ता नहीं सिद्ध हो सकती ओर तत्सत्ताके उदरेश्यसे 
कोद्र विधि भी नहीं है ॥२२५७॥ | 

विर्धि विना श्चते० इत्यादि | आतमानुमवके उपायभूत  प्रसेख्यानमें 
यदि विधि न मानँ, तो शयुतात्मतत्त्व ८ जिसने आत्मतत्वका अवण कर छिया हे 
एसा ) पुरुष भी वस्तुपरकाशक वाक्यको अममाण मानेगा, स्योंफि आत्मानुभवो- 
पाय प्रसंख्यानको मानते नदीं । परसंख्यानातिरिक्त आत्मद्शनोपाय भूत दूसरा 
ज्ञान नहीं दै । केवर राखमात्रसे उक्त का नहीं होता । गतः प्रसंख्यानविधि 
मानने योग्य है, क्योकि उक्त विधिके विना फठसिद्धि नही होती । ओर 
शाखं अपामाण्यफ़ो प्रसक्ति मी होती दै। इन दोषेकि परिहारके खिर 
भसस्याने विधि आवद्यकः दै, अन्यथा दरनोपायके अन्ञानते शास्र अर्थवाद 
ह माना जायगा । अर्थवाद्‌ जसे स्तुतिपरक होनेसे स्वाथे प्रमाण नही होते, 
न आतमदङीनमरतिपादक वाक्यम भी स्वाथपरत्वकी हानि हो जायगी ।।२२ ८1 
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विष्येकनिष्ठे शाख्ेऽपि वस्त्वसिद्धेः प्रमाणतः । 
देवतान्यानवद्वाविजन्मन्येतत्फलं भवेत्‌ ॥ २२९ ॥ 
भानेन विषयासिद्धौ तदिदृक्षामियोगतः । 
प्रसङ्कयानविधावस्मिनधिकाययपि को भवेत्‌ ॥ २३० ॥ 








“विष्येकनिष्ठे श्चाख्ेऽपिः इत्यादि । यदि प्रसंख्यानम विधि मानोगे, सो 
।तस्वमसिं' जदि वाक्य उक्त विधिके शेष होनेसे अम्यपरक होगि, इससे प्रत्यक्षादि 
प्रमाणके साथ विरोध दहोनेसे आसेकत्ववस्तुकी सिद्धि द्वी नहीं होगी। 
नस्ते असिद्ध॒होनेपर रेकारम्यदर्दन भी नहीं द्योगा, कारण कि ददन 
स्तुपरतन्त्र होता है, अतः विधिके बरुक्षे आसेकत्वददानकी कल्यना करनी 
पडेगी | जेते जो जिस देवताकी उपासना करता है, वह तद्धावापन् 
होता दै, यापर तद्धावापत्ति फर कल्पित दै । देवो भूत्वा देवान्‌ यजेत' 
१यथाक्रतु °' इत्यादि वाक्यसे तद्धावावगम नहीं द्येता, क्योकि उक्त वाक्य उपासना- 
विविपरक दहै, तस्स्वखूपाधिगतिपरक नदीं है, अतः वस्तुबोधक तत्वमस्यादि 
वाक्यको परधानं तथा उक्त विधिको तदूगुण मानना चाद्िए । यद्यपि फर्हेतु 
विधिष्ी द्यी परधानतम उचित है, तथापि उक्त विधिका फरु वस्तुदद्य॑न- 
स्वप ही है, इसकिए वस्तुविषयक राख प्रधान है । प्रसंख्यानके विषय आत्मेकस्वके 
प्रतिपादक "तस्वमसिः आदि वाक्य अनुवादक नीं ह कारण कि परमाण द्वारा ज्ञात ` 
वप्तुके ज्ञापक ही सनुवादक होते दै । विहित होनेपर भी प्रसंख्यान - प्रमाण 
नह्य होता, क्योकि उक्त रीतिसे प्रसंख्यान यथार्थं ओर अयथाथे दोनों 
परकारके होते है; अतः (तत्वमसि आदि वस्तुके बोधक वाक्य अनुवादक 
नदी है ॥ २२९ ॥ 

मानेन विषयासिद्धौ" इत्यादि । प्रमाणसे (शाखसे) विषयकी (आस्मेकत्वकी) 
असिद्धि होनेपर तत्साक्षात्कारविंषयक इच्छा दी नहीं होगी अथीत्‌ इच्छाका असंभव 
होगा, अतः जधिकारीके न दोनेसे पसंख्यानकी विधि ही केसे होगी ? क्योकि 
फरुकामनावान्‌ अधिकारी कहराता है । प्रमित फर्की दी इच्छा होती है; 
अतः अधिकारी आदिके खामके बिना विधि नदीं दो सकती । यदि प्रसख्यानर्मे 
विधि मान, तो उक्त रीतिसे विषयकी सिद्धि दी नहीं होगी; इसङिए प्रसस्यानमं 
विधि नहींद्ै॥ २३४० ॥ 


३३२० शहदारण्यक्षवार्तिकसार [ १ भध्याय 


शतात्मतत््रष्त्तस्याऽजुभूतमपि स्वकम्‌ । 
स्थानकं वाज्छतः शाख्रात्‌ प्रसङ्ख्यानं विधीयते ॥ २३१ ॥ 
एवं चैकात्म्यतखेऽस्मिन्‌ प्रंसङख्यानविधावपि । 
तात्पयं स्याद्धिशिष्टत्वाद्वाकयमेदोऽपि नाऽऽपतेत्‌ ।। ९३२ ॥ 
विषयके असिद्ध होनेपर विधि नदीं होगी, इस पकार व्यतिरेक कहकर अव 
अन्वय कदते दँ श्वतात्मतक्त्त ° इत्यादिसे । 
शाश द्वारा आत्मेकत्वका वण ॒दोनेपर भी अननुमूत--मनुमवाविषय-- 
स्वस्वरूपकौ इच्छावरेके किए शाख्रसे परसशूयानका विधान है अर्थात्‌ (तच्वमसि?, 
(आसमा जक्ष इत्यादि शाखं द्वारा आत्मा मौर बह्यके अभेदका श्रवण दै, किन्लु 
भवणमानसे उसका साक्षात्कार नहीं हुभा जौर इच्छा तो है कि श्रताथका साक्षात्कार 
हो, ेसे मधिकारी सुखुश्चके प्रति आतलमसाक्षव्कारके किए राखसे परसंख्यानका ` 
विधान दै । उक्त रीतिसे भसंख्यानसदक्ृत शास्र द्वारा उक्त साक्षात्कारं जवक्य 
दोगा, अतः इस रीतिसे कारणताके आहक अन्वय ओर व्यतिरेकसे परसंखयान 
उक्त साक्षात्कारका कारण है, यह निश्चय होता है ॥ २२३१ ॥ | 
^तत््वमसि' आदि शाखरका प्रसंख्यानविधि ओर वस्तुका बोध- इन दोनों 
तात्ययं माननेसे भिन्नार्थक होनेके कारण वाक्यभेद. हो जायगा, इस शद्ाका 
परिहार करते ई-- एवं चेकाटम्यतण्वेऽस्मिन्‌' इत्यादिसे । 
उक्त राका परसंख्यान व्यापार, अतः उसके द्वारा उक्त शाख उर्छार्थका बोधक 
है । दोनों अथं प्राधान्यसे बुबोषयिषित नदीं ष्क किन्तु गुण-प्रघानभावसे बुबोध- 
यिषित दँ । प्रसंख्यान व्यापार होनेसे गुण दै, आलेकलत्व फर होमेसे सुय 
है अर्थात्‌ अवान्तर ॒तात्ययै॑प्रसंख्यानमें षै जौर भधान तात्य उक्त अर्थं 
है । यदि वोनों अर्थो खखूय तात्पर्य माने, तो दोनों अर्थं ख्य अथ होगे । 
खख्य दो अर्थौका बोध एक वाक्यसे नहीं होता, इसङिणए वाक्यभेद अमिवायै 
दो जाता है । परन्तु सो म्रछ्ृतमे नहीं क्योकि प्रसख्यानषिधिखूप 
व्यापारके बिना उक्त चाखर उक्त अर्थका बोधक नहीं हो सकता, इसि 
जवान्तर॒तालयै मसंरूयानविधिे मानते दँ । यदि एकरूपसे अथद्रयका 
बोघ इष्ट होता, तो वाक्यभेद होता । किन्तु यहांपर भसंख्यानकी अपेक्षासे आते- 
'त्वरूप अथं सुर्य है । जतः वाक्यभेदक्री मी शङ्का नही है । अथवां विचिष्टमे 
 माननेसे विदोषणमें विषि अथात्‌ सिद्ध होती & । विरोषणकी विषिके बिना 





प्राभाश्यपसक्षा ] भाषाुवादसाहितं ३३१ 
श्रवणं चाब्दविज्खाने यथोपायस्तथा दयम्‌ । 
अलुभूतौ च मनननिदिध्यासनरूपकम्‌ ।। २३३ ॥ 
तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां र्बीत तत्त्ववित । 
इत्यादिना प्रसङ्कयान बिधेयमयुभूयते ।। २३४ ॥ 


वििष्टमे विधि नही दो सकती, इसर्एि विदोषणकी विधि आर्थिक दै, चाब्दं 
नद्यं है, क्योकि “अनन्यरुभ्यो हि शब्दार्थः" यह न्याय भसिद्ध हे) एवं 
अर्थापत्ति प्रमाणसे मी प्रस॑ख्यानका सभ दहो सकता है, क्योकि खाढ्द बोध न 
होनेपर मानस बोध तो हो ही जायगा, जैसे अरुणा ओौर एकदायनीके भमेद्का 
बोधदहोतादहे॥ २३२ ॥ 

हृष्टान्तमदर्शीनपूरवकविषिद्वयका उपसंहार करते दै---श्रवणम्‌' इत्यािसे । 

स्युलखन्नके अर्थात्‌ समधिगतशाब्दन्यायतत्व पुरुषके शाब्दबोधर्मे शबदश्रवणं 
(८ शष्दका श्रावणभव्यक्ष ) जसे हेतु दै, वेसे दी मनन-निदिध्यासन ८ मननपूवेक- 
निदिध्यासन >) आत्मतत्त्वके अनुभवे देव दै । अतएव “मात्मा वा अरे ब्र्ठन्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः इस श्चुतिमे जात्मसाक्ष।त्कारका उपायं 
श्रवण-मननपु्क निदिष्यान का गया है । निदिष्यानका दुसरा नाम मरसंखुयानं 
है, निदिष्यासनके बिना केवर श्रवण जौर मननसे आत्मसाक्षात्कार नहीं दता; 
अतः ` साक्षाकारार्थीकि श्रवण-मननपूर्मक निदिभ्यासन करना चाहिए, यहं 
सात्पयं है ॥ २२३३ ॥ 

(तमेव धीरो" शत्यादि । भीर तत्त्ववित्‌ ८ तस्ववेत्ता ) उस आस्माकी 
जानकर प्रज्ञा--निदिष्यासनरूप उपासना--करे, हईत्यादि. वाक्यसे प्रसं्यानकां 
निधान भर्यक्ष द । भरज्ञाका तात्प उपासनामे है । प्रसंख्यानं -- प्रत्यक्ष ज्ञानम - 
प्रक -यथाभ्खलक्षण है । मननके बिना श्रवणमात्रसे यथाथ ञात्मज्ञान नही 
होता, कारण कि अनेकरूपसे आत्माका निरूपण शतिं है । विपरीत अनेक 
धर्मोसि युक्त जआरमाकरा श्रावण होनेपर धर्मी आस्मामे सन्देह दता हे कि उसका 
वास्तविक स्वरूप क्या दै £ कदाचित्‌ विपरीत स्वरूपका भी निश्चय ही 
जाता हे । सन्देदासक तथा विपरीत ज्ञानके अभ्याससे आत्मतत्वका निश्चय 
मही होता । स्थाणुम 'स्थाणुरम वा अथवा 'पुरुषोऽयम्‌” इत्याकारक ज्ञानका निरन्तर 
अभ्यास करनेसे “जयं स्थाणुः यह निश्चय नदी होता अतः यथाथ ज्ानका 
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एवमेकात्म्यतात्प्य श्ाखस्येषटेऽपि युक्तिभिः । 
केचित्‌ कायेमपीच्छन्ति तदेतननैव युज्यते ॥ २३५ ॥ 
किमात्ममासनायाऽसावापरो््याय बाऽथवा । 

` व्यवधानापयुत्यथं मानजन्यफलाय वा ॥ २३६ ॥ 
भानलोपस्य शङ्कापदुत्यथ॑वोत य॒क्तये । 
स्वैथापि प्रयासस्ते बिष्यर्थोऽत्यन्तनिष्फलः ॥ २३७ ॥ 





मिरन्तर अभ्यास वस्तुतत्वका निश्चायक्र होता है । प्रकृतमे आत्मयथार्थानुभवकी 
कामनासे सन्दिग्ध ओर अविपरीत आ्मज्ञानरूप पज्ञाकी आदृत्ति करे, इस 
तात्प्य॑से प्रज्ञा निर्विचिकित्सश्चाब्दज्ञानपरक है । इसीसे आत्मद्चन होता दै, 
अन्यथा नहीं, यह भाव है ॥ २३४ ॥ 

मसख्यानवादका उपसंहार करते है--"एवम्‌' इत्यादिसे । 

राख्रका एेकाम्यमे तात्पये हे, यह इष्ट होनेपर मी को$-को$ विद्धान्‌ युक्ति 
धीरा कायं--नियोग-- मी वेदान्तमे चाहते है, यह उनकी कामना ठीक नहीं है । 
माव यह है कि जेसे स^स्वगैकामो यजेत? इत्यादि कर्मकाण्डमे नियोगविषयक विधि 
है । किड्थि नियोग है । ओर उसके विषय यागादि हँ । स्वविषयके अनुष्ठानके 
निना स्वसिद्धि नदीं होती, इसर्ि निबोगार्थी पुरूष यागके अनुष्ठानमे वृत्त 
होता है । यागसे नियोगकी सिद्धि ओर नियोगे स्वर्गादि फलर्की सिद्धि होती है, 
वैसे ही रज्ञां कुर्वीत इत्यादि वेदान्तवाक्यमे मी नियोगविषयक विधि मानना 
जीवस्यक है । प्रसंख्यानसे नियोग द्वारा फलकी सिद्धि होती है। दोनों 
मपौरूषेय वाक्य दैँ। दोननोँमे समान विधि होनी चाहिए। निस तरह 
कालान्तरभावी फरुके अन्यवहित पूर्वक्षणमे विनश्वरं यागादिके न रहनेपरं 
मी निमोग हारा याग फख्का हेतु होतादै, इसी प्रकार प्रसंख्यान भी 
नियोग द्वारा फर्का हेतु होता है । प्रसंख्यान फर मी जन्मान्तरभावी षै । 
दकः वामदेव आदिं उत्पत्तिके अनन्तर या गर्भम ही भसंख्यानफख्के भागी 
हुए, यह पुराण ओर श्वतिमे प्रसिद्ध दी 2 । . इसका निराकरण करते 
है "तदेतद्‌" इत्यादिसे । अत्‌ आगे कदे जानेवाले दृष्णोसे यह मत 
समीचीन नहीं दै ॥ २२३५ ॥ 

"किमात्म०' इत्यादि । दोनों श्लोकोमे विकल्यमात्रका निदश्च दै। 
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प्रमात्रादित्रय यस्मात्‌ संविन्मात्रवपुभरतः । 

भाति पूर्मभातं सत्तद्धाने किमपेक्ष्यते ॥ २२३८ ॥ 
अहङ्कारः प्रमाता स्याद्धीडृसिमानयुच्यते । 

घटादिक प्रमेयं स्याचिद्धासा भाति तत्रयम्‌ । २३९ ॥ 





विकल्पनिराकरणपरक इरोकोमे विकल्पोका स्पष्ट निर्वेश करके व्याख्यान करेगे । 
उसी व्याख्यानसे पूर्वं दो इरोकोँका व्याख्यान स्वतःसिद्ध हो जायगा, इसङ्षि 
प्रथक्‌ व्याख्यान नदीं करते ॥ २३६१२२७ ॥ 


श्रमात्रादित्रयम्‌' इत्यादि । प्रमाता, भमाण घौर प्रमेय ये तीनों पूर्वमे 
भभासित होकर पर्चात्‌ जिस संविन्मात्रशरीरं अथात्‌ चिदेकरस आत्मासे भासित 
होते है, उस विदेकरस आत्माके भानके रश्एि अन्य विष्यादि पदाथकी 
अपेक्षा नहीं है । भमाता आदि तीनों घयादिकी तरह जद पदाथ, अतः 
उनके भानके क्षि प्रकाज्ञक आस्माकी आवदयकता है । आत्मा अजड 
( चेतन >) पदाथ है। यदि उसका मी प्रका पदार्थान्तरसे मा्नगे, तो 
तत्तसरकाश्कके प्रकारके छि प्रफाशकान्तरकी अपेक्षा होनेसे अनवस्था दोष होगा । 
ओर पूर्वपूर्वं प्रकाशकं जड होते जार्येगे, क्योकि जड ओर अजड्मे यदी 
अन्तर दै कि जड़का प्रकारा प्रकाश्कके सम्बन्धसे होता दै ओौर अजङ्का 
प्रकादा स्वयं होता है । यदि आत्माको स्वयप्रकाश न मारने, तो जगत्‌ अन्धकारमय 
हौ जायगा, इसङ्िए्‌ आत्मा स्वयंप्रकाश है, यदह मानना अस्यावदयक है । 
फिर उसके ङिए विष्यादिकी कट्पना व्यर्थं है । “पूवमभातं मातिः यदह उक्ति 
प्मात्रादित्रयम जडत्वके स्फुटीकरणके रछ्ए है ॥ २३८ ॥ 


'अहङ्कारः' इत्यादि । अहंकार प्रमाता है, विषयाकार शुद्धिष्ति प्रमाण है 
ओर घटादि प्रमेय हेँ। जिस अपरोक्ष आत्मके सम्बन्धसे अहङ्कारादि 
अपरोक्षपतीतिके विषय होते दै तथा आत्माकी तरह भासित होते है, उन 
जअहङ्कारादिकोको परोक्ष ॒बुद्धिका विषय मानना दी अयुक्त हे, अतः तद्गत- 
पारोक्ष्यकी नि्त्तिके रए पमरसंख्यानकी विधि दे, यह कथन निरथक दै, 
क्योकि प्रमाता, प्रमाण जोर प्रमेय--ये तीनों चिदात्मप्रफाश्से दही प्रकाशित 
होते ह ॥ २३९ ॥ 


र ३ र: बृहदारण्यकवार्विकसार [ ? अध्यायं 


परोक्षमपि देहादि यस्य भासाऽऽपरोक््यभाक्‌ । 
विभात्यार्मेव तस्य स्यादापरोक्ष्यमहेतुकम्‌ ॥ २४० ॥ 
अज्ञानमपि निःशेषप्रमेयव्यवधानदरत्‌ । 

येनाऽव्यवहित भाति तत्केन व्यवधीयते ॥ २४१ ॥ 


"परोक्षमपि इत्यादि । यपि देहादि परोक्ष है, तथापि अपरोक्ष आत्माके 
प्रकाशके सम्बन्धसे वे अपरोक्ष प्रतीतिके गोचर होते दै, अथत्‌ आत्मके सहा 
प्रतीत होते । उसम अपरोक्षत्व निर्हैतुक दै । माव यह है कि देहादि जड़ दै, एवं 
अनासमपदाथ है अतः वे स्वतः पभरकारित नदीं हो सकते, परन्तु "अहं गौरः" (अहं 
छदाः इत्यादि प्रतीतिसे आत्मस्वरूपसे प्रकारित होते दै । इसमे कारण यह 
है किं आत्मा स्वय अपरोक्ष प्रकारास्वरूप दै, आत्मा शरीरादिका मध्यास है; 
अतः घर्मोका मी विनिमय होता है, जसे रोदेमे अनिितादाम्याध्यास होनेषर 
अग्निगत दाहकत्वादि ध्म रोहर्मे मी प्रत्यक्ष प्रतीत होते दँ; अतएव 
अयो दहति, यह खोकर्मे प्रयोग होता है । परन्तु विचार करनेपर वास्तविक 
दाहकत्व आदि षभ रोहमे नहीं है, अग्निम दी है । उक्त रोकम्रयोग अध्यास- 
निबन्धन है; वैसे दी "अहं गौरः प्रतीति शरीरविषयक होनेपर मी वास्तवं 
शरीर आत्मा नदीं है जओौर न रारीर्मे अपरोक्षत्व दी है। अपरोक्ष आत्मामं 
दारीरादिका मध्यास है, अतः शरीरम अपरोक्षत्र आध्यासिक दै.। अतः अप- 

रोक्षत्वके किए विधिकी आंवक्ष्यकता नहीं हे ॥ २४० ॥ 
| व्यवधाननिरांसाथे प्रसंख्यानविधि है, इस विकल्पका खण्डन करते दै-- 
“अज्ञानमपि' इत्यादिसे । 

अोष प्रमेयका व्यवधायक अज्ञान जिस आद्मासे अब्यवहित भासित 
होता 2, उस अनज्ञानके प्रत्यक्षके किए किस व्यवधायककी कल्पना 
करते हो, जिसकी कि निवृत्ति द्वारा अन्ञानका अपरोक्ष ज्ञान होता है। 
भाव यह दहै किं अन्ञानावृत आत्मामै षटादिका अध्यास है; अतः 
जनतक व्यवधायक अज्ञानकी बृ्िज्ञान द्वीरा निव्र्ति नदीं होती, तबतकं 
विषया अपरोक्ष कषान नहीं दोता । अतः विषयावरक अज्ञान विषय 
ओर आस्मामे व्यवधायक दै । उसकी निव्रत्ति विधिका फरुदहै, यह 
ठीक नही टः क्योकि षटादिके परत्यक्षम व्यवधायक अज्ञान है । उसकी 
निब्त्ति होनेसे दी भनाष्रूत चित्क सम्बन्ध होता है, यदं ठीक दै; किन्डु 
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स्वमहिम्नैव यः सिद्धस्तत्तमो हन्ति शाखधीः 
छि तातोऽन्यत्फठं मानजन्य यद्धिधितो मवेत्‌ । ९४२ ॥ 


ना 
परत्यक्षमात्रमँ व्यवधायक-प्रतिबन्धक-नदी है, इसङ्एि उसकी निदत्त भी विधिक्ता 
फक नदीं है । उदाहरणा ज्ञानको ीक्जिये, अज्ञान अपावृत चितम अध्यस्त ह । 
इतर पवार्थका अध्यास अज्ञानावृत चतन्यमे होता है, परन्यु ज्ञानके अध्यासके रए 
कैन आवरक है ? स्वयं तो स्वकीयाध्यासमे भावरण हौ नहीं सकता; क्योकि 
आसमाश्रय होगा- यदि स्वका अध्यास हो, तो स्वयम्‌ आवरण हो, ओर यदि स्वय 
आवरण हो तो स्वका जध्यास हो अर्थात्‌ “अध्यासे सति आवरणम्‌, आवरणे 
सति अध्यासः । यदि स्वकीय अध्यास अन्यको आवरक मानँ, तो उसकै 
अध्यास कौन आवरकृ होगा £ तदन्यसे तदन्यका अध्यास, फिर तद्न्यका, 
किर तदन्बका इस रीतिसे अनवस्थादोष हो जायगा । इस कारण अज्ञानका 
अध्यास अनावृत्त चेतन्य्भे ही माना जाता है । “अहमज्ञः मामहं न जानामि' 
इत्यादि अज्ञानविषयक प्रत्यक्ष प्रसिद्ध है । इस परत्यक्षम ्यवधायक अज्ञानकी 
निवृत्ति कह ह । व्यवधायक है नी, तो तस्निवृत्ति कासे आवेगी £ अज्ञाम- 
पत्यक्षकी तरह आत्ममत्यक्षमै भी व्यवघानकी कल्पना नदीं दहो सकती । 
हके मध्यमे तीसरा व्यवधायक होता है, आत्मा अद्धितीय है, वास्तविक जीव 
मौर अमे मेद नदीं $ । नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि श्चुतिसे द्वितीय चेतनका 
प्रतिषेध स्पष्ट ही दै, अतः आसेकलभपल्यक्षा्थं तमोपनोदनके किए नियोगकौ कल्पना 
व्र है, यह्‌ वार्तिकसारका अनुसारी अर्थं है । ओर वार्तिकिर्मे भी का है कि 
(अप्यस्ञानादिनिःदहोषप्रमेयव्यवधघानछ्रत्‌ । 
स्वतः प्रसिद्धात्संसिष्येत्तदसिद्धिः कुतो भवेत्‌ ॥! 
इस शोकम कटे गये आदि शढ्दसे संशय, मिथ्याज्ञान अभिमत ष । 
सरवरमेयावरक अज्ञानादिकी सिद्धि स्वभकारा आत्मासे होती है । प्रपश्चसाधक वस्तुक 
प्रवर प्रमाणसे सिद्धि है, अतः तन्निरास हो नदीं सकता, उसके ङ्िए. प्रसख्यान- 
विधि निष्प्रयोजन ै । स्वतःसिद्ध स्वयभरकारा आस्मासे अन्ञान सिद्ध होता है, 
उसकी निवृत्ति किससे हो £ उक्त आत्मासे अतिरिक्त तो कोड परवरु प्रमाणान्तर है 
नही । जिसके रष्क ईश्वर ई, उसको कौन मार सकता है १॥ २४१॥ 
चतुथ विकल्पका निराकरण करते हे--“स्वमहि ० इत्यादिसे । 
ज्ञो प्रत्यगात्मा स्वभकाय होनेसे स्वयंसिद्ध दै, उसका प्रका नित्य दहै, अतः 





~ -~--~----- ------ ~  -~-  ~~ 
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नियतं यदि शास्रस्य पारोक्येणैव बोधनम्‌ । 
न तदि त्थीः शासाद्याथात्म्यानवयोधकात्‌ ॥ २६३ ॥ 
परोक्षे बुद्ध एेकात्म्ये वस्तुसिद्धिन तावता । 
अनञवररूपे बुद्धेऽपि गव्यश्चो नहि सिद्धयति | २६४ त 








कपण पनरपि 


वस्तुमे व्यवधान नहीं ह, तव उक्त म्मे परोक्ष बुद्धि कैसे होगी ९ अर्थात्‌ 
परोक्ष ज्ञान नहीं ह्योगा, जपरोक्ष ही होगा ॥ २६२ ॥ 


“नियतं यदि" इ्यादि। यदि शब्दको स्वभावतः परोक्ष बुद्धिका जनक मनै, 
तो वेदान्तश्ाखसे जो आमज्ञान ह्योता षै, बह तत्वज्ञान न कहलवेगा, कारण कि 
अपरोक्ष आत्माका शाखने यदि परोक्षत्वखूपसे बोध कराया; तो अपरोक्ष 
अथमे परोक्षत्वपरकारक ज्ञान सयथाथं ही हुजा, इस परिस्थिति जयथाशज्ञानका 
जनक ॒वेदान्तद्ाख प्रमाण नहीं हो सकता, किन्तु सम्पूण वबेदान्तशाशमे 
अप्रामाण्यकौ आपत्ति हो जायगी । इसिए शब्द्‌ नियमे परोक्षज्ञानका जनक 
नही होता, किन्तु स्वमावके अनुरोधते परोक्ष ओर अपरोक्ष दोनों ज्ञानोक्ता 
जनक होता है, यही सिद्धान्त आदरणीय दै ॥ २६३ ॥ 


"परोक्षे बुद्ध ०" इत्यादि । शाखसे व्तुविष्रयक अपरोक्ष ज्ञान तर्ही होता, 
किन्तु संगरष्टपदाथविषयक परोक्ष ज्ञान ही होता है, देसा माननेवारुकि मते 
भात्मसक्षात्कारके किए पसंख्यानविधि जआवदयक दहै, यह शङ्का है । इसका 
उत्तर यह है कि ्यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ नह! इस श्ुतिसे ब्रहम अपरोक्ष है, यह 
सिद्ध होता है। यदि. श्रतिसे अपरोक्षका परोक्षज्ञान होगा, तो धरति अप्रमाण 
दो जायगी तथा असंलृष्ट अपरोक्ष व्तुकी सिद्धि नहीं हयेगी । जव पूर्वपक्षी 
इसका उत्तर देता है कि शाखको असंसृष्ट अपरोक्षसे विरुक्षण संसृष्ट परेक्षका 
बोधक माननेपर प्रतियोगिविधया असंसृष्ट अपरोक्ष वस्तुकी मी सिद्धि हो जायगी 
अथात्‌ संखष्ट॒परोक्षमे विरोषण दै--अर्ंच्ा्थापोक्षविलक्षण । विरक्षणका 
जथ हे भिन्न । मेदे भरतियोगिविधया विरोषण है--असंचष्टा् । विरोष्यके 
समान विरोपण भी विशिष्टज्ञानका विषय होता है, इसछिए विरोषणविषया 
तीयमान जसंखष्टापरोक्ष वस्तुकी भमी सिद्धि माननी दही होगी, अतः उक्त 
जथरे श्चतिप्रामाण्यङ़्ी को$ चिन्ता नहीं है । इसका खण्डन करते अं 
गौ अश्वभिन्न हैः इस ज्ञानका विषय है--अश्वभिन्न गौ । गौम अरवमेद 
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ततः शाखात्तसवधी्नन परोक्षतयेव धीः । 

` उदेति तेन युक्तयादिपाददयमनर्थकम्‌ ।। २६५ ॥ 
व्यपास्तानर्थसंदभभमात्मानमवगच्छतः । 
किमाप्यमधिकं तत्र येन युक्तयाद्यपेक्षते । २६६ ॥, 
कावा युक्तिः प्रदीपस्य सपादिभयनारकम्‌ । 
` रञ्ज्वादितष्वविज्ञान ङर्व॑तः सहकारिणी ॥ २६७ ॥ 


निकेषण है । -मेदमे अरव विशोषण है ¦ ` परन्तु इस ज्ञानसे. गोमात्रकी सिद्धि 
हेती है, अरवकी नदीं । इसी प्रकार असंखश्ापरोक्षविर्क्षण ज्ञानसे सखष्ट परोक्ष 
विषब-ही सिद्ध होगा, असंखष्टापरोक्ष वस्तु सिद्ध नदीं दयो सकती, अतः उ तारे 
शाकी अप्रामाण्यापत्ति अनिवायै द्वी है । साराय यह दै कि अर्संखष्टापसेक्ष- 
विरक्चण सयुष्ट परोक्षे . शाब्दत्व दै, किन्तु तद्विेषणीमूत असंख्टापरोक्षांशमे 
शछ्ञाब्दत्व नहीं है अथीत्‌ शब्द द्वारा उक्ताथकी. सिद्धि नदीं दोती, ओौर न उक्त 
स्न साख दी प्रमाण हो सकता है, अतः प्रसंख्यानकी विधि अयुक्त है ।।२६४॥ 


जञाखसे परोक्ष ही ज्ञान - दोता है, यद नियम न दोने का फर कहते हँ - 
^ततः शाच्रात्‌! इत्यादिसे । 


दाखसे नियमतः परोक्षज्ञान दी होता दै, इस नियमके न माननेसे शाखसे 
जो आ्मतक्वज्ञान होगा, वह परोक्ष दी होगा यह तो सिद्ध होगा नही 
किन्तु अपरोक्षतया मी उसका ज्ञान होगा, फिर ॒युक्त्यादि पादद्धय अनथक 
षीद] २६५॥ 


“्यपास्तानर्थ ० इत्यादि । सांसारिक सकर दःखोँकी निदृत्तिपुरःसर 
आसमाको जाननेवाखा अधिक क्या पाता है ? जिसके ङि युक्त्यादिकी अपेक्षा 
होती है 1 चओाखजन्य ज्ञानमात्रस. निःरोष छैरानिवरतैकं यदि आत्मज्ञान हो 
जाता है, ओौर इससे अतिरिक्त कुछ फरुदी नदींषैः तो फिर. किंस फरुकी 
प्रा्ठिके छ्िए युक्तयादिकी अपेक्षा मानते हो ४। २६६ ॥ 

स्वा्चका बोधन करानेमे शब्दको युक्ति आदिकी अपेक्षा नदीं है, यद 
प्रदीपदृष्टान्तसे सिद्ध करते ह---का वा युक्तिः इत्यादिसे । | 

्ञेसे पदीप अपने तेजक्रे प्रमावसे . रज्जुंतत्त्वका साक्षात्कार तथा उस्षके 
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शब्देन ज्ञाष्वते यद्रत्तथेव यदि युक्तिभिः । 

व्यर्थताऽथ विरोषधत्‌ सम्प्राप्ता भिन्नमानता ॥ २६८ ॥ 
स्वप्नादियुक्तिमिशेच्ष्टौकिकीमिः प्रसाध्यते । 

अवेदिकं भवेदस्त स्याच्च शाब्ादुवादता ॥ २६९ ॥ 


वारा सर्षबुद्धिजन्य भय, कम्प आदिकी निद्रति करता है अथीत्‌ सपोदिमयके 
निवतेक रज्जुतत्वेज्ञानकी उत्पत्तिके किए स्वकीय तेजसे "अतिरिक्त ओर किसी 
पदाथकी सहकारीखूपसे उसे अपेक्षा नहीं है, वैसे दी सकल्टुःखनिवतेक . आत्म- 
ज्ञानके उत्ादक शब््रको सहकारीष्टपसे युक्टयादिकी अपेक्षा नहीं है । अधि- 
ानतत्वके ज्ञानसे अध्यस्तके उपादान अज्ञानकी निवृत्ति होती £ । उपादानकी 
निवृक्तिसे उपादेयकी निवृत्ति होती है । प्रपश्चका निमित्त दै--आत्माका अयथाथौ- 
युमव 1 शास्से आत्माका यथाथनुभव होनेपर उपादानभूत अन्ञानकी निदृत्तिसे ही 
प्रपच निवृत्त हो जाता है। उसे दृपरे सहकारी कारणकी अथेक्षा नहीं हे । 
विवतेवादम प्रपश्च ओौर उसकी निवृृक्तिमि अज्ञान ओर ज्ञान ही. निमित्त 
दुसरा नदीं ॥ २६७ ॥ 

शब्देन ज्ञाप्यते इत्यादि । जितने थका बोध ॒शब्दसे होता &ै, 
उतना ही युक्त्यादिसे भी होता है या उससे अधिक £ प्रथम पक्षम दोष कहते 
है--शुक्तिमिव्यर्थेताः से। जो अथे शब्द द्वारा ज्ञात हो चुक। है, फिर उस अथकी 
जिज्ञासा होती ही नही, अतः उस अके ज्ञापके युक्त्यादि व्यथ दै, - अन्यथा 
युक्ति आदिसे ज्ञात होनेपर भी ज्ञापकान्तरकी अयेक्षा होनेसे अनवस्थामें ही 
पय्थैवसान होगा । द्वितीय पक्षम भिन्नमानता ह्येगी अर्थात्‌ शाब्द अर्थसे 
अतिरिक्त जथका यदि युत्यादिसे भान मानते ई, तो सम्भूयकारिता अर्थात्‌ मिरकर्‌ 
एककायेकारिता नहीं बन सकती; किन्तु भिन्न-मिन्न विषयी प्रमितिके जनक 
होनेसे भिन्न-मिन्न मानता होगी ॥ २६८ ॥ 

स्वपादियुक्ति °” इत्यादि । शब्द, युक्ति आदि परत्येक मान दै, यह मानने- ¦ 
पर मी यद प्रहनहोतां दै कि स्वमादिदृ्टान्तसे सिद्ध लौकिक अन्वय भौर 
व्यतिरेकल्पर युक्तिसे -श्रह्म सत्य दै यह बोध मानते हँ या वेदेकगम्य 
यक्तियोतै ? प्रथम पक्षम ब्रह्म अैदिक हो नायगा, कारण कि जाप्रत्‌; 
स्वप्न जौर सषुपि--इन तीनो अवस्था्का परस्पर ` व्यभिचार दै, मनुवते- ` 
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वेदिकत्वेऽपि युक्तीनामागमार्थप्रधानतः । 
अलुवादत्वमेव स्यात्‌ स्या राख्रादभिन्नता ॥ २७० ॥। 





भ्व 





मान ब्रह्म ही सत्य दै, यह मिरचय लौकिक युक्ति द्वारा होनेसे बह्म लौकिक हो 
जायगा ओौर ^तन्त्वौपनिषदं पुरुषं प्रच्छामि' इस श्रुतिसे जह्य ओौपनिषद माना 
आतां है, अथीत्‌ उपनिषतसे दी जक्ष ज्ञात होता दहै, इसङ्िए ओौपनिषद्‌ कहरखाता 
है, अतएव ह्मं॒वेदेन्तैकवेय माना जाता है । ओौर युक्त्यादिसे सिद्ध ब्रह्मके 
अनुवादक (तत्वमसि आदि वाक्यम अनपेक्षत्वरुक्षण प्रामाण्यका मङ्ग हो 
जाभंगां । यंदि ब्रह्म मानान्तरका विषय नदीं है, यह मानते शै, तो अज्ञात- 
कषापकं 'तस्वमसिः आदि वाक्यमै निरपेक्षत्वरक्षण भामाण्य सिद्ध होता दहै। 
येदि न्दं मानान्तरविषय है, यदह मानते है, तो युक्व्यादि द्वारा ज्ञात ब्रद्यका 
रक्त श्रतिसे बोष होता है । यदि श्रुतिजन्य ब्रह्मबोधममे उपायविधया युक्तथादिष्ी 
अपेक्षा दोनेसे खैकिक . वाक्यके तुस्य वेदवाक्यभीदहो, तो रौकिक वाक्यकी 
खपेक्षासे वैदिक वाक्यम निरपेक्षव्वरुक्षण प्रामाण्य है, यह विरोषामिधान 
असंगत हो जायगा ॥ २६९ ॥ 

+ वेदिकत्वेऽपि * श्त्यादि । ब्रह्मप्रकाशचक उक्त युकिर्यो, वेदैकगम्य हदोनेसे; 
चेदिक दी दै, लोकिक नीं है। जाग्रत्‌ ; स्वमन ओर सुषुधिका बरक्मात्मविवेचनके किए 
ही वेदान्त उपन्यास है । उनके द्वारा दी ब्रह्म परमाथ सत्‌ प्रतीत होता दै । ठीक 
हैः यदि उक्त युक्तिर्यो मीवेद दीः वेदातिरिक्त नदीं, तो उन युक्तिर्योका 
मी वेदम ही समावेश हुभा । €स परिस्थितिमें मान त्रिपाद्‌ हो जायगा ओौर आप 
उसको चतुष्पाद कहते हँ । चार पादो एक पाद युक्ति दै, ठेकिन -जवं 
युक्तिका शास्म दी समावे् हो गया, तब शास्रसे अतिरिक्त युक्ति इई नहीं 4 
फेसी दश्चामं मान चतुष्पाद नदीं है, किन्तु त्रिपाद दहै, यदी कहना चाहिए 1 
रकृत युक्ति्यो वेदिक अर्थकी बोधक होनेसे वेद दै, इस प्रमाण निम्न ङिखित 
कोक भी दै- | 

| 'मीमांसासेज्ञकस्तर्क; सर्वो वेदसमुद्धबः 1 
सोऽतो वेवो हमापाघकाष्ठाम्बुरवणाप्तिवत्‌ ॥' 

छोकाथं थेह दै “हमा स्याछवणाकरः' इस फोशसे "हमा, नमककी खानं 
$हराती है । जेते नमककी सानम जो नरु, काष्ठ आदि प्राप्त होते दै, वे सब 
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चतुर्थपाद आचत्तिः र्यात्साऽतिश्चय कथम्‌ । 
नद्याइत्तौ प्रमाणस्य प्रमेयेऽतिश्चयो मतः ॥ २७१ ॥ 
यत्राऽपि चाञन्धकारादिदोषात्र्‌ कमविनिधयः । 
तत्राऽपि भिन्नमेयत्वान्नेव सम्भूय मानता \ २७२ ॥' 
पूवं वस्त्विति विज्ञातं प्राण्य्य मादुषस्तथा । 
पुरुषोऽयमथ श्यामो डित्थ इत्यर्थभिन्नता ॥ २७३ ॥ 
नमक दो जाते दै, नमकसे अतिरिक्त नदीं रहते, वैसे ददी वेदसे उत्पन्न 
मीमांसासंकज्ञक सब तर्फ वेद दी है, उससे अतिरिक्त नदीं है। अतः मान यदि 
त्रिपाद्‌ हो, तो "मान चतुष्पाद है" यह सिद्धान्त असंगत हदो जायगा ॥ २७० ॥ 
र्द्म युक्तिके सहकारिसवक्षा खण्डन कर प्रसख्यानके सद कारित्रका खण्डन 
करते है चतुर्थपाद” इत्मादिसे । 
शम्दकीि पुनः पुनः आदृत्ति--मसंख्यान दै । इसे भी यदि शब्दका सहकारी 
मानतेदहो, तो इस विषयमे यदह प्रभ होता दहै किं राब्दावृत्ति क्या शाब्द 
बोधके विषयं अथैने अतिदायकी आधायक दहै या नदीं £ प्रथम पक्ष्म 
दोष देते ष्ट “नहि" इत्याविसे । प्रमाणकी आदृ्तिसे भ्रमेयमे अतिशय कीं 
मी नदीं देखा जाता । उदाहरणके छण घटका भव्यक्ष कीजिए । बार-बार घटके 
प्रत्यक्षसे घटम कुछ भी अतिशय नहीं अनुमूत होता है । इसङ्एि शब्दको 
आादत्तिसे शाढ्द अर्थम अतिराय कहना दष्टविरुद्ध दै ॥ २७१ ॥ . ॥ 
 व्यत्राऽपिः इत्यादि । मन्द अन्धकारे अथवा दूर देम स्थित 
पदाथ्का प्रथम सामान्यरूपसे प्रत्यक्ष होता है, परन्तु बारनार देखनेसे तथा 
समीप जानेसे जब विरोषरूपसे ज्ञान होता है, तब ये घटादि दै, यह निश्चय 
होता दहे, इसकिष जाति सायक दै । दो, यथपि उक्त स्थरे आाद्पिके 
सफर होनेसे मानकी आदचि सार्थक दै या नदीं £ यह प्र नदी हो सकता; 
षथापि समूयकारिता तो वहां मी नहीं है, कारण कि पूर्वै मानका ओर उ्तर 
मानक्छा विवय एक नहीं हे, किन्तु मिन्न-मिन्न ईद । अन्यादृ् क्स्॒क्न 
सामान्याकार पूर्व मानक। विषय है ओर व्यादृत्ताकार उत्तर भानका विषय दै कवः | 
मेयके मेदसे एक मान नदीं है, किन्त भिन्न-मित्न मान है, इसङिद्‌ वदि स्क 
मानकी जात्ति ही नहीं है, तो मानाच्रचिका साफल्य करा १ ॥ २५२ ॥ 
“पूर्वं वस्त्विति" इत्यादि । जर्धोपर पूर्वद्ानसे खर इच्च क च्रे 
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अतः प्रमेय एकस्मिनाऽऽबृत्तिःरकिं करिष्यति । 
मितिब्रद्धिदषिताऽतः प्रसङ्कयानमनर्थकम्‌ ॥ २७४ ॥ 
अनुभूतिस्तत्फरं चेत्सङृदेव कृतेभवेत्‌ । 
एेकात्म्याजुभवोऽवश्यं शास्रार्थस्य कृतत्वतः ॥ २७५ ॥ 
अथाऽसकृदयुष्ठान प्रसङ्कथानं न चेतरत्‌ । 
तथापि निश्चयो न स्यादवधेरनिरूपणात्‌ ।। २७६ ॥ 


वस्तु हे, द्वितीय ज्ञानसे ज्ञात हुआ कि मनुष्य है, तृतीय ज्ञानसे पुरुष है, चौथे 
ज्ञानसे श्यामं है ओर रपोचवे ज्ञानसे . डित्थ पुरुषविरोष है, . इस प्रकारका 
भिन्न निश्वय होता है, वर्होपर मी एकविषयक मानकी माद्रि नदीं है, किन्त 
भिन-मिन्नविषयकर अनेक मान दँ । मेय मी तत्‌-तत्‌ ज्ञानके मेदसे भिन्र द्यी दैः 
अतः आव्त्तिकी सफरुताका यह उदाहरण नदीं हो सकता ॥ २७२ ॥ 

(अतः प्रमेयः” इत्यादि । चकि प्रमाण प्रमेये. .अतिशयका भधायक 
नदीं होता; अतः आब्चिषूप प्रसंख्यान क्या करेगा £ कुक नदीं । यदि किये 
कि पादबरद्धिसे मितिबरद्धि होती दहै, इसङिए परसंख्यान अपेक्षित दै, - तो इसका 
उक्त युक्तिसे निराकरण कर चुके दँ, इसकिए मी प्रसंख्यान अनर्थक है ॥२७४॥ 

 - अनुभूतिः" इत्यादि । यापर प्रश्न होता है किं प्रसंख्यान ध्यानमान्न दै 
अथवा दीर्धकाठ, आद्र, नेरन्तयै ओौर सत्कार आदिसे विशिष्ट ध्यान £ ` .समा- 
हितः पश्येत्‌ इत्यादि श्रुतिसे विधिविषय भसंख्यान यदि संङ्कद्‌ अनुष्ठित 

` होकर आस्मतत्त्वके साक्षात्कारका जनक हो, तो उक्त विदोषणविशिष्ट प्रसंख्यानकी 
सिद्धि नदी दो सकती । अच्छा, सछ्ृद्‌ ध्यानको ही प्र्सख्यान करगे, तब तो 
को आपत्ति नदी है १ नदी, प्रत्यक्षविरोध हयी आपत्ति दै, सहृद्‌ ध्यानसे आत्म- 
तत््वका साक्षात्कार नदीं होता, अतः तद्धोधक शाख अप्रमाण हो जायगा । यदि 
शाख प्रमाण दै; तो उक्त विरोषणविरिष्ठ ध्यानक्रो ही परसंख्यान मानेंगे, ॥ २७५५ 
 अथाऽसढृदनुष्टानम्‌! इत्यादि । यदि असङ्कद्‌ ध्यानेको ही प्रसंख्यान कहँ, सो 

इस पक्षम कितनी बार आदति करं । सौ, हजार, रक्ष ओर कोरि बार £ कितनी 
ध्यानावृत्ति प्रसंख्यान दै £ इसकी अवधिकां तो निर्णय है नदीः रसी 
अवस्थामे सुमुक्षकी प्रसस्यानमे निःसन्देह प्रइत्ति न होगी, यद्॒बड़ा दोष है 1 
`, एवे कारुकी मी अवधिका निणेय नहीं होगा, एक वर्ष, दस वषं इत्यादि । एक 
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न चाऽव चोदितः काखः सङ्कथा बा येन निरयः । 
तदह्यारेण भवेन्नाऽपि संदिग्धे स्यात्‌ प्रत्तेनम्‌ \। २७७ ॥ 


खो वर्षं कृरनेसे बह्मसाक्षाव्छार न होनेपर उक्तं उपायम अविरवास भी हो जायगा । 


तथा सुसुश्च उक्त उपायका त्याग कर देगा । शासरविहित उपाय निशित होना 
प्वाहिए ॥ २७६ ॥ 


~ +न चाऽत्र इत्यादि । अग्निहोत्रँ “यदम्ये प्रजापतये च सायं प्रातञुहोति' 
इस श्रुतिसे सायकाङ तथा प्रातःकारका जसे विधान है। वैसे दवी प्रसंख्यानं 
किसी श्वतिसे कारुका विधान नदीं देखते । 

दङ्का--“मासमम्निहोत्र जुहोतिः, ध्यदाग्नेयोऽष्टाकपाखोऽमावस्यायां 
पौणमास्यां चाच्युतो भवतिः इत्यादि स्थले होममे मासखूप कारुका 
विधान है, या अग्निहोत्र कर्मका विधान है £ यह राङ्का कर अभ्धि- 
होत्रका विधान दहै ही, फिर विधान नदी हो सकता, अतः होमका 
अनुवाद कर॒ मासरूप कारुका विधान मानना उचित है। यह पूर्वपक्ष 
करके सिद्धान्त क्रिया है कि कारु पुरुषके अधीन नदीं है छि जन चाहे 
तब समीष्ट कारुका विधान कर स्के। कारु तो अपने द्यी समय 
पर आतादहै। पुरुषकी इच्छा या व्यापारसे नही; अतः उक्ताभिहोत्रसे 
यह अग्निहोत्र कर्मान्तर है । प्रकरणमेद कर्मान्तरका पोषक है । अतः 
मासागिहोत्नमे अग्निहोत्रका पयोग गौण दहै। द्दीःपूर्णमासयागमे मी "यदा 
ग्नेयः' इत्यादि. वाक्यसे आग्नेय यागम अमावास्यादिकाख्विधिका सश्चय फर 
कारु अविधेय दहै, इसकिए काट्विषि नदी, जन्तु उक्त कालद्वयमे यागका 
विधान है, यह सिद्धान्त पूर्वमीमांसा किया गया है। इसङ्एि भ्रसंख्यानमें 
मी कारविधिकी सम्भावना नदीं रै । उक्त स्थरद्धयम कार्विधि नदीं है, किन्तु 
कार्म कर्मेका विधान है । | 

उत्तर-- यह ठीक &, किन्तु यदग्नये प्रजापतये च' इत्यादि वाक्यम 
कारी विधि दै। कछर्मका विधान तो “अनिहोत्रं जुद्टोति' -इस वाक्ये 


षै दी। कारु अनुपादेय दहै, अतः वह विधेय नहीं दो सकता । टीक है, यह ` 


कारुसम्बन्ध पुरुषाधीन 8, चाहे दोता प्रातःकारुका ` होमर्म सम्बन्ध 
करे या मध्याइकाखका, अतः प्रातःकारादिका सम्बन्ध दही दोमरमे +" करना 
' ब्वािए, पेसा फा गया है, मध्याद्रकालादिका नदी; इसङ््. !सायमू' इत्यादि 
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छब्दयुक्त्योः परोक्षत्वस्वभावस्याऽनपायतः । 
ताभ्यामाद्रत्तियुक्ताभ्यामपि नाऽलुभवो भवेत्‌ ।॥ २७८ ॥ 


वाक्यसे कारके सम्बन्धका विधान है, किन्तु प्रसंख्यानमँ इस पकार कारके 
सम्बन्धी विधि नदींहे। अथवा कारू्मे कर्मका विधान मारन, तो भी 
पभरसंख्यान्म कारसम्बन्धका विधान नदीं है, जेसे ‹सप्तदश्च पाजापत्यान्‌. पश्चुनारूमेत, 
इस वाक्यसे प्राजापव्ययागके अङ्ग पञ्चुके परिच्छेदक सप्तदश संख्याका विधान ह, 
वेसे परसंख्यानम संख्याका विधान नहीं है । पूर्वं वाक्य्मे न्यून या अधिक 
संख्याक पद्युके आकूमनसे यागे वैगुण्य दहो जायगा । वैगुण्यापत्ति 
होनेसे फर्प्राि नहीं होगी, इसर्िए उक्त संख्याका विधान है । एवं यहां 
न्युनाधिक आद्त्तिके निरासके छ्एि मी संख्याकी विधि अपेक्षित है कि इय- 
त्संख्याक आद्त्ति मोक्षोपायमूत प्रसंख्यान है। न्यून या अधिक आ्त्तिवाटे 
प्रसख्यानसे मोक्ष नदी होता! यहापर प्रसंख्यान मोक्षोपायखूपसे . विदित दी 
नदीं है । इसरिए परिच्छेदक संख्याका विधान नदीं है, यदी निशित होता है । 
शङ्का-- यदपि प्रसंख्यानमे कार या संख्याका विधान नदीं दै, इसकिए 
निश्चय नहीं हो सकता कि प्रसंख्यानसे आत्माचुभव अवश्य होगा । फिर 
भी कृष्यादिवत्‌ संशय हो सकता है ओौर संशयसे मी पदति लोकम दष्ट है । 
ज्ञसे धान्यादि फरुकी पाधि होगी या नही, रसा संशय दहोनेपर मी किसान 
खेती करते ही है वैसे दी प्रसख्यानसे आत्मदशन होगा या नदी, एसा 
संशय दोनेपर मी आत्मानुमवके छिए प्रवृत्ति हो सकती हे । 
` उत्तर--कृष्यादिसे कदाचित्‌ फर्की प्रापि गौर कदाचित्‌ फख्की अप्राप्ति 
ये दोनों दृष्ट ह, अतः फरुकी आदासे खेतीमे प्रवृत्ति हो सकती है। 
प्रकृते प्रसंखयान. द्वारा कमी मी अनुभव दृष्ट नदीं है, अतः फलसंमावना 
दी नदीं दो सकती, अतः उसके द्वारा म्रदृत्ति तो सुतरां दुधेट हदै। ययपि 
मान्धर्वश्ाघ्नाभ्यासवासनासहित शरोतरेन्द्ियसे  स्वरका अनुमव होता दै, तथापि 
वह -भरावण. प्रत्यक्ष दै, मानस नदीं । यद्यपि कामिनीविषयक परसंख्यानसे कामिन्या- 
दिविषयक मानस साक्षव्छार भी दृष्ट दहै, तथापि वह यथाथ नहीं दहै, क्योकि 
यथाथ मानसप्रत्यक्च प्रसंख्यानमात्रसे कीं भीं दष्ट नदीं है, अतः तादशसंमावनासे 
प्रदरतति नदीं हो सकती ॥ २७७ .॥ 
ब्दयुक्त्योः' इत्यादि । शब्द्‌ तथा युक्ति ये दोनों परोक्षज्ञानके जनक 
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इत्येवं विपरीतार्थनिश्वयस्याऽत्र सम्भवात्‌ । 
. प्रव्त्तोऽपि निवर्तेत विसंब्रादपराङ्शुखः ।। २७९ ॥ 
यदुक्तं विश्यवष्ठम्भात्फरं भावीति तत्र ते । 

. अष्टष्टफरतां वैधी फर्प्याऽभिष्टोमवद्धषेत्‌ ।॥ २८० ॥ 
स्वभाववाले | "दुस्त्यजा प्रकृतिः" इस न्यायसे को पदायै जपने स्वभावका 
त्याग नदी कर सकता । . जरुका श्ीतस्वमाव डदै, वह्‌ अग्न्यादिके संयोगसे केवर 
तिरोहित हयी होता दै, क्योकि अग्न्यादिके अमावभँ फिर॒ जरम हेत्यस्वभावकी 
उपरूब्धि. होती दै । अतः विरोभी अन्य पदारथके संयोगसे स्वभावके तिरोहित दोनेषर 
मी स्वभावका स्याग नदीं होता ¦ पूर्वोपपादित रीतिसे स्वभावका नारा होमेपर 
पदाथ ही नष्ट हो जायगा, जतः आद््ियक्तं शब्द जौर युककिसे भी भात्मविषयक 
पमात्मकर-अनुमव नदीं ह्यो सकता, . अतः प्रसंरूयानविषि निरथक है ॥ २७८ ॥ 
 -त्येवं विपरीतार्थ०ः. इत्यादि । ` यदि सन्देदसे प्ढ़त्ि मानो, तो भी दोषसे 
टकरा नदीं है । बार-बार परसंख्यानका अनुष्ठान ` करनेपर मी सखश्चको तत््वका 
दर्शन नहीं होगा, अतः फर. विसंवाद - होनेके कारण वह प्रसंख्यानके भनुष्टानसे 
ही. निचृत्त हो जायगा । इस परिस्थिति प्रसंखूयान तो कस्गा नही, क्योकि 
उस्ने उसे विपरीत ज्ञान हो गया है कि भसंख्यान चात्माजुमवोपाय नी 
अन्यथा मोक्षार्थीष्धी प्रसंख्यानानुष्ठानसे. निचि ही नही दोगी । स॒सु्चको 
मुक्तिकी कामना हयी, परन्तु केवर उसके उपायसे विरत हुआ दै, उपेयसे न्दी; 
अतः. यदि श्ाखान्तरमे निर्दिष्ट युक्तिरूम उपायमें या स्वेच्छासे निधीरित जप, तप 
लादि उपायम भरवृत्त होगा, तो अमीष्ट मोक्षका राम नहीं होगा । यदि द्वितीय 
पश्च क्रदिए, तो आस्ाका अनुभव न होनेसे सुयुद्का पतन हो जायगा । राम । 
राम `! पतन कैसे होगा ? (नरि कल्याणङ्ृत्कश्चिद्‌ दुर्मतिं तात गच्छति इस 
गीतके वाक्यसे सुयुद्चकी दुशति ८ पतन ) नदीं होती, मल्युत चीनां श्रीमताम्‌ 
इत्यादि वाक््यसे जन्मान्तर शष्ठ कुमे उत्पत्ति होगी ओौर मगवत्माप्ति होमी । 
ओर “येन मासुपयान्ति ते' इत्यादि वचनसे अनिष्टनिइत्तिपुरःसर उसको इष्ट फरक 


भाप स्पष्ट दीष ॥ २७९ ॥ ॥ 
` . ` यदि उक्त भगवद्धाक्यसे आजन्म प्रसल्यान कृरनेपर पतनं नदीं ` दीक, 


यह मानते षै, तो भसेख्यान दष्टा्थक होगा, क्योकि भसखूयानके अदृ्टसे उक्त 
फलकी भासति 'होती द, इसपर कते है--“यदुक्त विभ्यवषटम्भा्व्‌' शत्मदि । ` 


